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साम्ब सदाशिव, साम्ब सदाशिव, साम्ब सदाशिव, जय शंकर। 
हर हर शंकर दुखहर सुखकर अघ-तम-हर हर हर शांकर॥ 
हरे राम हरे राम राम राम हरे हरे। हरे कृष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे॥ 
जय-जय दुर्गा, जय मा तारा। जय . गणेश, जय शुभ-आगारा॥ 


जयति शिवा-शिव जानकिराम । गौरी-शंकर, सीताराम ॥ 
जय रघुनन्दन जय सियाराम । व्रज-गोपी-प्रिय राधेश्याम ॥ 
रघुपति राघव राजा राम । पतितपावन सीताराम ॥ 
सं० २०५२ से २०५५ तक १५,००० 
सं० २०५९ पाँचवाँ संस्करण ४,००० 
योग १९,००० 


मूल्य--एक सौ रुपये 


| उ पावक रवि चन्द्र जयति जय। सत्‌-चित्‌- आनँद भूमा जय जय॥ 


जय जय विश्वरूप हरि जय। जय हर अखिलात्मन्‌ जय जय॥ 
जय विराट जय जगत्पते। गौरीपति जय रमापते॥ 
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शिव-महिमा ओर स्तुति 


एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थु- 
ये इमाँलोकानीशत इशनीभिः 
ग्रत्यङ्जनांस्तिष्टति सञ्चुकोचान्तकाले 
संसज्य विश्वा भुवनानि गोपाः । 
यो देवानां प्रभवश्रोद्भ वञ्च 
विश्वाधिपो स्द्रो महषिः। 
हिरण्यगर्भं जनयामास पूर्वः 
स नो वृद्धया शुभया संयुनक्तु ॥ 
या ते रुद्र शिवा तनूरधोराऽपा पकाशिनी । 


त्तया नस्तनुवा शन्तमया 
गिरिशन्ताभिचाकशीहि ॥ 
ततः पर ब्रह्म परं बृहन्तं 


यथा निकायं ॥ | गूढम्‌ । 


विश्वस्यैकं परिवेष्टितार- 
मीशं तं ज्ञात्वा$मृता भवन्ति ॥ 
खर्वाननशिरोग्रीवः सर्वभूतगुहाशयः । 


सर्वव्यापी स भगवांस्तस्मात्‌ सवंगतः रिवः ॥ 
महान्‌ पभुर्वे पुरुषः सत्त्वस्यैष प्रवकः । 
सुनि्मेलामिमां प्राप्तिमीशानो ज्योतिरव्ययः॥ 
पुरुष एवेद सर्व यद्ध त॑ यञ्च भव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ॥ 
सवंतःपाणिपादं तत्‌ सवंतोऽक्षिरिरोमुखम्‌। 
सबंतःश्रतिमल्लोके सवंमावृत्य तिष्टति ॥ 
सर्वेन्द्रियणुणामासं सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌ । 
सवंस्य प्रभुमीशानं सर्व॑स्य शरणं बृहत्‌ ॥ 
अपाणिपादो जवनो ग्रहीता 
पद्यत्यचक्षः स श्ट्रणोत्यकर्णः । 


ख़ चेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
महान्तम्‌ ॥ 

पार > 
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अणोरणीयान्‌ महतो महोया- 
नात्मा शुहायां निहितोऽस्य जन्तोः । 
तमक्रतुं पश्यति वीतशोको 
घातःः प्रसादान्महिमानमीश म ॥ 
मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ | 
तस्यावयचभृतेस्तु व्याज्तं सवमि जगत्‌ ॥ 
या यानि योनिमधितिष्टत्येको 
यस्मान्नद स च चिस्रति सघम | 
तमाॉशानं वरदं देवमोड्य 
निचाऱ्येमां शान्तमत्यन्तमेति ॥ 
या देवानां प्रभवञ्चोद्धवञ्च 
विश्वाधिपो रुद्रो महि; । 
हिरण्यगर्भ पश्यति जायमानं 
सना बुद्धया शुभया संयुनक्त ॥ 
स कलिलस्य मध्ये 
ने विश्वस्य सष्षारमनेकरूपम। 
विश्वस्यैकं परिवेष्टितारं 
शात्वा शिवं शान्तिमत्यन्तमेति ॥ 
घतात्‌ परं मिवातिसक्ष्मं 
ज्ञात्वा शिव सवभूतेषु गढम। 
विश्वस्यैकं परिवेष्टितारं 
नात्वा देवं मुच्यत संपाशैः ॥ 
यदातमस्तन्न दिवा न रात्रिः 
न सन्न चासच्छिव एव केवळ: । 
तदक्षरं तत्‌ सचितुवरेण्यं 
0400 ति तस्मात्‌ प्सृता पुराणी ॥ 
नाडाख्यं भावाभावकरं शिवम। 
कलटासगकरं देवं ये विदस्त जइस्तनुम ॥ 


ण्णविताश्‍वतरोपनिपद्‌ 
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शङ्करकी शङ्कर-स्तुति 


( प्रात:स्मरणीय श्रीमदादयशङ्कराचार्यरचित शिवानन्दल्हरीसे ) 


गलन्ती शम्भो ! त्वच्चरितसरितः किल्बिषरजो 

दलन्ती धीकुल्यासरणिषु पतन्ती विजयताम्‌ । 

दिशन्ती संसारश्रमणपरितापोपशमनं 

चसन्ती मच्चेतोददभुवि दिवानन्दलहरी ॥ १ ॥ 

हे शम्मो ! यह 'दिवानन्दलहरी' (झिवस्त॒तिरूप 
आनन्दकी लहर) आपके अगाध दरितरूपी सरितासे निकठ 
कर (अपने भावरूप निर्मल जळसे अवगाहन करनेवालोके ) 
पापपङ्कका प्रक्षालन करती हुई तथा भवाटवीभ्रमणजनित 
क्रान्तिको शान्त करती हुई मेरी बुद्धिरूपी कुल्या ( नहर ) 
मेसे होती हुई, मेरे हृदयरूपी हृदमें प्रवेशकर सदाके लिये 
उसी में स्थिर हो जाव । 

प्रभुस्त्व॑ दीनानां खल परमबन्धुः पशुपते ! 

प्रमुख्यो5हं तेषामपि किमुत बन्धुस्वमनयोः । 

त्वयेव क्षन्तव्याः शिव 1 मरपराधाश्व सकलाः 

प्रयत्नात कतंव्यं मद॒वनमियं बन्धुसरणिः ॥२॥ 


> 


हे पञ्चुपति ! आप दीनानाथ एवं दीनवन्धु हे ओर 
मैं दीनोंका सरदार हूँ । क्या ही अच्छा जोड़ बेटा है! 
बन्धुका कतव्य है कि बह अपने सम्वन्थीको सर्वनादामे 
बचावे । फिर क्या आप मेरे सारे अपराधोंको क्षमाकर 
मुझे इस घोर भवसागरसे नहीं -उवारेंगे ! अवश्य उवारेंगे, 
अन्यथा आप अपने कर्तव्यमे च्युत होंगे और आपके 
“दीनवन्धुः नामपर वदा लगेगा । 

उपेक्षा नो चेत्‌ किं न हरसि भवद्धयानविमुखां 

दुराशाभूयिष्ठां विधिलिपिमशक्तो यदि भवान्‌ । 

द्िरम्तद्वैधात्रं ननु खलु सुद्रत्त॑ पशुपते ! 

कथं चा निर्यं करनखमुखेनेव लुलितम्‌ ॥ ३॥ 

आप मेरा शीघ्र उद्धार नहीं करते, इसमे तो यही 
जाहिर होता है कि आप मेरी उपेक्षा करते हे, मेरी फरियादको 
सुनकर आपके कानपर जूँ. भी नहीं रेंगती; नहीं तो भला 
अबतक मेरी यद्द हालत रहती? वदि आप कहें कि भाई, 
हम क्या करें, विधाताने तुम्हारे करमम यही लिखा है कि 
तुम हमारे ध्यानमे विमुख रहकर दुगद्माओंसे पूर्ण जीवन 
व्यतीत करो, तो में आपसे यह पूछता हूँ कि क्या आप 


विधाताके लेखको नहीं मेट सकते, उसके लिखे हुए पर 
कलम नहीं चला सकते १! आप तो, कर्तुमकर्तुमन्यथाकर्तु 
समर्थ हे, ब्रह्मा-विष्णु सव कठपुतलींकी भाँति आपके इशारे- 
पर नाचते हैं । फिर क्या आप मेरे लिये इतना भी नहीं 
कर सकते ? यदि आपू कहें कि ब्रह्माजीके सामने मेरी पेश 
नहीं आती, तो मैं आपसे पूछता हूँ; क्या आप उस दिनको 
भूठ गये जव आपने उनका गोल-गोल पाचवा मुख जो 
बहुत बढ़-कढ़कर बातें कर रहा था, बात-की-बातमें अपने 
नव्यक्रे अग्रभागसे ही कठम कर दिया था और इसप्रकार 
वेचारे ब्रह्माजी, जो आपकी बराबरी करने चले थे, चतुरानन 
ही रह गये ? वस, यह सव वहानेबाज्ञी रहने दीजिये, मैं 
ड्सप्रकार भुलावेमं नहीं आनेका । अब तो जिस तरहसे भी 
हो आपको मेरा उद्धार करना ही होंगा । इस बार तो मैं 
आपसे वाजी लेकर ही मानूँगा, यों सहजहीमे नहीं छोड़नेका । 
करोमि त्वत्पूजां सपदि सुखदो मे भव विभो ! 
विधिर्वं विष्णुत्वं दिशसि खलु तस्याः फलमिति । 
पुनश्च स्वां द्रष्टु. दिवि भुवि चहन्‌ पक्षिस्टगता- 
मदष्ट्रा तस्खेदं कथमिह सहे शङ्कर विभो ॥ ४॥ 
हे प्रभो ! में अपनी पूजाका फळ आपसे यही चाहता 
हूँ कि आप मुझे अपने चरणोंसे कभी अलग न करें। 
आपके चरणोंमे दूर रहकर में और तो क्या, ब्रह्मा और 
विष्णुका पद भी नहीं चाहता । क्योंकि ब्रह्मा और विष्णु- 
को भी आपको दूँढ़नेके लिये क्रमशः हंस और वराहका 
रूप धारण करना पडा; किन्तु फिर भी वे आपका पता न 
पा स्के । वह व्रह्मा और विष्णुका पद किस कामका जिसमें 
रहकर आपसे विछोह हो । वाज़ आया ऐसे वड्प्पनसे, 
मुझे वह नहीं चाहिये। में तो छोटे-से-छोटा होकर आपके 
चरणोमे पड़ा रहना चाहता ट्र, कृपया मुझे वहीं स्थान दीजिये। 
करस्पै हेमाद्रौ गिरिश ! निकटस्थे धनपतौ 
ग्रहस्थे स्वभूंजामरसुरभिचिन्तासणिगणे । 
शिरःस्थे झीतांशो चरणयुगलस्पेऽखिलञुभे 
कमर्थ दास्येऽहं अवतु अवइर्थ सम मनः॥५॥ 
हे गिरिश ! स्व्णगिरि ( सुमेरु ) आपके समीप ही है, 
करतळगत ही है । मनमें आयी कि सोना-ही-सोना । 


४ # भं भवानीसहितं नमामि # 


> 


ऐसी दशामै आपको सोनेकी दरकार तो हो ही नहीं सकती 
और फिर यदि कोई सोना आपकी नजर करना'ही चाहे 
तो बेचारा कहाँतक देगा १ जगत्‌भरका सोना यदि इकट्ठा 
क्र लिया जाय तो भी वह सुमेरुगिरिके एक पासंगमें 
भी नहीं आ सकता । इधर देवताओंके खजानची कुवेरजी; 
जो साक्षात्‌ धनपति हैं, आपके बगलमै ही--अळका पुरी में 
रहते दें, जब चाहा उनसे मँगवा लिया । जब धनपति आपके 
पड़ोसी हैं तब आपको 'धनकी भी क्या कमी रह सकती 
है १ कल्पत्रक्ष, कामधेनु और चिन्तामणियोंका ढेर आपके 
घरमै ही मौजूद है, क्योंकि ऋद्धि-सिद्धि आपकी पुत्र-वधू 
हैं। वे जब चाहें एक क्षणमै दुनियाभरका सामान लाकर 
जुटा सकती हैं, आपके इशारेभरकी देरी है । ऐसी दशामे 
आपको किसी मी वस्तुका अभाव नहीं हो सकता 
जिसकी मैं पूर्ति कर सकूँ । चन्द्रमा जो सुधाकर ( अमृतका 
Ef ) है सदा आपके मस्तकपर ही रहता है और आपके 
चरणयुगल समस्त कल्याणांके धाम हैं । किर ऐसी कौन-सी 
वस्तु हो सकती है जो मैं आपकी भेंट करूँ ? और फिर मेरे 
पास तो मनके सिवा और कोई वस्तु है भी नहीं । अतः 
आप कृपाकर इसीको स्वीकार कीजिये। में अपमेको इसीसे 
कृतार्थं समझूँगा । 
सारूप्यं तव पूजने शिव महादेवेति सङ्घीतने 
सामीप्यं शिवभक्तिधुर्यजनतासाङ्गस्यसम्भापणे । 
सालोक्यञ्च चराचरास्मकतनुध्याने भवानीपते ! 


सायुज्यं मम सिद्धमत्र भवति स्वामिन्‌ ! कृतार्थोऽस्म्यहम्‌॥ 


हे भवानीपते ! हे स्वामिन्‌ !! मुझे सारूप्य, सामीप्य, 
सालोक्य और सायुज्य--इन चार प्रकारकी मुक्तियोंमेसे 
एक मी नहीं चाहिये, क्योंकि मुझे ये चारों ही आपकी 
इपासे प्रात हैं, जब प्रेमपूर्वक मैं आपकी पोडशोपचारसे 
पूजा करता हूँ, उस समय मेरी बृत्तियाँ स्वाभाविक ही 
तदाकार हो जाती हें और मुझे अनायास ही सारूप्य- 
सुखका अनुभव होने लग जाता है। शाज्त्रेंमिं भी कहा दै-- 
“देवो भूत्वा यजेद्देवम्‌।? इसी प्रकार जत्र मैं मस्त होकर 
आपका नामसङ्कीतंन करने. लगता हूँ, उस समय मुझे 
सहजहीमं आपके सामीप्यका सुख मिल जाता है, क्योंकि 
नाम भी तो आपका ही स्वरूप है | शान्नोने आपमें और 
आपके नाममे कोई भेद नहीं माना है। 


आपके : भगवान्‌ विष्णुने 
तो यहाँतक कह दिया-- त 


नाई वसामि बैकुण्ठ येगिनां हृदय न च। 
मद्भक्ता यत्र गायन्ति तत्र तिष्ठामि नारद ॥ 
शिव-भक्तोंकी मण्डलीमें ब्रेकर आपकी चर्चा और 
आपका गुणानुवाद करनेमें मुझे सालोक्यमुक्तिका आनन्द 
मिलता है, क्योंकि उस समय मुझे ऐसा प्रतीत होता है 
मानो मैं श्रिवलोकमे ही बेटा हूँ । और जिस समय मैं 
आपके विराट रूपका ध्यान करता हूँ उस समय में अपने- 
को आपसे अलग नहीं पाता, आपके ही दरीरमें समाया 
हुआ देखता हूँ.। उस समय में साक्षात सायुज्य-सुखका 
अनुभव करने लगता हूँ | इस तरह जब में चारों प्रकारकी 
मुक्तियोंका सुख एक ही शारीरसे लूट रहा हूँ तब में उनमेंसे 
किसी एक प्रकारकी मुक्तिको लेकर क्या करूँ ? तात्पर्य 
यह कि आपकी पूजा-अर्चा, जप-ध्यान, कीर्तन एवं गुणा- 
नुवादमे मुझे जो अलौकिक सुख मिळता दै उसकी तुलना 
मुक्ति-सुखसे भी नहीं हो सकती, सांसारिक सुग्बोंकी तो 
बात ही क्या है! आपके सच्चे भक्त आपकी भक्तिको छोड़कर 
मुक्ति भी नहीं चाहते-- 
“मुक्ति निरादरि भक्त; कुमाने ७१ 


भक्तिकी ऐसी ही महिमा दै । बस, ऐसी कृपा कीजिये 
कि मुझे आपकी भक्तिकों छोड़कर मुक्तिका कभी ध्यान ही 
नहों। 

नालं चा परमोपकारकमिदं त्वेकं पञ्ूनां पते ! 

पश्यन्‌ कुक्षिगतांश्रराचरगणान्‌ बाह्यस्थितान्‌ रक्षितुम्‌ । 

सर्वामस्यपलायनोपधमतिउचाळाकरं भीकरं 

निक्षिप्तं गरलं गले न गिलितं नोद्गीर्णमेव स्वया ॥ ६॥ 


है पद्युपते ! आपकी दयाळताका क्या कहना ! समुद्र- 
से निकले हुए कालकूट महाविप्रकी प्रलयङ्करी ज्वालाओंसे 
भयभीत हो देवतालोग जब आपकी शरण आये तो आप 
दयापरवश हो उस उग्र विषको अपनी हथेलीपर रखकर 
आचमन कर गये। इसंप्रकार उसे आचमन तो कर गये, 
किन्तु उसे मुँहमे लेते ही आपको अपने उदरस्थ चराचर 
विश्वका ध्यान आया और आप सोचने लगे कि जिस विष- 
की भयङ्कर ज्वालाओंकों देवतालोग भी नहीं सह सके, 
उसे मेरे उदरस्थ जीव कैसे सह सकेंगे ? यह ध्यान आते 
ही आपने उस विषको अपने गलेमे ही रोक लिया, नीचे 
नहीं उतरने दिया । इसप्रकार आपने उस भयङ्कर विपसे 
देवताओंकी ही नहीं, अपितु समस्त चराचर जगतकी रक्षा 


ॐ शङ्करकी शङ्कर-स्तुति ५ ति 


की | धन्य हैं आपको कालऱताको ! इसीसे तो 
आपको भूतभावन' कहते है । उसी स्वाभाविक दयासे 
प्रेरित हो आप इस विपय-विप्रसे जजरित सन्तप्त हृदयकी 
भी सुच लीजिये और इसे अपने अभय चरणोंकी सुखद 
सुशीतल छायाम रखकर शाश्वत सुव एवं शान्तिका अधिकारी 
बनाइये । 

जडता पशुता कलङ्किता कुटिलचरत्वं च नास्ति मयि देव। 
अस्ति यदि राजमौले, भवदाभरणस्य नास्मि किं पात्रम्‌ ॥७॥ 


परदःग्व 


हे राजशिरोमणि ! (राजा ओके सिरमौर तथा चन्द्रशेखर--- 
राजा=्चन्द्र ) मं न तो जड़ (मूख) हूं, न प 
द्र आर न वक्रगति हू । इन सारे दुगुणोसे मुक्त 
होनपर भी आप मझपर कृपा नहीं करते, इसमें क्या 
कारण हे ? यदि आप कहें कि नहीं, तुम्हारे अन्दर ये सभी 
दुर्गुण मोजूद हैं, तो मैं कहूँगा कि तब तो में आपके अङ्ग- 
का भूषण बननेका विशेष अधिकारी हूँ, फिर आप मुझे 
इसप्रकार क्यों दुतकारते है ! आपने गङ्गाजीको सिर चढ़ा 


रक्खा है, क्या वे जड ( शीतल ) नहीं है; मृगको हाथमे 
ले रक्वा है, वह भी तो आखिर पञ्च॒ ही है । चन्द्रमा भी 


तो कळङ्की है, उसे तो आपने अपने मस्तकका मुकुट बना 
रका है और सॉपको गलेका हार वना रक्खा है, वह भी 
तो वक्रगति हे । फिर मने ही कोन-सा अपराध किया है 
जिसके कारण आप मुझे अङ्गीकार नहीं करते ? इसप्रकार 
की विषमता, आपको कदापि शोभा नहीं देती | अतः आप- 
से प्राथना हे कि आप इस दीनको अपनाकर इसे सदाके 
लिये कृतार्थं कर दीजिये । इसे अपने उत्तम अज्ञोमें 
नहीं, तो चरणाँमें ही ठिपटाये रहिये । इसीमें यह अपना 
अहोमाग्य समझेगा । 

अरहसि रहसि स्वतन्त्रबुद्धया वरिवसितुं सुलभः प्रसन्नमू्तिः। 
अगाणितफल्दायकः प्रभुर्मे जग इभ्रिको हृदि राजशेखरोऽस्ति॥ 


हमारे स्वामी राजशेखर ( राजराजेश्वर चन्द्रमौलि ) क॑ 
अन्य लाकक नरदाॉक साथ तुलना नहा हो सकती । उनकी 
हम अकल-दुकछ अथवा सव लागाक सामने, चाहे 1, 
विना किसी रुकावटके पूजा कर सकते हे । उन्होंने अपनेको 
हमारे लिये सर्वदा सुळभ बना दिवा दै । सुबह-शाम, दिनमें, 
रातमे, दोपहरको, आधी रात--जब हमें फुरसत हो,तभी हम 
उनकी पूजा विना किसी सङ्कोचके कर सकते हैं | उनकी 


पूजाके लिये हमें मोसर लेनेकी आवश्यकता नहीं होती । 


उनकी पूजाके लिये देश-काछका कोई नियम नहीं 
रे ओर चाहे जिस समय हम उनकी पूजा 


दे । 
कर 


अन्य राजाओंके साथ हम इसप्रकारका व्यवहार नहीं 


कर सकते । उनकी सेवा-स्श्नपा पहले तो हर एक व्यक्ति 
कर नहीं सकता, विशेष योग्यता एवं विशेष कुलके 


लोगे।को यह अवसर प्राप्त होता दै । फिर उनके सेवकको 
उनके नियमोंमें बँधना पड़ता हे ओर निर्दिष्ट स्थान एवं 
निदिए समयमे ही निर्दिष्ट प्रणाळीक्रे अनुसार उनकी सेवा 
हो सकती है । निर्दिष्ट प्रणाली एवं निर्दिष्ट समयमें जुरा भी 
चूक पड्नेपर उनके कुपित होनेका डर रहता है । फिर उसे 
उनकी अनुकूलता-प्रतिकूलता तथा उनके मिजाजका, जो 
समय-समयपर बदल सकता है, वड़ा ध्यान रखना पड़ता 
है | राजाओंकी अव्यवस्थितचित्तता तो प्रसिद्ध ही है। 
भगवान्‌ दाङ्करके लिये यह वात नहीं है। वे कमी प्रतिकूल 
तो होते ही नहीं | भक्तपर सदा अनुकूल, सर्वदा प्रसन्न रहते 
हैं | अन्य राजाओंकी भाँति उनकी रुख देखनेकी आवश्यकता 
नहीं होती । वे तो उलटी हमारी रुचि रखते हें । “राम 
सदा सेवक रुचि राखी? प्रसिद्ध ही है फिर एक वात और 
हे । किसी राजाको प्रसन्नकर हम परिमित फल ही पा सकते 
हें, क्योंकि उसके पास जो कुछ है सब परिमित ही तो है। 
उससे अधिक वह कहाँसे देगा १ इसके विपरीत भगवान्‌ 
शङ्कर अमित फलके देनेवाले हैं । वे और तो और, भक्तको 
अपना स्वरूपतक दे. डालते हैं । ऐसे भक्तभावन भगवानको 
छोड़कर जो दूसरोंका मुँह ताकते हैं वे निश्चय ही मन्दमति 
हे, अतिशाय दयाके पात्र हें । अतः सब कुछ छोड़कर 
आशुतोष भगवान्‌ झाङ्करकी ही दारण ग्रहण करनी चाहिये ।: 
इसीमें जीवका सव प्रकारसे मङ्गल है | 
निव्यं योगिमनःसरोजदळसञ्चारक्षमस्स्वरक्रमः 
शम्भो तेन कथं कटठोरयमराड्वक्षःकवाटक्षतिः । 
अस्यन्तं स्रदुलं त्वदङ्घ्रियुगलं हा! मे मनश्चिन्तय- 
त्येतह्लोचनगोचरं कुरू विभो ! हस्तेन संवाहये ॥ ९॥ 
हे भगवन्‌ ! कहाँ तो आपके सुकोमल चरणयुगल, जो 
सदा योगियोंके हृश्पङ्कजोंमें रमण करते रहते हैं और कहाँ 
यमराजका कठोर वञ्रोपम वक्षःखल, जिसे आपने अपने 
उन चरणोंक्रे प्रहारसे भेदन किया । उस कर्कश आघातसे 
आपके चरणोंको जरूर गहरी चोट आयी होगी । लाइये, 
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उन्हें मुझे सोंपिथ्रे । मैं उन्हें सुहृलाकर ठीक कर दँ । 
(इसी बहाने आपके पेर पळोटनेको तो मिले । ) 

एष्यस्येष जनिं मनोऽस्य कठिनं तस्मिन्नटानीति मद्‌- 
रक्षाये गिरिसी२ज्नि कोमलपदन्यासः पुरा5भ्यासितः 
नो चेदिव्यग्रहान्तरेषु सुमनस्तब्पेपु वेद्यादिषु 
प्रायः सत्सु शिलातलेषु नटनं शम्भो ! किमर्थं तव 


॥१०॥ 

| नहीं-नहीं, मैं भूळता हूँ । माळूम होता है, आपको 
कठोर भूमिपर पाद-प्रहार करनेका अभ्यास-सा हो गया 
हे । यमराजके वक्ष;खलको विदीणं करके ही आपने 
सन्तोष कर लिया हो, सो बात नहीं दै । आपने तो जान- 
बूझकर केलास-शटङ्गकी कर्कदा भूमिपर कोमल पदन्यासका 
अभ्यास किया है । वह इसलिये कि आपने अपनी सर्वज्ञता- 
के वळसे इस वातका पता लगा लिया था कि आपका एक 
स्या अमुक समयमै जन्म लेगा और उसकी बजञ्रतुल्य कठोर 
हृदय-भूमिमं आपको विहार एवं पदसञ्चार करना होगा । 
कहीं उसके कठोर हृदयसे आपके कोमल चरणोंको चोट न 
पहुँचे, इस भयसे आपने पथरीली भूमिपर हल्के-हल्के कदम 
रखकर नृत्य करनेका युगों पहले अभ्यास कर लिया था | 
नहीं तो भला, दिव्य-मणि-भवनके सुकोमल फर्श, मखमली 
गद्दो तथा फूछोंकी सेजको छोड़कर पथरीली. जमीनपर 
घूमनेका किसको शोक होगा ? धन्य है आपकी भक्त- 
वत्सलता एवं दूरदर्शिता ! ऐसे दयाळ स्वामीको छोड़कर 
हे पापी मन ! तू कहाँ भटकता फिरता है ! 

अशनं गरलं फणी कलापो 


चसनं चर्म च वाहनं महोक्षः । 
सस दास्यसि किं किमस्ति शम्भो ! 
तव पादाम्बुजभक्तिमेव देहि ॥११॥ 
(परन्तु ) हे शम्मों ! में आपसे क्या माँगूँ ? आपके 
पास देनेळायक है ही क्या, जिसे आप मुझे देंगे ? खाते 
तो हैं आप ज़हर, अधिक हुआ तो मुद्टीभर भाँग भकोस 
छी अथवा आक-घतूरा चवा लिया, जिसके खानेसे मनुष्य 
अव्वल तो बचे ही नहीं ओर यदि किसी तरह वच जाय तो 


४ 


पागल हुए विना कदापि न रहे । फिर भला आपसे कोई खानकी 
चीज तो क्वा मांगे? मनुष्यको ही क्या, 

थम आवश्यकता होती हे भोजनकी, पेट भर जानेपर और 
बातोंकी सूझती हैं। सो वह आवश्यकता तो आपसे 
किसीकी पूरी होनेकी नहीं । 


प्रत्येक प्राणीको 


उसके 
कहने-सुननकी 


भोजनके बाद दूसरा नम्बर आता है वनका । 
लिये तो आप दिगम्बर प्रसिद्ध ही हे, कुळ व 
आवश्यकता ही नहीं दे । कमी कोई भूळा-मटका, आफ़त- 


का मारा आपसे मिळन आ गया तो भले ही दार्मके मारे 


चमडेका टुकड़ा ळँगोटीकी जगह लपेट छिया, नहीं तो 
वही नंग-ड़ंग घूमते रहते है । इस तरह कपडेकी 


मुराद पूरी हुई । 
वदन ढँका हुआ होनेपर गहने आदिसे उसे सजानेकी 
फिक्र होती टे । सो गहन आपने सॉपोंके धारण कर रक्वे 
ह जिन्हें धारण करनेकी तो वात ही कोन कहे 
ददान होते ही होदा हवास कूच कर जाते ह आर किसी 
तरह उनसे प्राण वचानेकी चिन्ता होती है । ऐसी दामं 
कोइ अभागा ही होगा जो आपसे गहनोंका सवाळ करेगा | 
घरमै खाने-पहननेको भरपूर होता है और पासम दो पेसेकी 
इजत हो जाती है तव मनुष्यको पाँब-पियादे चळनेमे 
आने लगती है और यह खयाल होते लगता है कि 


गर्म 
चार 
उस समय 
सो सवारी आपकी 
पास जानेमे ही भय माठूम होता 
सींग न भोंक दे । सारांश यह कि आपके 
वहतु कोई भी नहीं हैं जो आप 


आदमी हमें पेंदल चठते देखकर क्या कहेंगे । 
मनुप्यको सवारीकी जरूरत होती दै । 
साँड़ है, जिसके 
है कि कहीं वह 


पास सांसारिक ऐसी 


किसाका द सक । इसलिये आपसे में केवल एक बस्तु 
मागता हू, जिसे देनेमे आपको कमी आनाकानी हो ही 


नहीं सकती ओर जिसका आपके पास अट्ट भण्डार ह । 
वह है आपके चरणारविन्दकी अनन्य एबं अनपायिनी 
भक्ति 


। आद्या है, मेरे इस 
पूरा करेगे ओर अपनी 


-से सबाळको आप अवश्य 
नमे मुझे वञ्चित नहीं रक्वगे | 


- OS 
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शिव-शरणागति 


( प्रसिद्ध शिवभक्त श्रीअप्पय्य दीक्षितकृत ) 


स्वं वेदान्तैर्विविधमहिमा गीयसे विश्वनेत- 
स्त्वं विग्राद्येर्वरदनिखिलैरिज्यसे कर्मभिः स्वैः । 
स्वं दष्टानुश्रविकविषयानन्दमात्रावितृष्णे- 
रन्तअन्थिप्रविलयक्कते चिन्त्यसे योगिवृन्दैः ॥ 


हे विश्वनायक ! उपनिषदोंमें आपकी ही अनन्त 
महिमाका बखान है; हे वरदायक ! ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
झूद्र--चारों वर्णोंके लोग अपने-अपने वर्णानुकूल आचरण- 
के द्वारा आपका ही पूजन करते हैं; इहलौकिक एवं 
पारलौकिक --दोनों प्रकारके सुखाँसे जिन्हें वेराग्य हो गयां 
है, ऐसे योगिजन भी अविद्यारूपी हृदयग्रन्थिके भेदनके 
लिये सदा आपका ही चिन्तन करते हैं । 

ध्यायन्तस्स्वां कतिचन भअवं दुस्तर निस्तरन्ति 

रवस्पादाब्जं विधिवदितरे नित्यमाराधयन्तः । 

अन्ये वर्णाश्रमविधिरताः पाळयन्तस्स्वदाज्ञां 

सवै हिस्वा भवजलनिधावेष मामि घोरे ॥ 


कुछ लोग आपके विज्ञानानन्दघन परन्रहझस्वरूपका 
ध्यान करके इस दुस्तर भवार्णवको पार करते हे, कुछ लोग 
आपके सुर्‌दुर्लम चरणाररबिंन्दका पूजन कर अपने मनोरथ- 
को सिद्ध करते हे और कुछ लोग वर्णाश्रम-धर्मके अनुसार 
आचरण करते हुए शास्त्रर्प आपकी आज्ञाकां पालन करते 
हैं; किन्तु मैं सव कुछ छोड़कर इस घोर संसारसागरमें गोते 
खा रहा हूँ--मुझसे न तो आपका ध्यान होता है, न आपका 
पूजन वन पड़ता है और न शास्त्र-मर्यादानुकूळ आचरण 
ही करते बनता है | मुझसे अधिक अभागा एवं हरामी 
संसारमें कोन होगा ? 

उत्पद्यापि स्मरहर महत्युत्तमानां कुले$स्मि- 

नास्वाद्य त्वन्महिमजल्घेरप्यहं शीकराणून्‌। 

स्वत्पादाचीविसुखहदयश्चापलादिन्द्रियाणां 

व्यअस्तुच्छेष्वहहइ्‌ जननं व्यर्थयाम्येष पापः ॥ 


हे स्मररिपो ! मैंने उत्तम ब्राह्मण-कुलमे जन्म लिया 
और आपकी महिमारूपी अपार सागरके कतिपय विन्दुओ- 
का आस्वादन भी किया; किन्तु फिर भी मैं पापात्मा 
आपकी पादसेवासे मुँह मोड़कर इन्द्रियोकी चपलताके 
कारण क्षुद्र सांसारिक विपयोंके पीछे पागल हुआ घूमता हूँ 


और इस दुर्लभ मनुष्य-जन्मको व्यर्थ गरवा रहा हूँ, हीरेको 
काचके मोल बेच रहा हूँ । मुझसे अधिक अज्ञानी और 
कोन होगा ? 
अकेद्रोणप्रथ्शतिकुसुमेरचंनं ते विधेयं 
प्राप्यं तेन स्मरहर ! फलं मोक्ष सास्राज्यळक्ष्मीः । 
एतजानन्नपि शिव ! शिव !! व्यर्थयन्‌ काळमात्म- 
ज्ञात्मद्वोही करणविवशो भूयसाधः पतासि॥ 


हे स्मरारे ! आपके पूजनके लिये न तो पेसा चाहिये 
और न विशेष सामग्रीकी ही अपेक्षा है । आककी डोंडियो और 
धनूरेके पुष्पोसे ही आप प्रसन्न हो जाते हैं, कौड़ियोंमें काम 
होता है; किन्तु आपका पूजन इतना सस्ता होनेपर भी 
आप उसके बदलेमें क्या देते हैं ! आक और धतूरेके 
एवजमें आप देते हैं मोक्षसाम्राज्यलक्ष्मी, जो देवताओंको 
भी दुलंभ है । कितना सस्ता सौदा है ! इसीलिये तो आप 
'आझुतोष? एवं 'ओंढरदानी? की उपाधिसे विभूषित हैं । 
किन्तु शिव ! शिव ! में ऐसा आत्मद्रोही हूँ कि यह सव 
कुछ जानता हुआ भी अपना जीवन व्यर्थ ही नहीं खो 
रहा हूँ, अपितु इन्द्रियोके वशीभूत होकर बार-बार पापों- 
के गडटेमै गिरता हूँ । 

नाहं रोद्ध' करणनिचयं दुर्नयं पारयामि 

स्मारं स्मारं जनिपथरुजं नाथ! सीदामि भीस्या । 

किं वा कुर्वे किसुचितमिह क्वाद्य गच्छामि हन्त ! 

त्वस्पादाब्जप्रपतनम्झते नैव पइ्यास्युपायम्‌ ॥ 


2. ~ 


हे नाथ ! मेरी इन्द्रिया बड़ी दुर्दमनीय हो गयी हैं, 
मेरे कावूसे वाहर हो चली हे । इन्हें नियन्त्रणमें रखना 
मेरे बसका नहीं है | इधर इनको स्वतन्त्र छोड़ देभसे मेरी 
जो दुर्दशा होगी उसे सोचकर एकवारगी रूह कॉप उठती 
हे | क्योंकि इनकी लगाम ढोली कर दनेसे संसारमें वार- 
वार जन्म लेना तो निश्चित ही है और गर्भवासमें जो 
नरक-यन्त्रणाएँ. भोगनी पड़ती है, उनका ध्यान आते ही 
रोंगटे खड़े हो जाते हे । ऐसी दशामे में क्या करूँ, कहाँ 
जाउँ, कुछ समझम नहीं आता । इस दुविधामें पड़कर मैं 
किकर्तव्यविमूढ-सा हो गवा हूँ । अब तो आपके भक्त- 
भय-हारी चरणारविन्दोंका आश्रय लेनेके अतिरिक्त कोई 
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र 


दूसरा मार्ग नहीं सूझता । अतः कृपया आप मुझे उन्हीं 
चरणोंकी शरणमें ले लीजिये । 
'उछडङ्घ्याज्ञासुडुपतिकलाचूड ! ते विश्ववन्द्य ! 
स्यक्ताचारः पञ्जुवद्धुना व्यक्तलज्ञश्चरासि । 
पुवं नानाविधभवततिप्राप्तदी घोपराधः 
छेशाम्भोधि कथमहस्रते त्वत्प्रसादात्तरेयम्‌ ॥ 


हे शशिशेखर ! हे जगद्वन्य प्रभो ! में आपकी 


आज्ञाकी अवहेलना करता हुआ सदाचारके मार्गका 
परित्याग कर पशुकी भाँति निलंज हुआ घूमता हँ । 


जन्मजम्मान्तरोंमें मैने इतने बड़े पाप किये हैं कि करोड़, 


जन्मोमें भी उनसे छुटकारा सम्भव नहीं है । अव तो इस 
ढुःखार्णवके पार जानेका यदि कोई उपाय है तो आपकी 
कृपाका अवलम्बन ही है। अतः इस दीनकी ओर भी 
तनिक कृपाकी कोर हो जाय । 

bE स्वमिद्द करुणासारारः कृरञ्जमागः 

संसारोस्थं गिरिश ! सभयप्रार्थनादेन्यमात्रात्‌ । 

यथप्येवं प्रतिकलमहं व्यक्तमागः सहस्त 

कुर्वन्सूकः कथसिवं तथा निस्नपः प्राथंयेयम्‌ ॥ 

हे गिरिश ! आप ऐसे दयासागर हैं कि जो मनुष्य 
संसाररूपी घोर "दावानलसे भयभीत होकर दीनतापूर्यक 
आपसे अपने अपराधोंके लिये क्षमा मागता है उसके 
जन्मजम्मान्तरके पापोंको आप अपनी कृपासे नष्ट कर देते 
हैं और उसको कल्मपहीन एवं मोक्षपदका अधिकारी बना 
देते हैं; किन्तु मैं तो ऐसा निर्लज हूँ कि अपने पूर्वक्ृत 
अपराधोंके लिये क्षमा माँगना तो दूर रहा, उलटा प्रतिपळ 
जथे-नथे पाप बटोर रहा हूँ और इसप्रकार मेरे पापोंका 
वोझ क्रमशः वृद्धिगत हो रहा है, उसका क्षय होनेकी तो 
बात ही क्या है! ऐसी हालतमे में अपने पापोंके लि 
आपसे क्षमा भी किस मुं हसे माँगूँ १ अब तो आप स्वयं ही 
अपनी स्वाभाविक दयाछतासे मेरे पापोंकों क्षमा कर दें 
तभी निस्तार हो सकता है, अन्यथा नहीं | 

ध्यातो यत्राद्विजितकरणयोगिश्रियों विम्रग्य- 

स्तेभ्यः प्राणोव्क्रमणसमये संनिधायात्मनैव । 

तद्व्याचष्टे भवभयहरं तारकं ब्रह्म देव- 

स्तं सेवे$हं गिरिश ! सततं नहमविद्यागुरं स्वाम्‌ ॥ 


जितेन्द्रिय योगीगण ध्यानमार्गसे आपको प्राप्त करनेकों 
यज्ञ करते हैं; किन्तु फिर भी वे आपको नहीं देख पाते । 


अन्त समयमें जब उनके प्राणपम्वेरू उड़नेको होते है, तव 
आप विना बुलाये अपन आप ही उनके निकट उपस्थित 
हो जाते हैं ओर उनके कानमे मोल्नदायक तारक-मन्त्र 
फुँककर उन्हे भवबन्धनसे सदावे लिये मुक्त कर दते है । 
ऐसे व्रहाविद्याके उपदशक आपकी में छरण लेता हूँ । 


भक्ताउय़ाणां कथमपि परे यॉड्चिकित्स्थाममर्त्थः 
संसाराख्यां शामयति रुजं स्वात्मत्रोधौपघेन । 


तं सर्वाधीश्वर ! भवमहादीर्घतीब्रामयेन 
झिोऽहं त्वां वरद ! शरणं यामि संसारवेद्यम्‌ ॥ 
a 


हे सर्वेश्वर बरदायक दाम्भो ! आप आत्मबोधरूपी 
औपधके द्वारा अपने भक्तवरोंके भवरोगको हर लेते हैं । 
अन्य देवताओंकी सामर्थ्य नहीं कि वे इस दुःसाध्य रोगकी 
चिकित्सा कर सकें | इस भवरूपी महाभयङ्कर एवं जन्म- 
जन्मान्तरसे पीछे लगे हुए रोगसे पीडित होकर में आप 
संसार-वैद्यकी शरण आया हूँ । कृपया ऐसा कीजिये कि 
जिससे फिर इस संसार-रोगका मुँह न देखना पड़े । 
दासोऽस्मीति त्वयि शिव ! मया नित्यसिद्धं निवेद्यं 
जानास्येतत्‌ स्वमपि यदहं निर्गतिः सम्श्रमामि । 
नास्स्येचान्यन्मम किमपि ते नाथ ! विज्ञापनीयं 
कारुण्यान्मे दारणवरणं दीनवृत्तेगृहाण ॥ 
हे शिव ! में आपका दास हूँ, यही मुझे आपके चरणों- 
नित्य निवेदन करना है | आप भी इस वातको जानते 


FTE 
।, हु 


कि में असहाय होकर इधर-उधर भटक रहा हँ । 
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वस) आपसे और कुछ नहीं मागता, केवळ इतनी ही 
प्राथना दै कि आप मुझ दीनको अपनी अकारण करुणाका 
कणमात्र प्रदानकर सदाके लिते अपनी दारणमें छे लें | 


बहोपेन्द्रम्भ्रतिरपि चेत स्वेप्सितप्रार्थनाय 
स्वाभिन्ने चिरमवसरम्तोपयद्भिः प्रतीक्ष्यः । 
द्रागेव स्वां यदिह 


दारणं प्रार्थये कीटकड्प- 
स्तदविश्वाधीश्वर ! 


तव कृपामेव विश्वस्य दीने॥ 

दै स्वामिन्‌ ! हे विश्वेश्वर ! ब्रह्मा और विषणु-प्रशति 
देवतातक जवे अपनी किसी प्रार्थनाको लेकर आपके समीप 
उपस्थित होते ह तब उः 
अवसर ठ्रँदुना पड़ता 
समान होते हुए भी 
इस तरह तकाजा 
ऋणीसे कर्जे दिया 


हैं चिरकाळतक आपके दर्शनके लिये 

है । किन्तु मैं एक अधम की ड़ेके 
आपसे अपनी शरणमे ले ळेनेके लिये 
कर रहा हूँ जसे कोई ऋणदाता अपने 
हुआ रुपया लोटानेका तकाजा करता 


क -शरणागलि % 


हो । आपकी मुझ-जेसे असहाय दीर्नोपर अहेतुकी कृपाको 
देखकर ही मुझसे ऐसी अनुचित धृष्टता हो रही है। आशा है, 
आप मेरी दीन अवस्थाको ध्यानमें रखते हुए मेरे इस 
अपराधको अवश्य क्षमा करेंगे और मुझे अविलम्ब अपनी 
शरणमें ले लेंगे ताकि मुझे आपको बारम्बार तंग न करना 
पड़े । जबतक आप मुझे अपना न छेंगे, तबतक मैं आपको 
हैरान करता ही रहूँगा । आप कहाँतक मौन साधन किये 
बैठे रहेंगे ! एक-न-एक दिन मेरी बाँह अवश्य पकड़नी 
होगी । इसलिये अच्छा है कि तुरंत ही यह काम कर 
डालें, जिससे दोनोंको ही तंग न होना पड़े । 

क्षन्तव्यं वा निखिलमपि मे भूतभाबिब्यलीकं 

दु्व्यापारप्रवणमथवा श्िक्षणीयं मनो में । 

न त्वेवार्त्या निरतिशयया त्वत्पदाब्जं प्रपन्नं 

स्वद्दिन्यस्ताखिलभरमसु' युक्तमीश ! प्रहातुम्‌ ॥ 

हे स्वामिन्‌ ! या तो आप मेरे भूत एयं भविष्यके सभी 
अपराधोंको क्षमा कर दीजिये या इस कुमागंगामी दुष्ट 
मनको ठीक रास्तेपर लाइये । दोनोमेंसे एक काम तो करना 
ही होगा, नहीं तो काम कैसे चलेगा ! यह तो हो नहीं 
सकता कि आप इस घोर दुःखमें मेरा हाथ छोड़ दें, क्योकि 
यह कार्य आप-जैसे दयाळ स्वामीके लिये उचित नहीं 
होगा । जिसे आपके चरणोंका ही एकमात्र अवलम्ब है 
और जिसने अपना सारा भार आपके ऊपर डाळ दिया है 
उसे आप कमी धोखा नहीं देंगे, इसका से पूर्ण विश्वास है। 


सवंज्ञस्स्वं निरवधिकृपासागरः पूर्णशक्तिः 
कस्मादेनं न गणयसि मामापदव्धौ निमझ्म्‌। 
एकं पापास्मकमपि रुजा सकंतोऽध्यन्त दीनं 


जन्तुं यथ्ुद्धरसि शिव ! कस्तावतातिप्रसङ्गः ॥ 


हे शङ्कर ! आप सर्वज्ञ हैं, दयाके अपार समुद्र हैं तथा 
पूर्ण सामर्थ्यवान्‌ हैं; फिर भी न जाने क्यों मुझे आप इस 
दुःखसागरसे नहीं उवारते ? माना कि मैं पापास्मा हूँ, 
किन्तु साथ ही दुःखसे अत्यन्त कातर भी हूँ । ऐसी दशामें 
यदि आप मुझे उवार लें तो इससे आपकी न्यायपरायणता- 
में कौन-सी वाधा आती है ! सभी नियमोंमें अपवाद भी 
होते हैं । इसलिये यदि मुझे आप अपवादरूप मानकर भी 
अपनी दयाकी भिक्षा दे दें तो इसमें क्या आपत्ति है ! 
जैसे भी हो, इस बार तो दया करनी ही होगी । 


कीटा नागास्तरव इति वा कि न सन्ति स्थलेषु 

स्बत्पादास्भोरुहपरिमलोद्वाहिमन्दानिलेषु 

तेष्वेकं वा सुज पुनरिमं नाथ ! दीनार्तिहारि- 

झ्ातोपं ते सड! भवमहाङ्गारनद्यां लडन्तम्‌॥ 

हे नाथ ! जिन-जिन स्थलोंमे आपके चरण-कमल जाते 
हैं, उन-उन स्थर्णोर्मे कीड़े-मकोड़े, सॉप-बिच्छू अथवा झाड़- 
झंखाड़ भी तो अवश्य होंगे। यदि और कुछ नहीं, तो 
उन्हींमेसे कोई शरीर मुझे दे दें, जिससे उन चरण-कमलोंके 
सुमधुर गन्धसे सम्पृक्त सुशीतल वायुका सुखकर स्पर्श 
पाकर मैं अपने शरीर और आत्मा--दोनोंकी तपनंको बुझा 
सकूँ और इस सुतप्त अज्ञारोंसे पूर्ण भवनदीसे छुटकारा 
पाऊ । उस योनिमें मुझे आप, जत्रतक आपकी तबीयत 
चाहे, रख सकते हैं | उसमें मुझे कोई आपत्ति न होगी, बल्कि 
जितने अधिक समयतक आप मुझे उस शरीरमें रक्खेंगे, 
उतना ही अधिक आनन्द मुझे होगा और मैं अपना अहो- 
भाग्य ससझूँगा । क्या मेरी इस प्रार्थनाको भी आप स्वीकार 
नहीं करेंगे १ अवश्य करेंगे । 


अन्तर्याष्पाकुछितनयनानन्तरङ्गानपइ्य- 

जम्रे घोषं रुदितबहुळं कातराणामश्दण्वन्‌ । 
अप्युसक्रान्तिश्रममगणयच्जन्तकाले कपदि- 
श्रङ्घ्रिद्वन्द्वै तव निविरतामन्तरास्मन्मसास्मा ॥ 


हे कपर्दिन्‌ ! हे मेरे अन्तरात्मा ! अपने अन्तकालका 
चित्र इस समय मेरी इन आँखाँके सामने आ रहा है। मैं 
देख रहा हुँ कि मेरे आत्मीय जन डवडवाये हुए कातर 
नेत्रोसे मानो मेरी ओर निहार रहे हैं, चारों ओर स्त्रिया 
और बच्चे बिलला रहे हैं और कोई-कोई उनमेंसे डाढ़ मार- 
कर रो रहे हैं | उस हृदयविदारक दृश्यकी कल्पना करनेपर 
शरीरके रोंगटे खड़े हो जाते हैं । सोचता हूँ, उस समय 
मेरी खुदकी क्या दशा होगी । त्रस, उस समय तो ऐसी 
कृपा हो कि कुठम्बियोंके वाष्पाकुलित नेत्र तो दिखायी न 
पडे, स्त्रियां और बच्चोंकी क्रन्दन-ध्वनि सुनायी न दे, 
प्राणोत्सर्गकी व्यथासे विचलित न होऊँ और चित्त आपके 
चरणयुगलके चिन्तनमें लीन हो जाय । आप यदि चाहें 
तो ऐसी व्यवस्था कर सकते हैं, आपके लिये कुछ भी 
दुःसाध्य नहीं है । 


स्वे वापि स्वरसविकसदिऽ्यपङ्केरहाभं 
पश्येयं तत्तव॒ पशुपते ! पादयुरमं कदाचित्‌ । 


१० # भवं भवानीसहितं नमामि % 


छाइं पापः कू तव चरणालोकभाग्यं तथापि 
पह्याशाँ मे घट्यति पुनर्विश्रुता तेऽनुकम्पा ॥ 
हे पशुपते ! क्या आपके खिले हुए. पङ्कजके समान 
चरणयुगलको स्तम्नमें भी देखनेका सौभाग्य मुझे प्राप्त होगा! 
जब अपने आचस्णौंकी ओर देखता हूँ तब तो मैं निराशासे 
घिर जाता हूँ, किन्तु आपकी अपार दयाका स्मरण कर मनमें 
फिरसे आशाका सञ्चार होने लगता है । उस समय मैं अपने 
मनको आश्वासन देता हूँ और कहता हूँ, तू नीच है तो 
क्या छुआ १ तेरा स्वामी तो परमकृपाळ है | वह तुझपर 
अवश्य कृपा करेगा, निश्चिन्त रह । 
भिक्षाशृत्तिं चर पितृवने भूतसङ भ्रेमेदं 
विज्ञातं ते चरितमखिलं विप्रछिप्सोः कपालिन्‌ । 
आवैङुण्ठद्रुहिणमखिलप्राणिना मीश्वरस्त्वं 
नाथ ! स्वमेऽप्यहसिह न ते पादपद्मं स्यजामि॥ 


हे कपालिन्‌! हे नाथ ! आप चाहे भीख माँगनेका 
नाट्य करें अथवा भूतोंके दलके साथ इमझानोमें गइत 
लगावे; कुछ भी करें, आपका ऐश्वर्य मुझसे छिपा नहीं रह 
सकता । मैं जान गया हूँ कि आप ब्रह्मा, विष्णुपर्यन्त समस्त 
चराचर जगतके खामी हैं; इसलिये आप मेरी कितनी ही 
प्रयञ्चना करें, मैं खमर्मे भी आपके सुरमुनिदुर्लम चरण- 
कमलका परित्याग नहीं कर सकता, अब तो आपका ही 
होकर रहूँगा । 


न किञ्चिन्मे नेतः ! समभिलषणीयं त्रिभुवने 
सुखं वा दुःखं वा मम भवतु यद्धावि भगवन्‌ । 


समुन्मीलत्पाथोरुहकुहरसौभाग्यसुषि ते 
पदद्वन्द्रे चेतः परिचयस्ुपेयान्मम सदा ॥ 


हे नाथ ! हे भगवन्‌! मुझे त्रिभुवनकी किसी भी 


वस्तुकी अभिलाषा नहीं है और न मुझे सुख-ढुःखकी ही 
परवा है, जो कुछ प्रारब्धमें बदा है सो होता रहेगा । बस, 
मैं तो केबल यहद चाहता हूँ कि आपके खिले हुए पङ्कजके 
समान चरणयुगलमें मेरा चित्तरूपी चञ्चरीक सदा चिहुँटा 
रहे, कभी उससे प्रथक्‌ न हो । 


कर्मज्ञानप्रचयमखिळं दुष्करं नाथ पझ्यन्‌ 
पापासक्तं हृदयमपि चापारयन्‌ सन्निरोद्धम्‌ । 
संसाराख्ये पुरहर ! महत्यन्धकूपे विषीदन्‌ 
हस्तालम्बप्रपतनमिदं प्राप्य ते निर्भयोऽस्मि ॥ 
धन्य प्रमो ! धन्य भक्तवत्सल ! आखिर आपने मेरी 


प्राथना स्वीकार कर ही ळी और मुझे अपने वरद इस्तका 
अबलम्ब दे ही दिया । अब क्या दै ? अब तो बाजी मार 
ली । अब मुझे किस वातका डर है ? अबतक मुझे यह डर 
था कि न तो मैं ज्ञानमार्गका ही अधिकारी हूँ और न 
कर्ममार्गका ही अनुसरण कर सकता हूँ, मुझे दोनों ही पहाड़-से 


माळूम होते हैं । इधर मेरा मन पापोंमें गर्क हो रहा है, 
उसे पापकी ओर जानेसे मैं किसी प्रकार रोक ही नहीं 
सकता । वह इतना बेकाबू हो गया है । ऐसी दशामेँ इस 
संसाररूपी अन्धकूपसे मेरा निस्तार केसे होगा, यही चिन्ता 
मुझे बारबार सताती थी | किन्तु अब आपका सहारा पाकर 


मैं निश्चिन्त हो गया हूँ | अब मेरा कोई कुछ भी नहीं कर 
सकता । 


TSOP 


| ह छाँड मन- 
खुरसरिताके 
राम; दम, भोग-चिराग 
वथा विषय- 


CELE 


कुछ भी स्थिर नही हे 


मीत ! प्रीतिसो चन्द्रच्यूड भज । 
घर इट आसन सज॥ 
त्याग, तपको तू अनुसरि । 


तीर धीर 


द स्वाद सब ही तू परिहरि॥ 
त्यों ही तन जोबन । तडित अशिनशिख्रा पन्नग सरित। 


अथिर, चल दलदल-केसे चरित ?॥ 
Os ९%€६-- 


७९८८-८८-९८ 


शिवाष्टकम्‌ 


( लेखक--आचार्य पं० औमहावीरप्रसादजी द्विवेदी ) 


शीतांझुछुञ्रकलया कलितोत्तमाङ्ग 
ध्यानस्थितं धरणिश्भत्तनयाचिंतं तम्‌ । 
कालानलोपमहळाहळङृष्णकण्डं 
श्रीङ्करं कलिमलापहरं नमामि ॥ 


चारु चन्द्रमाकी शु ्रकळासे आपका शिरोभाग शोभित 
है। पर्वतराज हिमालयकी कन्या पार्वतीजी स्वयं ही आपकी 
पूजा-अर्चा करती हैं । संसारको दग्ध हो जानेसे बचानेके 
लिये, कालानलके समान महा भीषण हलाहल पी जानेसे 
आपका कण्ठ काला हो गया है | इस कलिकालका मल 
अपहरण करनेमें आप अपना सानी नहीं रखते । ऐसे 
ध्यानावस्थित आप शाङ्करको मेरा प्रणाम । 


गायन्ति यस्य चरितानि महाद्भुतानि 
पद्मोद्भवोद्भवसुखाः सततं झुनीन्द्राः । 
ध्यायन्ति यं यमिनमिन्दुकलावतंसं 
सन्तः समाधिनिरतास्तमहं नमामि ॥ 


~ ~ एसे 
आपके अत्यन्त अद्भुत चरितोंका गान कोई ऐसे-वैसे 
नहीं, नारदादि बड़े-बड़े महामुनितक किया करते हैं । साधु- 
शिरोमणि योगीश्वर भी, समाधि लगाकर आपहीका ध्यान 


७० ~ 


करते रहते हैं । ऐसे आप चन्द्रशेखरको मेरा पुंनरपि प्रणाम । 


ब्रैलोक्यमेतदखिलं ससुरासुरञ्च 
अस्मीभवेद्यदि न यो दययात्रदेहः । 
पीस्वाऽहरद्ररलमाशु भयं तदुत्थं 
विश्वावनेकनिरताय नमोऽस्तु तस्मै ॥ 
आप वड़े ही दयाळ हैं । आपकी दया सीमारहित है। 
उसका प्रमाण लीजिये । समुद्र-मन्थनसे हलाहल निकलनेपर 
उसकी आग असह्य हो गयी । उस समय और किसीसे कुछ भी 
करते-धरते न वना । जब आपने देखा कि सुरासुरोसे पूर्ण 
त्रेलोक्यका नाश होना ही चाहता है तब उस कालकूटका 
पान स्वयं ही करके तीनों लोकोंको जळ जानेसे बचा लिया । 
संसारकी रक्षाका इतना खयाल रखनेवाले आपके पादपद्रौ- 
पर मैं अपना सिंर रखता हूँ । 


पापप्रसाधनरता दितिजा अपीन्द्र 
सदो विजित्य सुरघामधराधिपस्यम््‌ । 


प्रसादऊवलेशवश्ञा दवाप्तो- 
स्तस्मै समास्तु विनतिः परमेश्वराय ॥ 


लङ्केश्वरादि राक्षस पुण्यात्मा तो थे नहीं । वे तो महा 
उत्पातकारी और पापिष्ठ थे । परन्तु आपकी सेवा-शुश्रूषाकी 
बदौलत वही महेन्द्रतकको जीतकर, देवलोकके अधीश्वर 
बन बैठे । अतएव आपसे बढ़कर परमैश्वर्यशाली मुझे तो 
और कोई देवता नहीं दीख पड़ता, मेरी विनीत प्रणति 
स्वीकार कीजिये । 


नो शक्यमुग्रतपसापि युगान्तरेण 

प्रापु' यदन्यसुरपुङ्गवतस्तदेव । 
_अक्स्या सकृत्प्रणमनेन सदा ददाति 

यो नौमि नम्नशिरसा च तसाझुतोषम्‌ ॥ 


यस्य 


युग-युगान्त-पर्यन्त तपस्या करनेपर भी जो फलप्राप्ति 
भक्तोको अन्य सुरपुङ्गवोंसे भी नहीं हो सकती, वही आपको 
भक्तिमावपूर्यक प्रणाममात्र करनेसे आपके सचे भक्तोंको 
सुलभ हो जाती है । वात यह कि आप आशुतोष हैं-- 
थोड़ी ही सेवासे प्रसन्न हो जाते हैं में आपके सामने अपना 
सिर झकाता हूँ । 

भूतिप्रियो$पे वितरस्यनिशं विभूति 
भक्ताय यः फणिगणानपि धारयन्‌ सन्‌ । 

प्रचण्डभवभीमभुजङ्गभीतिं 

तस्मै नमोऽस्तु सततं मम शाङ्गराय ॥ 


आपकी महिमा अपरंपार है। वह साधारणजनाँकी 
समझमें आ ही नहीं सकती । देखिये न, इधर तो आप 
स्वयं ही विभूतिःप्रिय ( विभूति=भस्म ) हैं, उधर वही 
अपनी प्यारी वस्तु विभूति अपने भक्तोंको रोज ही ड॒टाया 
करते हैं । और देखिये, स्वयं तो आप महाभयङ्कर नागोंके 
कण्ठे और मालाएँ आदि धारण करते हैं; उधर आप ही 
जन्म-मरणरूपी भीम भुजङ्गके भयसे अपने सेवकोंकी रक्षा 
करते हें । परम कारुणिक और कल्याणकत्त आपको मेरा 
नमस्कार । 

येपां भयेन विछुधा रजनीचराणां 

नो तस्यजुहिंममही ध्रशुहागृहाणि । 


हन्ति 


१३ # सर्वं भवानीसहितं नमामि $ 


त्र्य्य्य्य्य्य्य्स्य्स्य्य्य्य्य्य्य्य््स्य्य्य्य््य्य्््स््य््य्स्स्स््य््य्य्य्य्स्स्स्स्य्य्य्य्य्ट्य्य्य्स्ट्स्य्य्य्य्य््स्स्स्स्य्ट्य्य्य्स्य्ट 


हरबा ददौ गिरिश तानपि शैवधास 
स्वत्त; परोऽस्ति परमेश्वर को दयालुः ॥ 

हे गिरिश ! जरा उन रजनीचरोंका तो स्मरण कीजिये । 
वे लोग इतने प्रवल पराक्रमी हो गये थे कि अपने विपक्षी 
देवोका तरह-तरहसे उत्पीडन करने लगे थे--यहाँतक कि 
उनके भयसे देवगण हिमालयकी कन्दराआंमे छिपे पड़े रहते 
थे। ऐसे अत्याचारी और पापी राक्षसोंको भी मारकर 
आपने पुण्यलोकको भेज दिया । बताइये, क्या कोई आपसे 
| भी अधिक दयाछ देवता कहीं है? आप यथार्थ ही 


वीक्ष्य स्वपादकमलोपनतं तथापि 
मां पाहि कारुणिकमौलिमणे महेश ॥ 

मैं पापी आपसे किस मुँहसे कुछ याचना करू । मैंने 
कभी भूलकर भी आपका अर्चन--शिवार्चन नहीं किया; 
कभी भूलसे भी आपका नाम नहीं लिया; कभी भूलकर भी 
आपकी और कोई सेवा नहीं की । फिर भी सिर्फ यह देख- 
कर कि यह अधम आपके चरणोंपर पड़ा हुआ नाक रगड़ 
रहा है, आप, आशा है, सुझपर भी कृपा करके मेरा उद्धार 
करेंगे । भरोसा तो मुझे आपसे ऐसा ही है; क्योंकि आप 


परमेश्वर हें । आशुतोष होकर परम भक्तवत्सल भी हैं । 
| अर्चो कृता न तव नाम हर स्मृतन्न सहावीरप्रसादो यौ द्विवेदिकुलसम्भवः । 
| नो भक्तवस्सल कृतं तव किञ्चि दन्यत्‌ । स भक्त्या परया युक्तश्वकारेदं शिवाष्टकम्‌ ॥ 
| SOON 
| महेश शिव 
| ( श्री 'आजेव'% ) 


खयं निर्विकार रहकर इस विकारमय जगतूकी व्यवस्था 
करनेवाले उस गगनभेदी पर्वतमालाके उत्तुङ्ग श्ज्ञों- 
पर क्षण-क्षणमें रूप बदलनेवाली आलोक-रश्मियाँ विचित्र 
| वर्णविश्रमकों वक्षःस्थठमे वहन करती हुई दिशा-विदिशाओंमें 
| विकीर्ण हो रही हैं । तुम्हारे उस निर्मल ज्योतिःखरूप धामके 
अनन्त विस्तारमे चिन्ता और शोकके पद-चिह कहीं दृष्टि 
गोचर नहीं होते । 
स्वयं अरूप होते हुए भी जगतके विविध रूपोंको नया 
| रूप देनेवाळे | तुम समस्त बन्धनोसे निर्मुक्त होनेपर भी 
नाम-ल्पात्मक भबवन्धनको . तोड़नेवाले हो । तुम जीर्वेके 
अन्तःकरणको कछप्रित करनेवाले वासनारूपी मलोको घोने- 
| वाले हो और काम-क्रोधादि उद्दाम विकारोंके प्रचण्ड झज्झा- 
| वातसे उनके हृदयरूप नौकाकी सतत रक्षा करते हो । सारे 
| पार्थिव सुत तुम्हारे चरणोपर न्यौछावर हैं । तुम्हारे अभयङ्कर 
चरणाँकी मुक्त पुरुष भी शरण लेते हैं। 
तुम सङ्कत्परहित होते हुए मी प्रत्येक सङ्कस्पको जानते 
हो | तुम अनन्त आकाशकी भाँति अविचल एवं स्थिर हो, 
निरीह एवं निश्चेष्ट होते हुए भी कण-कणमें व्याप्त हो । 
ठम्हारे चरणोंपर तुम्हारे भक्तजन प्रमाश्रुआँसे प्रक्षालित 


बिल्वपत्रोको चढ़ाते हें, उस समय तुम्हारे वदनारविन्दपर 


करुणाकी आभा झळकने लगती है।† 


# आप एक मंगरेज साधक हैं । † अंगरेजी कविताका अनुवाद । 


( डा० एच० डब्लू बी० मारेनो ) 

हिमाच्छादित कैछासक्रे उत्तुङ्ग श्रङ्गपर जगदम्बा 
पार्यतीके साथ आप समाधिमग्न होकर विराजमान हैं । 
भूमण्डलमें चाहे जितनी उथळ-पुथळ मच जाय; यही क्यों, 
अखिल ब्रह्माण्डका कार्यक्रम चाहे अस्तव्यस्त हो जाय; 
परन्तु आपकी समाधि किसी प्रकार भी नहीं टूटती । बेचारे 
ब्रह्माजी ब्रह्माण्डोको रचते-रचते थक जाते हें और विष्णु 
उनके पालनमें अथक परिश्रम करते हैं; किन्तु आप उनके 
इस अविराम परिश्रमका तनिक भी विचार न कर अपने 
भ्रूमङ्गमात्रसे ही, केवळ अपने तीसरे नेत्रको खोल देनेसे 
ही इस सारे खेलको क्षणभरमें चौपट कर देते हैं । क्योंकि 
आप इस बातको भठीभॉति जानते हैं कि प्रकृतिकी 
अन्धतमिखाके विलीन हों जानेपर नवनवोन्मेषशालिनी 
आशारूप उषाका उदय होता है । बीजसे अङ्कुर, अङ्कुरसे 
पलव, पछवसे प्रसून और प्रसूनसे फठ--इसप्रकार सारी 
सृष्टिका क्रम फिरसे जारी हो जाता है और आप मस्त 
हाकर चुपचाप यह सारा तमाशा देखते रहते हें । हे 
देवाधिदेव महादेव ! आपके चरणोंमें मेरी यही प्रार्थना है 
प जिसप्रकार जगतके जीण-शीर्ण हो जानेपर आप उसका 
सहारकर उसे नवीन रूप दे डालते हैं, उसी प्रकार त्रिविध 
तापोसे जजेरित मेरे अन्तःकरणके त्रिविध मलको जलाकर 

उसे सुवर्णकी भाँति परिष्कृत, शुद्ध बना दीजिये । & 

~~ अंगरेजी कविताका अनुवाद । 


श्रीजिमूत्युपासनातत्त-रहस्य-मीमांसा 


( लेखक --श्रीगोवननपीठाधीशवर ओजगदूयुरु औशङ्कराचार्य स्वामी श्री ११०८ श्रीभारतीकृष्णतीथेजी महाराज ) 


करधान्रीकृतनतजनकरधात्रीकृतपरास्मपर विद्याम्त्‌ 


॥ घात्रीधात्रीमेकासनाथघात्रीँ नमासि जगदस्बाम्‌॥ 


धात्री पात्री हर्त्री वेत्त्री चाम्ब स्वमस्य लोकस्य । दात्री सकलार्थानां पात्रीकुरु मां स्वदीयकरुणायाः ॥ 
धात्नीधरोजन्मघरासपत्नी धान्नी निजाख्यत्रिविधखशक्तिम्‌। पझ्मारिरेखाधरपद्मनेत्रपद्मासनाख्याजुषमीरमीडे ॥ 


हमने कल्याणके श्रीरामायणाङ्क, श्रीकृष्णाङ्क और 
श्रीईश्वराङ्कमे प्रकाशित लेखोंम भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र और 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रकी महिमाका वर्णन करते हुए केवल 
अपने श्रुति-स्मृति-पुराणादि प्रमाणोंसे ही नहीं, बल्कि 
बाइबल आदि ग्रन्थों तथा बड़े-बड़े पाश्चात्य तत्त्वशास््रियों 
(Philosophers) और विज्ञानशाबत्रियों (Scientists) 
के ग्रन्थोंके जबरदस्त आधारपर भी हमारे सनातन-धर्मके 
इस परमसिद्धान्तका विस्तृत निरूपण किया था कि आत्मा 
यथार्थमे एक ही है; परमात्मा अखण्ड, अपरिच्छिन्न, सर्व- 
व्यापी, सर्वान्तर्यामी, नित्य-शुद्ध-बुद्ध-सक्त सच्चिदानन्दघन- 
स्वरूप है; ईश्वरकी उपासना सगुणरूपसे ही हो सकती है, 
निगुणसे नहीं, इत्यादि-इत्यादि । 

अब आगे बढ़ते हुए “कल्याण? के इस श्रीशिवाङ्कमै 
हमें निम्नलिखित विषयांका दिग्दर्शनरूप विचार करना है 
कि उपासनाकाण्डमें जिन सगुण मूर्तियोंकी उपासना विहित 
है उनका वास्तविक आध्यात्मिक तत्त्व-रहस्य क्या है, 
उनका पारस्परिक सम्वन्ध क्या है और खासकर विष्णू- 
पासक कहलानेवाले तथा शिवोपासक कहलानेवाले लोग 
जो आपसमें गाली-गलोज करते हुए परस्पर निन्दा- 
तिरस्कार, द्वेघादिका भाव प्रकट किया करते हैं, वह कहाँ 
तक हमारे शाख्रोंके आधारपर है, इत्यादि । 


आश्चर्य और खेदकी बात 


जिन श्रीहरि और श्रीहरके वारेमें आपसमे इतनी 
लड़ाई होती है, उनके परस्पर-सम्वन्धके विषयमै शास्त्रोंसि 
ऐसे प्रमाण खूब मिलते हें कि उनमें परस्पर अत्यन्त ही 
नहीं, बल्कि अनुपम तथा अद्वितीय प्रेम और आदरका 
सम्बन्ध है । बड़े ही आश्चर्य और खेदकी बात है कि इतने- 
पर भी उनके अनुयायी, भक्त और उपासक कहलानेवालोमे 
पारस्परिक द्वेषकी तीब्र प्रगतिका वेग यहाँतक पहुँच गया 
है कि कोई भगवान्‌ श्रीविष्णुकी भक्ति या स्मरण चाहे न 
करें, पर भगवान्‌ श्रीशङ्करकी निन्दा करनेसे ही वेष्णव बन 


जाते हें। इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीशिवकी भक्ति या स्मरण- 
तक न करनेवाले भी भगवान्‌ श्रीनारायणकी निन्दा करने- 
से ही शैव बन जाते हैं । 
बिचारकी शेली 

क्योकि रागऱ्वेष-रहित तथा निष्पक्षपात-बुद्धिके 
आधारपर शास्त्रके प्रमाणोंपर शान्तिपूर्वक विचार करनेकी 
अत्यन्त आवश्यकता है, इसी खयालसे यथार्थ सिद्धान्तके 
निश्रयके लिये अत्यन्त उपयोगी कुछ खास-खास प्रमाणोका 
इस लेखमै उल्छेख किया जाता है । 

परमाड्वैतकी दष्टिसे विचार 

श्रुति, स्मृति, श्रीसद्धागवतादि पुराण, बाइबल तथा 
पाश्चात्य तत्त्शाज्लियों और विज्ञानशास्त्रियोके विचारोंके 
अटल आधारपर ईश्वराङ्क' में हमने जिस परम अद्वेत- 
वेदान्त-सिद्धान्तको सिद्ध किया था, उसके अनुसार तो यह 
स्वतः और निर्विवाद सिद्ध है कि श्रीविष्णु, श्रीशिव आदि- 
सम्बन्धी कोई भी विवाद शास्त्रीय नहीं हो सकता, क्योंकि 
हमारे सनातन-धर्मञ्ाञ्नमन्थोंका बताया हुआ सिद्धान्त तो 
यही है कि ये सब मूतियाँ उसी एक परमात्माकी हैं । 
भक्तोंके श्रद्धा, भक्ति और प्रेमके साथ किये हुए एक खण्ड, 
परिच्छिन्न मूर्तिके भ्यानके परिणामरूप जो अखण्ड 
अपरिच्छिन्न, सर्वव्यापी, सर्वान्तर्यामी 

भक्तचित्तानुरोधेन धत्ते नानाङृतीः स्वयम्‌ ॥ 

अट्टेतानन्दरूपो य PEF 

--अर्थात्‌ स्वयं एक और केवल आनन्दस्वरूप होते 
हुए भी जो भक्तोंकी चित्तदृत्तिके अनुसार अनेक प्रकारकी 
आकृतियोंको धारण करता है वही परमेश्वर 

भन्ये श्चिरादपि यथारुचि गृह्यमाणः 

यः प्रस्फुरत्यविरतं परिपूर्णरूपः । 


अर्थात्‌ भक्तोसे अपनी-अपनी रुचिके अनुसार 
एक-एक परिच्छिन्न मूतिके रूपसे एकाग्रताके साथ ध्यान किये 
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जानेपर अपने अखण्ड और परिपूर्णरूपसे साक्षात्‌ दर्शन 
देता है । अतः हमारे श्रति-स्मृति-पुराणादिप्रतिपादित 
सनातन अद्वेत-वेदान्त-सिद्धान्तकी दृष्टिसे तो शिव, विष्णु 
आदिका झगड़ा सर्वथा निराधार तथा भयङ्कर अविवेकका 
स्पष्ट चिह्न है। अब देखना है कि पारमार्थिक अद्वैत- 

सिद्धान्तकी दृष्टिके अतिरिक्त अन्यान्य दृष्टियोसे इस सम्बन्धमें 
यथार्थ तत्त्व क्या है ! 


नाम-विचार 


श्रीविष्णु ओर श्रीशिवके सबसे प्रसिद्ध नाम “हरि? और 
हर? ह । इन दोनोंका संस्कृत-भाषाकी मूल व्युत्पत्तिसे 


एक ही अर्थ होता है--'चुरानेवाला? । पाण्डवगीतामें 
कहा है-- 


नारायणो नाम नरो नराणां 
bt कथितः पृथिव्याम्‌ । 
अनेकजन्मार्जितपापघुञ्ज 
हरध्यरेषं स्मरणेन पुंसाम्‌॥ 
अर्थात्‌ भूमण्डलभरके मनुष्योके बीचर्मे नारायण 
नामका चोर बहुत प्रसिद्ध है जो मनुष्यके हजारों जन्मोके 
कमाय हुए पापसञ्चयको स्मरणमात्रसे एकदम और 
निःशेषरूपसे चुरा लेता है । श्रीगोपालसहसनाममें 
भगवान्‌ श्रीकृष्णको चोर-शिखामणि बतलाया गया है । इसी 
प्रकारसे यजुवैदके श्रीरुद्राध्यायमें तो भगवान्‌ श्रीशिवकों 
स्तिनानाँ पति” तथा “तस्कराणां पतिः? कहा दै । यह तो 
हुई 'हरि' ओर हर” शब्दोंके अर्थकी एकताकी वात । 


इसी तरह श्रीकाशीजीम भगवान्‌ श्रीशिवजीका जो 
प्रसिद्ध नाम श्रीविश्वनाथ है और पुरीधामभे श्रीकृष्णका 


जो प्रसिद्ध नाम श्रीजगन्नाथ है इन दोनोंका भी “दुनियाका 
मालिक --यही एक अर्थ है | 


शिवसहस्रनाम और विष्णुसहस्रनाम 


हमें पाठकोंकी दृष्टिको अब इस ओर आकर्षित करना 
है कि श्रीशिवसहलनाम और श्रीविष्णुसह्तनाम, जिनका 
शैव और वैष्णव नित्य पाठ किया करते हैं, दोनों एक ही 
भगवान्‌ श्रीवेदव्यासके बनाये हुए एक ही महाभारतके, 
एक ही अनुशासनपर्वके अन्तर्गत हैं और इन दोनों सहल- 
नामोंके उपदेशके प्रकरण अति सुन्दर हैं | 


प्रथम तो श्रीशिवसहस्तनामका प्रकरण आता है कि 
कुरुक्षेत्रके युद्धके वाद दाराय्यामे लेटे हुए पितामह श्री- 
भीष्मजीसे राजा युधिषिरने पूछा कि “सब देवताओंमें 
सर्वथा श्रेष्ठ कौन हें जिनकी उपासनासे ऐहिक, पार- 
लौकिक तथा पारमार्थिक कल्याण प्राप्त हो सकता हे ?? इसपर 
श्रीमीष्मजीने कहा कि “में इस प्रश्नका उत्तर देनेका अधिकारी 
नहीँ हू | भगवान्‌ श्रीकृष्ण खयं यहीं विराजमान हैं । 
उन्हीसे पूछो ।” तदनन्तर राजा युधिष्टिरद्वारा पूछे जानेपर 
भगवान्‌ श्रीकृष्णने यह कहकर कि--“भगवान श्रीशिवजी ही 
सत्र देवताओंमें सर्वथा श्रेष्ठ और पूज्य हैं । मैंने भी उन्दीं- 
की घोर तपस्यापूर्वक उपासना करके अमुक-अमुक महान्‌ 
वरदान आदि लाभोंको प्राप्त किया था'--भगवान्‌ शङ्गरकी 
खूब महिमा गायी है और अन्तमें पाण्डवोंको श्रीदिवसहस्त- 
नामका उपदेशकर अनुग्रहीत किया है । 


इसी महाभारतके इसी अनुशासनपर्वमें कुछ आगे 
चलकर दूसरा प्रसङ्ग 'श्रीविष्णुसहस्ननामके वारेमें यह आता 
है कि भगवती जगन्माता श्रीपार्वतीजीने भगवान्‌ श्रीशिवजी- 
से पूछा कि “सब देवताओंमें सर्वथा श्रेष्ठ कौन हैं जिनकी 
उपासनासे ऐहिक, पारलौकिक तथा पारमार्थिक श्रेय प्राप्त 
हो सकता है ?? इसके उत्तरमें भगवान्‌ श्रीशङ्करने स्वयं यह 
कहकर कि सब देवताओंमें सर्वश्रेष्ठ भगवान्‌ श्रीविष्णु ही 
) मेने भी इन्हींकी उपासनासे अमुक-अमुक महान्‌ वरदान 
आदि लाभोंको प्राप्त किया है,' और श्रीनारायणकी महिमाका 
खूब बखान कर अन्तमें श्रीपार्वतीजीको श्रीविष्णसहस्तनामका 
श दिया है। 
इसप्रकारके और भी बहुत-से प्रकरण श्रीमन्महाभारत 
तथा पुराणोंमें आते हैं, जिनसे यह निःसन्देहरूपसे सिद्ध 


होता है कि श्रीहरि और श्री र आपसमें अपार पूज्यत्व- 
बुद्धि ओर प्रेमका सम्बन्ध रखते हैं । 


अन्यान्य प्रकरण 


श्रीमद्रामायण तथा श्रीमन्महाभारतरूपी इतिदासों और 
सब पुराणोसे सिर्फ इतना ही. सिद्ध नहीं होता कि रावण, 
वाणाखुर आदिने ऐश्वयकी प्राप्तिके लिये; महर्षि अत्रि, 
गगाचाय आदिने पुत्रकी प्राप्तिके लिये; विश्वामित्र, अश्वत्थामा 
आदिन अन्नशास्रादिकी प्राप्तिके लिये और अन्यान्य असंख्य 
स््री-पुरुषोंने अपनी-अपनी भिन्न-भिन्न कामनाओंकी प्राप्तिके 
लिव महर श्रोशिवजीकी उपासना की थी, वल्कि यह भी 


* श्रीजिमूत्यु पासनातः्व-रहस्य-मीमांसा # 


१५ 


स्पष्ट है कि भगवान्‌ पुण्डरीकाक्ष श्रीमहाविष्णने भी घोर 
तपस्यामें रत होकर भगवान्‌ महादेव श्रीशङ्करजीकी कमलोसे 
पूजा की और सहस्ननामाचेन करनेके समय एक पद्मके 
घट जानेपर अपने एक नेत्ररूपी कमलको निकालकर 
दिवजीके अर्पण कर दिया और श्रीशङ्करको प्रसन्न करके 
उनसे सर्वदात्रुदमन करनेवाले सुदर्शनचक्रको (जो भगवान्‌ 
श्रीनारायणका जगत्प्रसिद्ध और खास आयुध है ) प्राप्त 
किया । भगवान्‌ श्रीनारायणके बड़े जबरदस्त अवतार श्री- 
परशुरामजीने भी अख्न-शस्र-प्रासिके लिये भगवान्‌ श्रीशङ्करकी 
आराधना की थी । उन्हीं भगवान्‌ श्रीहरिके और भी पराक्रमी 
अवतार श्रीरामचन्द्रजीने भी रावणको परास्त करने तथा 
भगवती जगन्माता श्रीसीतादेवीकी पुनः प्रात्तिके लिये 
दक्षिण-सागरके तटपर सेतुबन्धमें श्रीरामेश्वर महादेवकी 
स्थापना तथा उपासना की थी और रावणसंहारके बाद 
ब्रह्महत्या दोषसे मुक्त होनेके लिये उसी श्रौरामेश्‍वर महादेव- 
की आराधना की थी। उन्हीं भगवान्‌ श्रीमहाविष्णके 
पूणावतार आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र परमात्माने भी तो 
अपने दारणागत परमभक्त, शिष्यशिरोमणि और खास परम 
प्रेमपात्र अर्जुनको ही कुरक्षेत्रके युद्धमें सबसे अत्यन्त 
उपयोगी पाझुपतान्नके लिये श्रीदाङ्करकी उपासनामें नहीं 
लगाया, बल्कि स्वयं भी भगवती श्रीरुक्मिणीजीके उदरसे 
पुत्र ( श्रीप्रयुम्न ) को तथा भगवती श्रीजाम्त्रवतीके उदरसे 
पुत्र ( श्रीसाम्बर ) को प्राप्त करनेके लिये हिमालय आदि 
भयङ्कर पर्वतम घोर तपस्या कर विल्वेश्‍वर महादेव आदिकी 
स्थापना तथा आराधना करके पूर्वोक्त रीतिसे पाण्डवोंको 
भगवान्‌ श्रीडिवजीकी महिमा बताकर श्रीदिवसहस्रनामका 
उपदेश दिया था । 

इसी प्रकार ऐसे भी वहुत-से प्रसङ्ग ह जिनमें भगवान्‌ 
्रीशाङ्करजी अपनेको श्रीराम-भक्त वताते हुए कहते हैं-- 

राम रामेति रामेति रमे रामे मनोरमे। 

सहस्रनाम तत्तुल्यं रामनाम वरानने ॥ 


खास चमत्कारकी बात 


इन प्रसङ्गं और प्रकरणोंके वारेमें खास चमत्कारकी 
बात तो यह है कि श्रीविष्णु-महिमा वतानेवाले खास-स्रास 
प्रकरण श्रीदिवप्रधान पुराणोंमें ओर श्रीशिव-महिमा बताने- 
वाले खास-खास प्रसङ्ग श्रीविष्णुप्रधान पुराणोंमें आते हैं । 
ड़दाइरणतः स्कन्दपुराणान्तर्गत काशी-खण्ड आदि शिव- 


प्रधान ग्रन्थोसे पता लगता है कि श्रीशिवजी श्रीराम-भक्त हैं 
और श्रीमद्भागवतादि विष्णुप्रधान ग्रन्थोंसे सिद्ध होता है कि 
श्रीनारायण श्रीशिव-भक्त हैं, इत्यादि । 


अतः यह भी शिकायत की नहीं जा सकती कि वैष्णवों 
और शेवोंने अपने-अपने घरमै बैठकर अपनी-अपनी पुस्तकोंमें 
अपने-अपने इष्टदेवकी मनमानी महिमा गायी है । इसलिये 
हमारी समझमें नहीं आता कि अपनेको श्रीहरि, श्रीपरशुराम, 
श्रीरामचन्द्र या श्रीकृष्णचन्द्र आदिके भक्त बतानेवाले 
“वेष्णव' नामधारी महाशय अपने उसी पूज्य इष्टदेवके-- 
परमपूज्य भगवान्‌ श्रीशाङ्करके द्वेषी या निन्दक कैसे बन 
सकते हें और अपनेको श्रीशिवजीके भक्त वतानेवाले “शेव? 
नामधारी महाशय अपने उन्हीं पूज्य इष्टदेवके-परमपूज्य 
भगवान्‌ श्रीनारायणके द्वेषी या निन्दक केसे बन सकते हैं ? 


श्रीमद्भागवत 


अब इस विचित्र दृश्यको देखना है कि जो श्रीमद्भागवत 
भगवान्‌ श्रीविष्णुकी महिमा बतानेके लिये ही लिखा हआ 
खास पुराण है, अतएव वेष्णवोंके नित्यपाठका खास ग्रन्थ 
है, उसमें भी भगवान्‌ श्रीशिवजीकी ऐसी अद्भुत स्तुतियाँ 
आती हैं जिनसे बढ़कर किसीकी कोई स्तुति हो ही नहीं 
सकती । न केवल भगवती श्रीदाक्षायणीजी, भगवती 
श्रीपार्यतीजी, श्रीदितिजी, महर्षि श्रीकश्यपजी, श्रीब्रह्माजी, 
श्रीसूतजी, महर्षि श्रीमैत्र यजी और ब्रह्मपिं श्रीशुकदेवजीने 
भगवान्‌ श्रीदाङ्करकी श्रीमद्भागवतमें स्तुतियाँ की हैं, बल्कि 
भगवान्‌ श्रीमदाविष्णुने भी स्वयं अपने श्रीमुखसे श्रीरिवजी- 
की बडी स्तुतियाँ की हैं । इनमेंसे यहाँ कुछ दृष्टान्त दिये 
जाते हैं, जिनसे रागद्वेषरहित और निष्पक्षपात जिज्ञासुओंको 
पता लग सकता है कि श्रीविष्णुप्रधान श्रीमद्भागवतमें भी 
श्रीशङ्करकी कितनी और किस-किस प्रकारकी स्तुतियाँ हैं । 


श्रीदाक्षायणीका प्रकरण 


श्रीमद्भागवतके चोथे स्कन्धमें भगवती श्रीदाक्षायणी 
कहती हैं-- 

“जिसके दो अक्षरवाले ( शिव ) नामका किसी 
आकस्मिक प्रकरणसे उच्चारण करनेवाला आदमी समस्त 
पापोंसे तुरन्त मुक्त होता है, जिसकी कीर्ति पवित्र है और 
जिसकी आज्ञाका उल्लङ्घन कदापि नहीं हो सकता ऐसे 
(श्रीशाङ्कर) को''' '**|? 


१६ # भर्घ भधानीसहितं नमामि & 


धपरव्रह्मानन्दरूपी रसके आखादनार्थ महात्माओके 


मनरूपी भ्रमर जिनके चरणकमलोकी सेवामें रहा करते हैं 
और जो अपने आश्रितोंकी सारी इच्छाओंको पूरा किया 
करते हैं ऐसे ( श्रीशङ्कर ) को": **)? 


“ब्रह्मादि देवता भी उन (श्रीशङ्कर ) के श्रीचरणीके 
प्रसाद (रजकण आदिको ) अपने सिरपर धारण करते हैं ।'# 


श्रीपावेतीका प्रसङ्ग 
एषामनुध्येयपदाब्जयुग्मं 
जगदुरुं सङ्गलमङ्गछं स्वयम्‌। 
( श्रीमद्भा० ६ । १७। १३ ) 
श्रीपार्यतीजी कहती हैं कि “भगवान्‌ श्रीशङ्कर जगदुरु 
हैं और मङ्गलशिरोमणि हें । उनके चरणोंका ब्रह्माजी, 
भृगु, नारदादि महपिंगण, सनकादि कुमारमण्डली, महर्षि 
कपिल, मनुजी आदि भी ध्यान करते हैं ।? 


व्र शिवस्तोत्र 
नमो रुद्राय महते देवायोग्राय मीदुषे । 
शिवाय न्यस्तदण्डाय घृतदण्डाय मन्यचे || 
(श्रीमद्भा० ३। १४। ३४ ) 
“महादेव श्रीरुद्रकों नमस्कार, जो उग्र मूर्ति धारण करके 
( दुष्टोको ) दण्ड देता है और ( सजनांके लिये ) मङ्गल- 
मूर्ति धारण करके शान्त हो जाता हे और पर्ह्मलिङ्ग- 
स्वरूपी है।? 
परन्तु इन तीनों प्रकरणोको तो प्रतिपक्षी यह कहकर 
जड़ा सकते हैं कि श्रीदाक्षायणी तथा श्रीपार्वतीजी 
श्रीशङ्करकी पत्षियाँ थीं, इसलिये इन दोनोंने पक्षपात किया 
होगा और दितिदेवी असुरोंकी माता है, अतः उसकी बातें 
आदरणीय नहीं हो सकतीं, इत्यादि | अतः अब देखना 
है कि केवल इन्द्रादि देवताओंके ही नहीं, बल्कि श्रीवामन- 
रूपी भगवान्‌ श्रीनारायणके भी पिता महर्षि श्रीकश्यपजी 
क्या कहते हैं । 


महर्षि कश्यपजीकी गवाही 
श्रीमद्भागवतके तृतीयस्कन्थमे महर्षि श्रीकदयपजी भी 
तो कहते हैं कि-- 
# ओमद्धांगवत-चतुर्थस्कन्ध, अध्याय ४, शोक १४-१५- 
१६ देखिये । 


“हम ( महर्षि) इतनी तपस्या करनेपर भी जिस 
अनादि मायारूपी उच्छिष्टका त्याग न कर सकनेके कारण 
उसकी गुलामीमें रहा करते हें उसे जिन्होँ (श्रीदाङ्कर) ने 
लात मारकर निकाल दिया है । जो स्वजन और परजनका 
भेद नहीं जानते और जिनका न कोई प्रेमपा् और न 
घृणापात्र ही दै |? 

“जो सजनोंकी गति हैं, जिसके बिल्कुल निर्दोष 
चरित्रका अविद्या-प्रन्थि-भेदनार्थं उद्युक्त महामनस्वीगण 
अनुसन्धान किया करते हैं और जिन्होंने सम तथा विषम 
आदि भेदशून्य होते हुए भी स्वयं पिशाचचर्या की है ।? 

“जिन आत्मनिष्ठ श्रीशङ्करके चरित्रका वही दुभौग्य- 
शालीलोग उपहास करते हैँ जो लक्ष्यको नहीं जानते 
हैं और जो कुत्तोका भोजन बननेवाले शरीरको ही 
आत्मा समझकर वस्न) माला, भूषण, अनुलेपनादिसे लालन 
करते हुए उसकी गुलामीमै रहते हैं ।? 

“जिनकी बनायी हुई मर्यादाको ब्रह्मादि देवता पालते 
हैं, जो जगतूकी सृष्टि करनेवाले हैं, जिनकी आशाके 
अनुसार मायाशक्ति भी चलती हे, उन सर्वखरूपी महाप्रभु 
भगवान्‌ श्रीशङ्करकी पिशाचचर्या भी एक विडम्बनामात्र है।?# 

महर्षि कश्यपजीके किये हुए इस वर्णनसे स्पष्ट हो जाता 
है कि कम-से-कम उक्त महर्षिके खयालमें तो वही लोग भगवान्‌ 
श्रीशाङ्करकी “इमशानवासी?, “प्रमथनाथ? आदि शब्दोसे 
निन्दा कर सकते हैं जो अंपने शरीरको ही आत्मा समझते 
हुए उसीके गुलाम बने हुए हैं. अर्थात्‌ नास्तिक ही शिव- 
निन्दक हो सकते हैं । 

श्रीज्रह्माजीकी गवाही 

श्रीमद्भागवतके चतुर्थस्कन्धे श्रीब्रहाजीने भी श्रीशङ्कर- 
की इसप्रकार स्तुति की है. 
जाने त्वामीशं विश्वस्य जगतो योनिबीजयोः । 
शक्तेः शिवस्य च परं यक्तड़ह्म निरन्तरम्‌ ॥ 

(६।४२ ) 
त्वमेव भगवश्लेतच्छिवशक्स्योः स्वरूपयोः । 
विश्वं सजसि पास्यरिस क्रीडनणपदो यथा ॥ 
(६॥४३) 


कै श्रीमद्धागवत-तृतीयस्कन्ध, अध्याय १४, झोक २५, 
२६, २७, २८ देखिये | 


क श्रीतरिमूत्यु पासनातस्व-रहस्य-मीमांसा # १७ 


में जानता हूँ कि आप ही वह सर्वव्यापी परब्रह्म हैं 
जो जगतूके योनि-बीजरूपी प्रकृति और पुरुषके भी परे हैं 
और जो सारी दुनियाँके नाथ हें ।? 

“हे भगवन्‌ ! आप ही समस्त रूपसहित प्रकृति और 
पुरुषकी इस दुनियाँकी उसी प्रकारसे सृष्टि, रक्षण और संहार 
करते हैं जैसे मकड़ी ( अपने भीतरसे तन्तुको बाहर निकालती 
है, रखती है और पुनः भीतर खींच लेती है ) ।' 


अतः ब्रह्माजीके विचारमै भी भगवान्‌ श्रीशङ्कर 
जगतूकी सृष्टि, पालन और संहार करनेवाले सर्वान्तर्यामी 
परमेश्वर हैं । 


सूतजीका वर्णन 


अब आगे श्रीमद्धागवतके द्वादश स्कन्ध, दशम अध्यायके 
अन्तर्गत श्रीमाकण्डेयोपाख्यानमे एक खास प्रसङ्ग उदाहरण- 
रूपसे उद्धत किया जाता है, जिसमें श्रीमद्भागवतके सुनानेवाले 
श्रीसूतजी स्वयं श्रीशौनक महर्षिसे कहते हैं कि-- 


“समस्त विद्याओंके ईशान ( अर्थात्‌ अधिष्ठाता ), समस्त 
जीर्वोके ईश्वर ( अर्थात्‌ शासक) और सजनोंके गतिरूप 
भगवान्‌ ( श्रीशङ्कर ) उन (मार्कण्डेय महर्षि) के पास 
आ पहुंचे ।? 

“माकण्डेयमुनिने आँखें खोलकर देखा कि त्रिलोकीके 
एकमात्र गुरु भगवान्‌ श्रीरुद्र श्रीपार्वतीजी तथा प्रमथ- 
गणोंके साथ आये हुए हैं और उनका शिरसे वन्दन 
किया ।? 

तदनन्तर कहा. कि 'हे प्रभो ! हे ईश्वर !! आप 
आत्मानुभावसे नित्य तृत हैं और आपसे इस सारी दुनियाँ- 
को सब प्रकारके आनन्द मिलते हैं । आज्ञा कीजिये, मैं 
आपकी क्या सेवा करूँ १? 

“जो सच्वरूप, मङ्गलमूर्ति, शान्तस्वरूप और रक्षा करने- 
वाले हैं तथा जो रजोगुण और तमोगुणको धारण करते हुए भी 
अघोर (शान्त) हैं, उन आपको मेरा नमस्कार स्वीकार हो ।? 

“इसप्रकारसे स्तुति किये जानेपर आदिदेव और 
सजनोंके गतिरूप भगवान्‌ ( श्रीशङ्कर) ने सन्तुष्ट और 
प्रसन्न होकर उन ( मार्कण्डेय महर्षि ) से कहा--! 

'चन्द्रकलाधारी (भगवान्‌ श्रीशङ्कर) की इस- 
प्रकार धर्मके रहस्योंसे भरी हुई वाणीरूपी अमृतरसायनको 
पीते-पीते ( मार्कण्डेय ) ऋषि तृस नहीं हुए ।? 


'दीर्घकालसे विष्णु-मायाके द्वारा भ्रमित और 
अत्यन्त कर्शित ( मार्कण्डेयजी ) के सब क्लेशोका शिवजीके 
वाणीरूपी अमृतसै नाश हो गया और वे बोलने लगे--'** '% 
इत्यादि । 


इस उपाख्यानके कहनेवाले भी वे ही श्रीसूतजी थे 
जिन्होंने सारे श्रीमद्भागवतकी कथा नेमिषारण्यमें श्री- 
शोनक महर्षि आदि श्रोताऔंको सुनायी थी और डुनियाँमें 
उसका प्रचार किया था । क्या श्रीदाक्षायणी, श्रीपार्यती, 
श्रीदितिदेवी आदिके वचनोंके साथ श्रीसूतजीका कहना भी 
अप्रमाण ही समझा जायगा ? ऐसा होनेपर, श्रीमद्भागवतके 
प्रामाण्यकी ही मूलसे हानि हो जायगी, जो किसी 
भी सनातनीको कदापि अभीष्ट नहीं हो सकती, क्योकि 
यह तो श्रीमद्भागवतके लिये कुठाराघात या आत्महत्याकी 
बात होगी । 


श्रीमैत्रेय महर्षिकृत शिव-वर्णन 


अब श्रीमैत्रेय महर्षिकी गवाही लीजिये, जिनका 
भगवद्भक्तदिखामणि और श्रीमद्भागवतके वक्ता ब्रह्मर्षि 
शरीञ्चकदेवजीने खयं ज्ञानिडिरोमणि होते हुए भी “अगाध- 
बोध? ( जिनके जानकी गहराईका माप ही नहीं हो सकता ) 
आदि शार्ब्दोसे श्रीमद्भागवतके तृतीय स्कन्धमें वर्णन किया 
है और जिनके विषयमै श्रीमद्धागवतके एकादश स्कन्धके 
घोडशाध्यायमें भगवान्‌ श्रीक्कष्णकी विभूतियोके वर्णन- 
के प्रसज्ञमें-- 

हवं च भागवतेष्वहम्‌ 

-इसप्रकारसे भगवानके श्रीमुखसे 'परमभागघत' शब्दसे 
वर्णित उद्भवजीने स्वयं कहा है कि भगवानकी खास 
आज्ञासे महर्षि मैत्रेयजी श्रीयमराजके अवतार, धममूर्ति और 
बड़े ज्ञानी श्रीविदुरजीको श्रीवराहावतार, श्रीकपिलावतार, 
पुरञ्जनोपाख्यान आदि बड़े-बड़े ज्ञानयज्ञरूपी उपाख्यानोंसे 
भरे हुए तृतीय और चतुर्थ स्कन्धोका उपदेश किया था । 
ऐसे महामान्य महर्षि मैत्रेयजी भी यही कहते हैं कि-- 


“सनन्दनादि  शान्तिमय = महासिद्ध पुरुष तथा 
कुबेरजी जिस अत्यन्त शान्त मूर्तिवाले ( भगवान्‌ श्रीशङ्कर ) 
की उपासना करते थे ।? 


* औमङद्भागवत द्वादश स्कन्ध, दशम अध्यायके क्रमशः शोक 
८, १३, १४, १५, १६, १७, २५, २६ देखिये । 


त लाााहालााामररररमशावालमाकालागाणाणलाणलााललामाणलाहाणलाललामालाललाराररणाणणाणणाएएणाणालणणाणणाणा 


१८ ) & भचं भवानीसहितं नमामि # 


“जो (श्रीमहादेव ) सारे जगतके अधीश्वर होते 
हुए विश्वबन्धु होनेके कारण विद्या, तपस्या ओर योगके माग- 
पर आरूढ होकर जगद्वात्सल्यसे जगतका कल्याण करते 
रहते हें ।? 


“जो (भगवान्‌ श्रीरिव) तपखियोके अभीष्ट 
चिह-भस्म, दण्ड, जटा और अजिनको धारण करते हैं 
और अपने सन्ध्याकाठीन मेघकी कान्तिवाले शरीरपर 
चन्द्रमाकी कला घारण करते हैं ।? 


जो ( भगवान्‌ श्रीशङ्कर ) दर्भासनपर विराजमान, 
€ ~ ~ सुननेके ~ ८०२ 
प्ररनकता श्रीनारदजी और सुननेके लिये उपस्थित सजन- 
मण्डलीको सनातन-्रह्मका तच्वोपदेश करते थे ।? 


“जो दक्षिण-उत्सङ्गपर, बाम चरणको रखकर 
कोहनीमे रुद्राक्षमाठाको धारण करके तर्कमुद्रासे बैठे 
हुए थे | 


'परमानन्द-समाधिमे मम्भ, योगकक्षामं आरूढ ओर 
समस्त मनुओंके आदि मनु पख्रद्वा श्रीशकछुरकोी समस्त 


लोकपालसहित समस्त  महर्षिमण्डलीन हाथ जोड़कर 
क्ट किया ।# 


यह प्रसङ्ग तो इतना स्पर है कि इसकी व्याख्या 
या टीका करनेकी तनिक मी आवश्यकता नहीं । तो भी 
इस खास बातकी ओर पाठकोंकी दृष्टि आकर्षित की जाती है 
कि भस्म तथा रुद्राक्षकी, जिनकी आजकळ खूब निन्दा 
की जाती है, महिमा तथा विधि केवल उपनिषदाँम ही 
अत्यन्त विस्तारके साथ बतायी गयी हो सो नहीं, बल्कि 


भीमद्धागवतमे भा भगवान्‌ श्रीनारायणके परमभक्त महर्षि 
श्रीमेत्र यजीने भी उन दोनोंका ज्ञानकाण्डी, तपस्वी और 


योगीके अभीष्ट चिह्वरूपसे वर्णन किया है और भगवान्‌ 


श्रीश्ङ्करका भगवान्‌ श्रीमहाविष्णुके परमभक्त सनन्दनादि 
महासिद्ध पुरुषों तथा श्रीहरिभक्तिपरायणदिरोमणि और 
भक्तिसूजकतो और “बह्मर्षीणां च नारदः--इन दाब्दोसे 
भगवान्‌ श्रीकृष्णके श्रीमुखसे वर्णित श्रीनारदजीके भी ब्रह्म- 
ज्ञानके तत्वका उपदेश करनेवाले गुरुके रूपसे वर्णन किया है। 
अब उन वैष्णवॉ-बैष्णव कहानेवालोके रागद्वेपप्रयुक्त 
दुराग्रहके बारेमें क्या कहें जो केवल भस्मत्रिपुण्डू तथा 


क श्रीमद्भागवत-चतु्थे स्कन्ध, अध्याय ६, छोक ३४ से 
३९ देखिये । 


रुद्राक्षकी ही नहीं, अपितु श्रीनारदादिके भी ज्ञानगुरु 
श्रीशङ्करकी भी निन्दा किया करते हं १ 


श्रीशुकदेवजीका कथन 


अब यह देखना है कि श्रीमद्धागवतमें श्रीमद्भागवत 
प्रणेता श्रीशुकदेवजी भगवान्‌ श्रीदाङ्करके विषयमें स्वयं क्या 
कहते हैं । श्रीमद्भागवतके आठवें स्कन्धके सातवें अध्यायमें 
ब्रह्मषि श्रीशुकदेवजी समुद्रमन्थनके प्रकरणका वर्णन करते 
हुए कहते हे--- 


“भगवान्‌ ( श्रीमहाविष्णु) ने वासुकिरूपी मन्थन- 
रज्जुको अपने करकमलोंमें लेकर मन्दरपर्वंतरूपी मन्थन- 
दणडसे समुद्रका मन्थन किया ।? 


“मीतरके मत्स्य, मकर, सर्प, कच्छप, तिमि, गज, आह 
और तिमिङ्गिलोंके श्रमणसे विक्षुन्ध हुए समुद्रसे हालाहल 
नामका अत्यन्त उश्र विष निकल आया ।? 


“सारी दिशाओंमें तथा ऊपर और नीचे फैलनेवाले 
उस अत्युत्र, असह्य और अनुपम विघसे रक्षा करनेवाले 
किसीके न मिळनेके कारण भयभीत होकर सारी प्रजा (अर्थात्‌ 
देवता आर असुर ) अपने-अपने नेताओंको भी साथमें 
लेकर भगवान्‌ श्रीसदाशिवकी झारणमें पहुँची ।” 


“( केलास ) पर्वतपर श्रीपार्वतीजीके साथ रहते हुए, 
जेलोक्यके कल्याण यानी सुक्तिके लिये तपस्या करनेवाळे 
उस मुनिमण्डल्मान्य देवश्रेष्टको देखकर उन प्रजानाथोंने 
नमस्कार करते हुए स्तुति की और कहा? 


">-> 


हे देवोंके देव श्रीमहादेव ! आप सारे पदार्थोंकी 
अन्तरात्मा एवं रचयिता हे; हमें, जो आपके शरणागत 
है, 'जरेळोक्यको भी जला देनेवाले इस जहरसे वचाइथे ।? 


आप समस्त जगतूक्रे बन्धन तथा माँक्चक एकमात्र 
वर ६, झारणागतोंक्रे सङ्कटोको दूर करनेवाले तथा गुरु 
आपको भी बुद्धिमान्‌ पूजते हैं ।' 


Au as 


है आस्मज्ञानप्रकाशख्रूपी और सर्वस्वरूपी प्रभो ! 
आप ही जब त्रिगुणात्मक मायाशक्तिसे जगत्‌की सृष्टि, पालन 


तथा सहार करते ह तब आप ही ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव-इन 
नामांको धारण करते ह? 


श्रीकृष्णरूपसे श्रीशिवरूपकी स्तुति और वरदान-लाभ (पष्ठ-संख्या १८५) 


धा शि | शिवाङ 


वदन्ति। तपश्च सत्त्वञ्च रजस्तमश्च त्वामेव सत्यं 


शाश्वत सर्वयोने ब्रह्माधिपं त्वामृषयो 


~ 


वर्दान्त सन्तः॥ (महाभारत अनु० १४। ७) 


त्च 


ते 


नमो$स्तु 


श्च अ र. - श 


पाशुपतास्त्र-दान ( पृष्ठसंख्या २५५) 


सती-शरीरसे योगाग्रिका प्राकट्य ( पृष्ठ संख्या २७१) 


0५09100, 


अस कहि जोग अगिनि तनु जारा । भयउ सकल मख हाहाकारा॥ 


जगज्जननी उमा (पृष्ठ संख्या ३०५) 


| 4 ॥ | | | | र 25251 | कल: 1 | 
d/h || क” 
विरञ्जिनारायणवन्दनीयो 
माने विनेतुं गिरिशोऽपि यस्याः। 


कृपाकटाक्षेण निरीक्षणानि व्यपेक्षते साऽवतु वो भवानी॥ 


व्या २५४) 


श्रीनारायणरूप और श्रीशिवरूपसे श्रीकृष्णरूपका स्तवन ( पृष्ठ संर 
6 (ताल 

> TOMEI 
2 ° 


७5६ 
तमपराजितम्‌॥ (ब्रह्मवेवर्त 


। ११, २४) 


२ 


0 


॥ 
बन्दे 


_ 


तापसम्‌ । वन्दे नवघनश्यामं स्वात्मारामं 
जयस्वरूपं जयदं जयेशं जयकारणम्‌ | प्रवरं जयदानां च 


। 0६८: (१५२. ) || ::2 16018] riots 11821५१|1121£ | :22 IJIN २0२|001£ 


श्रीशिवरूपद्वारा श्रीविष्णुरूपकी स्तुति ( पृष्ठ संख्या ३७०) 


ततो जगाम निर्विण्णः शङ्करः कुरुजाङ्गलम्‌ । तत्र गत्वा ददर्शाथ चक्रपाणिं खगस्थितम्‌ ॥ 


तं दृष्टा पुण्डरीकाक्षं शङ्खचक्रगदाधरम्‌ । कृताञ्जलिपुटो भूत्वा हरः स्तोत्रमुदीरयेत्‌॥ 
(वामनपुराण ३। १२-१३) 


भगवान्‌ श्रीरामका रामेश्वर-पूजन (पृष्ठ संख्या ५५८) 


€ > ७. 
® श्रीत्रिमूत्यु पासनातत्त्व-रहसा-मीमांसा ॐ 


१६ 


“आप ही परत्रह्म हे, सदसत्कारण हे, गूढ़ तत्त्व हैं, 
सारी दाक्तियोंसे विराजमान दे, जगत्‌की आत्मा हे और 
जगतूके इश्वर हे ।' 

“आप ही वेदादि शास्त्रोंके जन्मस्थान हैं, जगतूके 
कारण हे; जगतकी अन्तरात्मा है, प्राण-इन्द्रिय-द्रव्य-गुणादि- 
रूपी सर्वपदार्थस्वरूपी हैं, कालस्वरूपी हे, यशस्वरूपी 
हैं, सत्य और ऋतस्वरूपी एवं धर्मस्वरूपी हैं और 
आपटीमें यह अक्षर वस्तु है जिसका वेद वर्णन करते हैं ।? 

“असि, भूमि, दिशाएँ, वरुण, आकाश, वायु, सूर्य, 
जल, चन्द्रमा, समुद्र, पर्वत, ओषधियाँ, वेद, धम, 
उपनिषद्‌, मन्त्रवर्ग, सत्त्वादि गुण आदि सारे पदाथ आपके 
ही मुत्न, चरण, कर्ण, जिह्वा, नाभि, इवास, नेत्र, वीय, 
मन, उदर, अस्थि, रोम इत्यादि अवयव हे । ओर हे 
भगवन्‌ ! स्वयंञ्योतिःस्वरूपी परमार्थतत्त्व ही आपके शिव- 
नामका स्वरूप है ।? 

'हे समस्तलोकरक्षक ! आपके परमार्थज्योतिको, जो 
त्रिगुणातीत है, भेद्रहित है और परनहास्वरूपी है, ब्रह्माजी, 
महाविष्णु, देवेन्द्र आदि भी नहीं समझ सकते | 

भगवन्‌ ! जो श्रीपार्वतीजीके साथ श्रमण करते हुए 

भी तपस्वीडिरोमणि बने रहते हैं और जिनके चरणारविन्दोंका 

आत्मनिष्ठ गुरु भी ध्यान करते हैं, ऐसे आपको जो इमझानमें 

रहनेवाले तथा उम्र पुरुष इत्यादि समझते हे वे (निल) 

। जत्र ब्रह्मादि देवता भी आपके परापरतच्वसे अतीत 

एवे परमतत्वसे भी अतीत स्वरूपको नहीं जान पाते, तब 
हम आपको केसे जान सकते दै !' 


“परन्तु इतना तो देखते ह कि आपसे बढ़कर और 
कोई नहीं है । जगतके कल्याणके लिये आप अमूत होते हुए 
भी मूर्तिमान्‌ बन जाते दे । 

“उनके इस सङ्कटको देखकर सर्वजीवदयाछ भगवान्‌ 
(श्रीशङ्कर) ने अस्वन्त कारुण्यभावसे श्रीपार्वतीजीसे कहा-- 

“दन्यो, क्षीरसमुद्रके मन्थनसे उत्पन्न हुए कालकूट 
विषसे प्रजाको कितना कष्ट हो रहा दें! इनको अभय- 
दान दना मेरा कर्तव्य है, क्योंकि दीनोंकी रक्षा ही प्रशुका 
प्रयोजन है | अविद्याके मोदसे परस्पर द्वेष करनेवालोंके 
अन्दर सजन वे है जो अपने प्राण देकर प्राणियोंकी रक्षा करते 
है । इसलिये मैं इस जहरकों पी जाता हूँ । मेरी प्रजाका 
कल्याण हो ।? 


[6३5] शिवाङ्क ९-0 


इतना कहकर भगवान्‌ श्रीशङ्कर जीवोंके प्रति कृपा- 
परवश हो उस जहरको हाथमे लेकर पी गये और उनकी 
महिमाको जाननेवाछी देवीने भी उनके इस कार्यका 
अनुमोदन किया ।? 


“इस कार्यको देखकर प्रजाने तथा ब्रझाजी और 
श्रीविष्णुने देवदेव श्रीमहालिङ्ग श्रीशङ्करभगवानका स्तवन 
किया ।'# इत्यादि । 

श्रीमद्धागवतमें श्रीशुकदेवजीके बताये हुए इस प्रसङ्ग- 
से पता लगता है कि भगवान्‌ श्रीमहाविष्णुके होते हुए भी 
जगत्‌की रक्षाके लिये श्रीशङ्गरकी खास जरूरत होती है । 
इसके कारण तथा गूढ़ तत्वका आगे चलकर विचार 
किया जायगा । परन्तु अब इस वातपर जोर देना है कि 
भगवान्‌ श्रीशङ्कर ब्रह्मविष्णुशिवस्वरूपी हैं, परत्रह्मस्वरूपी हैं 
और वे लोग बेसमझ हैं जो भगवान्‌ श्रीशाङ्करको उग्र, 
तामसिक आदि बताते हुए उनकी निन्दा करते हैं । 


श्रीमहाविष्णुक्रत श्रीशिवमहिमावणेन 

अब यह देखना है कि भगवान्‌ श्रीमहाविष्णुने 
भगवान्‌ श्रीशङ्करके बारेमे क्या भाव दिखाया है १ 

श्रीमद्धागवतमें भगवान्‌ श्रीमहाविष्णुने अपने श्रीमुखसे 
श्रीशङ्करका जहाँ-जहाँ गुणगान किया है उनमेंसे पहला 
उदाहरण बह है कि जब दक्षप्रजापतिने शिवद्वेषक्रे कारण यज्ञमे 
झिवजीके लिये हविर्भाग न देते हुए और सव देवताओंको 
बुलाया । उस समय अन्यान्य सब देवता तो आये, परन्तु 


- ०-००-०००० ००* १०" ५००° * 'अगवानट्जसम्भवः । 
नारायणश्च विइवास्मा न कस्याध्वरमीयतुः ॥ 
(४1६1२३) 


अर्थात्‌, 'ब्रह्माजी और भगवान्‌ श्रीनारायण वहाँ 
गये ही नहीं ।? इससे स्पष्ट है कि जहाँ श्रीशङ्करका 
तिरस्कार होता हो वहाँ श्रीनारायण भी नहीं जाते । यह 
सिर्फ अनुमानकी ही वात नहीं दै, अपितु इसे भगवान्‌ श्रीहृरिने 
स्वयं स्पष्ट किया दै, क्योकि जव उस यज्ञका वीरभद्र तथा 
उसके भटोंसे नाश दोनेके बाद भगवान्‌ श्रीरुद्रके प्रसन्न 
किये जानेपर यज्ञका पुनः सन्धान हुआ तब तो भगवान्‌ 
श्रीनारायणने स्वयं आकर अति स्पष्ट शब्दोंमें कहा कि--- 


अ श्रीमद्वागवत-अष्टम स्कन्ध, सप्तम अध्याय, छोक १७ से 
३१, ३३ से ४२ और ४५ देखिये । 


२० & भषं भवानीसहितं नमामि ® 


अहं ब्रह्मा च श्ववेश्च जगतः कारणं परम्‌। 
आस्मेश्वर उपद्रष्टा स्वयंगविशेषणः ॥ 
(¥1७।५०) 
आस्ममायां समावेश्य सोऽहं गुणमयीं द्विज । 
सृजन्‌ रक्षन्‌ हरन्‌ विइवं दध्रे संज्ञां क्रियोचिताम्‌ ॥ 
(४।७। ५१) 
तस्मिन्‌ प्रहमण्यद्वितीये केवले परमास्मनि । 
रह्मदट्रौ च भूतानि भेदेनाज्ञोच्नुपश्यति ॥ 
(४1७1 ५२) 
श्नयाणामेकभायानां यो न प्यति वै भिदाम्‌ । 
सर्वभूतास्मनां ब्रह्मन्‌ स शान्तिमधिगच्छति ॥ 
(४। ७। ५४) 
भरै, ह और शिव जगतूके कारण हैं, परे हैं, आत्मा 
हैं, ईश्वर हैं, उपद्रश हैं, खयंप्रकाश हैं और भेदरहित हैं ।' 
'त्रिगुणात्मक मायाको लेकर जब-जब मैं जगत्‌को 
बनाता, पालता और संहार करता हुँ तब-तब में उसी 
कामके अनुरूप नामको घारण करता शि 
'ऐसे केवल, अद्वितीय परमात्मामे अज्ञानी ही ब्रह्मा 
E भेददृष्टिसे देखते हैं ।? 
समस्त वस्तुओंके अन्तरात्मस्वरूपी और एकभाववाले 
हम तीनोंमें जो भेद नहीं देखता, वही शान्तिको प्राप्त करता है |? 
श्रीमद्धागवतके द्वादश स्कन्धके दशबें अध्यायमें 
भगवान्‌ श्रीशङ्करने भी मार्कण्डेय महिको यही उपदेश 
दिया है। जब श्रीहरि और श्रीहर दोनों कहते हें कि 
हमको भेदबुद्धिसे देखनेवाले अज्ञानी हैं और समानदृष्टिसे 


माननेवाले ही शान्तिको प्राप्त कर सकते हैं 
ते हैँ, तो खेद- 
की बात है कि वैष्णव कहलानेवाले श्रीश र 


शङ्करकी और दो 
कहलानेवाले श्रीनारायणकी निन्दा करते हुए नहीं वक 


रॉक पाञ्चरात्रकी गवाही 

इसी प्रसङ्गके साथ यह भी 

रखनेयोग्य है कि नात्र प्या 
भगवानकी खास विभूति हैं) पाञ्चरात्रग्रन्यमे (जो श्री- 
रामानुजाचायके श्रीवेष्णवसम्प्रदायका हाव क - 
अन्थ है ) स्पष्ट आज्ञा दी हैकि जिस ग्राम या ह बि 
मुहलेमें भगवान्‌ श्रीगङ्करका आल्य न हो वहाँ कोई घे 
आपदर्ममे भी और एक रातके लिये भी वास न करें शी 


त्रिमूर्तियोंका असली तत्त्व और समन उपयुक्त 


प्रमाणौंसे बिल्कुल स्पष्ट है । एक ही परमात्मा जगतकी 
सृष्टि करते हुए “ब्रह्मा, पालन करते हुए “महाविष्णु? और 
संहार करते हुए 'महारुद्र' कहलाते हें । जिन शाक्तियोंको 
साथमें लेकर वह यह सब काम करता है उनके नाम हैं-- 
महासरस्वती, महालक्ष्मी और महाकाली । अब अन्तमें यह 
विचार करना है कि इन त्रिगुणात्मक त्रिशक्तिसमेत त्िमूर्तियों- 
का असलमें क्या तत्त्व दै और इनका आपसमे क्या सम्बन्ध है १ 


वैद्यका दृष्टान्त 

वैद्यके दृष्टान्तसे इस प्रश्नके यथार्थ उत्तरका पता 
लगाया जा सकता है, क्योंकि उसे भी तो यही तीन काम 
करने पड़ते हैं | जब वह व्याधिका संहार करनेवाली औषध 
देता है तब वह रुद्रका काम करता है । परन्तु जब ज्वरादि- 
के उतारनेकी प्रक्रियासे व्याधि हटने लगती है उस समय 
ज्वरादिके साथ-साथ रोगीकी जानके भी चले जानेकी 
सम्भावना रहती है। उसे रोक रखनेके लिये अर्थात्‌ 
प्राणोंकी रक्षाके लिये जब वह औषध आदिका प्रबन्ध करता 
है तब वह महाविष्णुका कार्य करता है और रोगके चले 
जाने तथा प्रार्णोके बच जानेपर जब वह पौष्टिक आहार 
तथा टॉनिक आदि औषधकी व्यवस्था करता हे तब वह 
शरीरमै नया बल देता है अर्थात्‌ ब्रह्माजीका सृष्टिरूपी काम 
करता है। इस दृष्टान्तसे स्पष्ट हे कि रुद्र, विष्णु और 
ब्रह्माका परस्पर क्या सम्बन्ध हे । 

दाष्टीन्तिक 

अतः जो मनुष्य यह कहे कि मैं विष्णुका भक्त 
हूँ, पर शङ्करको नहीं मानता, वह उसी श्रेणीका 
बुद्धिमान्‌ है जो यह कहता हो कि मैं अपने प्राणोंकी रक्षा 
ही चाहता हूँ, पर त्रिदोषरूप विषम सन्निपात-उवरको नष्ट 
करना नहीं चाहता । परन्तु वह इस बातको भूल जाता 
है कि जबतक यह भयङ्कर रोग मूलसे नहीं मिट जाता, तबतक 
प्राण बचनेकी आशा ही नहीं हो सकती । सारांश यह कि 
जबतक रुद्रका काम नहीं होता तबतक विष्णुका कार्य हो 
ही कैसे सकता हे ! इसीलिये झाम्त्रॉमं कहा हे कि दक्ष- 
प्रजापतिके यज्ञमें रुद्रके भागका प्रबन्ध न होनेपर नारायण 
भी नहीं आये, ब्रह्माकी बात तो दूर रही । कालकूट- 
विषसे जगत्को श्रीगङ्करने ही बचाया (श्रीहरिने नहीं ) । 
श्रीहरिके श्रीरामादि अवतार जगतूकी रक्षाके लिये अवश्य 
हुए, परन्तु उनमें जो संहारका काम किया गया वह तो 
सब श्रीरुद्रके अंशसे ही किया गया इत्यादि । 


® थीत्रिमूत्यु पासनातस्व-रहदस्य-मीमांला ® २१ 


दूसरी ओर, जो मनुष्य यह कहता है कि मैं शिवको 
ही मानता हूँ, हरिको नहीं, वह उस श्रेणीका बुद्धिमान्‌ 
है जो यह कहे कि मैं इस ज्वरको तो उतरवाना चाहता 
हूँ, परन्तु प्राण-रक्षा नहीं चाहता ! 

इन दोनों बातोंपर विचार करनेसे ही निम्नलिखित 
शान्ल-चचनोंके औचित्यका पता लग जाता है | 


चेष्णघानां 
और-- 


यथा शम्भुः 


झाम्भवानां यथा विष्णुः 


अर्थात्‌ श्रीशिव परमवेष्णव हें और श्रीहरि परमशीव हैं । 


शिवसहस्तनाम, विष्णुसहस्तनाम, काशीखण्ड, श्री- 
मद्भागवत आदि ग्रन्थोसे इस लेखम दिये हुए अनेकानेक 
प्रमाणोंसे भी यही तात्पर्य स्पष्ट होता है । 

ब्रझाजीकी बात तो यह है कि जेसे सन्निपात-ज्वरके 
उतर जाने और जान बच जानेपर पौष्टिक पदार्थ खाने 
या टॉनिक आदिके सेवनकी बात अपने आप ही आ जाती 
है, उसी प्रकार रुद्र और विष्णुके कार्य पूरे हो जानेपर 
ब्रह्माका कार्यं अपने आप उपस्थित हो जाया करता है, 
इसीलिये शङ्कर और नारायणकी उपासनाकी खास जरूरत 
होती हे, परन्तु ब्रक्माजीके आराधनकी खास आवश्यकता 
नहीं होती । 

गुरुका दृष्टान्त 

हम इस तत्त्वको गुरुके दृष्टान्तसे भी समझ सकते हें । 
शुरुका यह वर्णन प्रसिद्ध है-- 

गुरुहा गुरुविष्णुगुरुरेव महेश्वर! । 

गुरु: साक्षात्परं ब्रह्म तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥ 

इसका कारण यह है कि जब गुरु अपने शिष्योंकी 
बुद्धिमें समाये हुए अन्यथाज्ञानरूपी अज्ञानको यानी 
भ्रमको दूर करता है तब तो संहाररूपी कार्य करनेके 
कारण वह रुद्र है, जब वह शिष्यकी घुद्धिम यथार्थ ज्ञानकी 
रक्षा करता है तब रक्षक होनेके कारण विष्णु है और जब 
उस ज्ञानको नयी-नयी विद्याएँ देकर बढ़ाता है तब वह 
नयी सृष्टि करनेवाला होनेके कारण ब्रह्मा है। 

इस दृष्टान्तमे भी आपसमें यही क्रम होता है जो वैद्यके 
दृष्टान्तमें समझाया गया है। अर्थात्‌ रुद्र पहले अज्ञानका संहार 
करें, इसीके साथ-साथ विष्णु प्राण अर्थात्‌ ज्ञानमूलकी 


रक्षा करें और इन दोनोंके होनेपर ब्रह्मा ज्ञान बढ़ाते चलें । 
अतः सन्निपात-ज्वरकों हटानेवाले वैयकी भाँति अज्ञानरूपी 
रोगको हटानेवाले गुरुके सहद श्रीशङ्करको पहले अपना 
कार्य करना पड़ता है, तत्पश्चात्‌ सब अपने-अपने कार्यका 
सञ्चालन करते हैं । 


गुरु शब्दका अर्थ 

अब गुरु-शब्दके अर्थपर विचार करना है। गुरअज्ञान 
और रु-निवारण करनेवाला । इसलिये वेय और गुरुके 
कत्तेव्यकी दृष्टिसे भी, जिसमें व्याधि और अज्ञानका निवारण 
ही प्रथम कार्य है, श्रीशङ्कर ही सबके लिये आदिवैद्य 
(या वैद्यनाथ) और आदिगुरु (या जगद्गुरु) हैं । अतएव 
कल्पारम्भमें दक्षिणामूर्तिरूपसे वही प्रथम गुरु होते हैं, 
श्रीहरिमक्तशिरोमणि श्रीनारदादि ब्रह्मपिरज्ञोंकी भी वही 
ज्ञानोपदेश देते हैं । (श्रीमद्भागवतके चतुर्थ स्कन्धमै महर्षि 
श्रीमैत्रेयजीने यही कहा है) और हमारे इस कलियुगके 
आरम्भमें भी यही श्रीशङ्कराचायंरूपसे पहले गुरु होते हैं । 

इसीलिये भगवान्‌ श्रीनारायणने श्रीमद्धागवतके दशम 
स्कन्ध, अध्याय ८८ में व्रकासुरोपाख्यानमे भगवान्‌ श्रीशङ्कर- 
का देव, महादेव, ईश, विश्वेश और जगद्गुरु-इन पाँच 
शब्दोंसे सम्बोधन और वर्णन किया है और उन्हीं 
श्रीशङ्करके श्रीश ड्रराचा य॑ रूपी अवतारमें भी श्रीपद्मपा दाचार्य- 
रूपसे स्वयं आकर सबसे प्रथम शिष्य बनकर हमलोगोंको 
सिखाया है कि भगवान्‌ श्रीशङ्कर सबके अज्ञानकों हरनेवाले 
हैं। अर्थात्‌ वही यथाथमै सर्यजगद्गुरु हैं अतएव सर्ब- 
जगत्पूज्य दे । 

यथार्थ सिद्धान्त 


उपर्युक्त प्रमाणोंसे सिद्ध हो गया है कि श्रीनारायण 
और श्रीशझूरमें कोई विवाद हो ही नहीं सकता । प्रत्युत 
इनका आपसमें अत्यन्त आदर और प्रेमका ही भाव शास्त्र- 
सिद्ध है | ऐसे जबरदस्त प्रमाणोंके होते हुए भी जो लोग 
श्रीहरिके भी परम आदरणीय, परम पूज्य, विश्वेश तथा 
जगद्गुरु शिवजीका द्वेष, तिरस्कार या निन्दा करते हैं वे कभी 
सच्चे वैष्णव नहीं माने जा सकते । इसी प्रकार जो लोग 
श्रीमहादेवजीके लिये परम आदरणीय ओर परम पूज्य इष्टदेव 
और उपास्यमूर्ति श्रीदरिका द्वेष, तिरस्कार या निन्दा 
करनेवाले हैं वे कभी सच्चे शेव नहीं माने जा सकते । 
वाम्तवमे ऐसे लोग अपने-अपने इष्टका तिरस्कार करनेवाले 
होनेके कारण निःसन्देह इष्टद्रोही ही हें । 


२२ 


साधनका बिचार 
मूर्ति-सम्बन्धी झगड़ेकों इसप्रकार हल करनेके बाद 
अब शेष रह जाता है साधनोंका विचार । इसमें भी बहुत- 
से भ्रम फेले हुए हैं । स्मार्त ओर वैष्णवोंका खूब झगड़ा 
चलता है । भक्ति मुख्य है या ज्ञान ओर वैराग्य-इसको 
लेकर विवाद हुआ करते हैं । कुछ 'वेष्णव? कहानेवाळे लोग 
ऐसे भी होते हैं जो ज्ञान और वैराग्यको दोव-सम्प्रदायके 
साधन बतलाकर उनकी शुष्क ज्ञान ओर शुष्क वैराग्य 
आदि दाब्दोसे निन्दा करते हैं, इसी प्रकार कुछ “शेव? भी ऐसे 
होते हैं जो ज्ञान और वैराग्य आदि साधनोंका नाम लेकर 
भक्तिको मन्दाधिकारियोँक्रे लिये विहित किया हुआ साधन 
बताते हुए उसकी निन्दा करते हैं । ये दोनों ही पक्ष 
ुराम्रदी दे अर्थात्‌ भ्रमपूर्ण हे । यद्यपि भगवान्‌ श्रीशङ्कराचारय 
ज्ञानकाण्डके खास और जबरदस्त आचार्य थे, तथापि 
उन्होंने भक्तिकी खूब महिमा गायी है और मक्तिरससे 
पव अनेकों स्तोत्र रचे हैं । श्रीशङ्कराचार्यके सिद्धान्तके 
मणिरूपी 'अद्वेतसिदधि? के त्रन्यकर्ता श्रीमघुसूदन सरस्वती 
राध तो हान श्रीकृष्णके परमभक्त तथा उपासक 
| हि नामक अद्वितीय भक्ति-प्रधान ग्रन्थके 


पद्मपुराणका भक्त्युपाख्यान 
इस सम्वन्धमें अब विस्तारमें उतरनेकी आवश्यकता 
नहीं है | पञ्चपुराणके उत्तरखण्डक्रे भक्ति-नारदसंवादरूपी 
छः अध्यायवाले एक सुन्दर उपाख्यानसे ही इन तीनों 
साधनोंका सम्बन्ध सहजहीमे स्पष्ट हो जाता है | उस 
उपाख्यानका सारांश यह है कि ज्ञान और वैराग्य दोनों 
भक्तिके पुत्र है और इन दोनों पुत्रोंकी अस्वस्थताके कारण 
माता भक्तिदेवी दुखी रहती हे । इसका तो अर्थ अति स्पष्ट हे 
कि भक्तिसे ही ज्ञान और देराग्य उत्पन्न होते हैं और इन 
दोनोंके स्वस्थ न होनेपर भक्ति भी अच्छी नहीं रह सकती- 
ऐसी दशमे ज्ञान और वैराग्यकी प्रशंसा करनेवाले रैव उनकी 


& अत्रं भवानीसहितं नमामि # 


माता भक्तिकी निन्दा केसे कर सकते हे ! और इसी प्रकार 
भक्तिकी प्रशंसा करनेवाले वैष्णव उसके इन दोनों प्यारे 
पुत्रोंकी निन्दा केसे कर सकते हे ? हमारी समझमें तो यह 
बात उतरती ही नहीं । 

इन सब विचारोंसे स्पष्ट है कि साधनोंमें भी वस्तुतः 
कोई झगड़ा नहीं है, बल्कि समन्वय ही है। भगवान्‌ 
आनन्दकन्द परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्रने भी श्रीमद्धगवद्वीताके 
सातवें अध्यायके पहले श्ठोकमे कहा है-- 

मय्यासक्तमनाः पार्थ योगं युञ्जन्मदाश्रयः । 

असंशयं समग्रं मां यथा ज्ञास्यसि तच्छुगु॥ 

भगवानका भक्त होकर, भगवदेकदरण होकर अपने-अपने 
अधिकारके अनुसार खस्वधर्मानुष्ठानरूपी कर्मयोगमे तत्पर 
रहकर ( अन्तःकरणकी गुद्धिके द्वारा ) हम निःसन्देह और 
अखण्ड भगवद्विज्ञानको प्रात कर सकते हैं । अतः भक्ति- 
सहित खधर्माचरणका फल चित्तशुद्धिद्वारा ज्ञान दै और 
उस फलका फल मोक्ष है । 

. इसलिये हम सबको जिज्ञासु, मुमुक्षु, आरुरुक्षु और 
साधककी हैसियतसे, इन आपसके रागद्वेष और पक्षपातक्रे 
झगड़ोंकों छोड़कर भगवानके बताये हुए इस दिव्य सुन्दर 
मार्गको ग्रहणकर अपने परमात्म-साक्षात्काररूपी लक्ष्यमें 
दत्तचित्त हो और सत्र बातोंको -छोड़कर अपने साधनमें 
तत्पर रहना चाहिये । क्योंकि भगवती श्रुति स्वयं कहती हे-- 

अन्या वाचो विमुञ्चत 
यही इहलोकमें सुख, परलोकमें सद्गति और अन्तमें 
मोक्षपराप्तिरूपी सर्वतोंसुख कल्याणका एकमात्र साधन है । 
अनन्तस्रुवनावलीस्थितसमस्तविद्याब्रत- 
प्रीणजनताग्रणीविहितपादपद्मानतम्‌ । 
सरोजचरणाभिधाकृतिधरोरग्षमापति- 
स्वतल्पसुखदिष्यसत्कृतपदं भजे शाङ्करम्‌ ॥३? 


ओं तत्सत्‌ ब्रह्मार्पणमस्तु । 


Cee 


* पूज्य श्रीजगदूयुरु महाराजने यदद लेख बहुत पहले क 


दुबारा भेजनेपर भी वह हमारे पास नहीं पहुँचा | इसलिये य 
आपके अत्यन्त आमारी हैं । लेख बहुत विलम्बसे तथा 


हृ लेख उन्होंने तीसरी वार लिखकर भेजा हे । 


दिया था, किन्तु पोस्ट-आफसकी भूलसे वह हमें नहीं मिला । 


EN 


इस कष्टके लिये हम 


छाप सके । हमें बाध्य होकर उन 'होओोंको निकाल देन रकालतक प्रतीक्षा करनेके बाद मिला, इसिये हम उप्ते अविकलरूपसे नहीं 
| र 1 पड़ा, जिन्हें ८ 528 हि हि 
था । उनके अर्थके अन्तमै पाठकोंके परिचयके लिये है डा, जिन्हें जगद्गुरु महाराजने प्रमाणरूपमें विभिन्न अन्थोसे उदधूत किया 


का ९ + परिखितिको 
समझकर आशा दै, श्रीजगदणुरु महाराज एवं पाठक हमे क्ष य तथा छोक-संख्य। धमने दे दी दै । हमारी परिस्थिति 
क मा करेंगे । 


सम्पादक 


ब्रह्म ही शिव है 


( श्रीकात्री-प्रतिवादि भयझूरमठाधीश्वर जगदूगुरु श्रीभगवद्रामानुजसम्प्रदायाचाय श्री ११० 


न सन्न चासच्छिव एव केवलः। 


उपर्युक्त वाक्य वेदका है । इसका अर्थ है कि सृष्टिके 
पूर्वं न सत्‌ ही था ओर न असत्‌, किन्तु केवल शिव था। 


यह वात सर्वसम्मत है 


वही जगतका कारण 
ब्रह्म हे । 


है कि जो वस्तु सृष्टिके पूव हो 
है ओर जो जगतका कारण है वही 


ब्रह्मका लक्षण बतलाते हुए वेद कदता है 


यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि 


जीवन्ति यत्‌ प्रथन्स्यभिसेविशन्ति तद्विजिज्ञासस्व, तद्‌ बरह्म । 


अर्थात्‌ ये भूत जिससे पैदा होते हैं, जन्म पाकर जिसके 
कारण जीवित रहते हे और नाश होते हुए जिसमें प्रविष्ट 
हो जाते है, वही जिज्ञासाके योग्य है और वही ब्रह्म है। 
वेदान्तदर्शनकार भगवान, व्यासने भी “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा? 
इस प्रथम सूजञमें ब्रह्मजिज्ञासाकी कर्तव्यता बतानेके वाद ही 
(जन्माग्रस्प यतः? इस सूजमें ब्रह्मका लक्षण जगजन्मादि- 
कारणत्व ही बताया है । अस्य--इस जगतक्रे, जन्मादि-जन्म- 
स्थिति-लय आदि, यतः--जिससे हैं, वह ब्रह्म है-यह इस 
सूत्रका अर्थ है । 


ब्रह्म ही जगतके जन्मादिका कारण है, इस विषयमें तो 
किसीका मतभेद है नहीं । वही जगजन्मकारणत्व जो व्रह्मके 
लक्षणम अन्तर्गत है, “न सन्न चासत्‌? इस 'श्रुतिमें शिवमें 
बताया गया है । कार्यकी उत्पत्तिके पूव जो नियमेन रहता 
हो बही कारण है । श्रुति कहती है कि सृष्टिके पूवकोठम 
सत्‌ और असत्‌ दोनों ही नहीं थे, केवळ दिव ही था । 
“सत्‌? चेतन वस्तुको कहते हे ओर “असत्‌? कहते हैं जड 
वस्तुको | इस संसारम दो ही तत्त्व टे, चेतन और अचेतन । 
ये दोनों जब नहीं थे तव एक शिव ही था, अर्थात्‌ सद- 
सद्रस्ठुओकी उत्पत्तिके पूर्व शिव था । तब शिव ही उनका 
कारण होना चाहि । वेदोमे जगतूके कारणका निर्देश 
करनेकी यही प्रक्रिया है । बथा 


"नास रासाक्नो सदासात्तदानीं तम आसीत्तमसा गूड 
मग्रे$प्रकेतम्‌ ।' इत्यादि | 


श्रोअनन्ताचार्य स्वामीजी महाराज ) 

“सत्‌? उसको कहते हें जो सदा एकरूप है । 
असत्‌? उसको कहते दे जो परिणामके कारण नाना काळोमें 
नानारूप है । चेतन अपरिणामी होनेसे सदा एकरूप है । 
अतएव वह 'सत्‌? कहलाता है । जड वस्तु परिणामी होनेसे 
नानारूप दै, अतएव वह “असत्‌? कहलाती हे । जिस समय 
थे दोनों नहीं होते--वही सृष्टिके पूर्वका काल है, उस समय 
जो वस्तु रहती है बही सृट्टिका कारण दै । “न सन्न चासत्‌?- 
इस श्रतिके अन्दर उस काळमें केवळ शिवकी सत्ता वतायी 
गयी है, अतएव वही जगत्कारण होना चाहिये । समस्त 
वेदान्तशा त्र ब्रह्मको जगत्कारण वता रहे द । अतएव यह 
बात माननी पड़ेगी कि व्रहाहीका नाम शिव है । 


“दिव? शब्द शुभावह या श्रेयस्कर वस्तुका वाचक है। 
ब्रह्म सर्वशुभकारी या सबंश्रेयस्कारी है, अतएव “दिव? शब्द 
ब्रसवाचक भी हुआ । झमार्थक “शीङ? घाठुके साथ “वन? 
प्रस्ययका योग होनेसे 'शिव' शब्द वनता है । 


ब्रह्म ही दिव है, इस तरह शिवको 
बतानेवाली श्रतिकी सङ्गति हो जाती है । 
सद्चपि त्रिमृतिके अन्तगत देवता-विदोपके नामोंमें भी 
“डिब? झाब्दका पाठ कोझंमें है तथापि परन्रह्मके अर्थमें 
“शिव? झाव्दका प्रयोग मुख्य और त्रिमूर्तिके अन्तर्गत 
देवता-विश्वेषके अर्थमे गौण मानना होगा, जेसा कि इन्द्रादि 
शब्दोंका स्वर्गाधिप आदिके अर्थमे मुख्य और शचीपति 
आदिके अर्थम गोण प्रयोग होता है । यह वात वेदान्त 
दर्शनके ज्ञाता विद्वान. पुरुष जानते हैं । वेदान्तदशनमें 
'आकाास्तलिङ्गात्‌?, प्राणम्तथानुगमात्‌? इत्यादि सूत्रोंसे 
आकाश, प्राण आदि शब्दोंकी मुख्य वृत्ति ब्रह्ममें सिद्ध 
करके भौतिक आकाश आदिमें गौंणब्वत्ति स्थापित की गयी 
है । इसी प्रकार “दिव” शब्दका भी परत्रह्ममे मुख्य वृत्ति 
और त्रिमूर्तिके अन्तर्गत देवता-विशेषमें गोण बृत्ति स्वीकार 
करना आवश्यक और युक्त दै । सर्वोत्कृष्ट झुभावह ब्रह्म 
हो सकता है । त्रिमू्तिके अन्तर्गत देवता-विशेष दिव 
संहारकर्तामात्र माने जाते है, सृष्टिकतो ब्रह्मा हैं। यदि उन्हीं 
शिवको उपर्युक्त वेदवाक्यके अन्तर्गत “शिव? शब्दका वाच्य 
मानें तो उनका जगत्कटत्व सिद्ध नहीं होगा, अतएव इस 


जगतका कारण 
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श्रुतिमे प्रतिपादित शिव त्रिमूतिके अन्तर्गत शिव न होकर 
जगतूके जन्म आदिके कारण ब्रह्म ही हँ---ऐसा मानना होगा । 

कुछ लोग ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र--इन त्रिमूर्तियोंमें समानता 
मानते हैं, कुछ लोग इनमेंसे एकको मुख्यत्व देते हैं । 
समानता माननेवाले तीनांको एक ही ब्रह्मका अंश मानते 
हैं, एकको मुख्यत्व देनेवाले उस एककों साक्षात्‌ ईश्वरका 
अवतार और शेष दोको ईश्वरांशविशिष्ट जीवरूप मानते हैं। 


एष खलु वा अस्य राजसॉऽशो योऽयं ब्रह्मा, एष खलु 
वा अस्य सारिविकोंऽशो योऽयं विष्णुः, एप खलु वा अस्य 
तामसाँञ्शो योऽयं रुद्रः । 


नस श्रुतिके अनुसार तीनों ही ब्रह्मांश हें, इसमें सन्देह 
नहीं । अतएव त्रह्मांगभावसे तीनोंमें समानता हे--इसमें 


भी सन्देह नहीं । किन्ठु, तीनों मूर्तिर्योके कार्योमें भेद और 
तन्मूलक शुणभेद तो अवश्य ही वर्तमान है, यह वात उक्त 
श्रुतिसे स्पष्ट हो जाती है । इन तीनोंका जो मूल है वही ब्रह्म 
है। एक मूर्तिकी प्रधानता माननेवालोंक्रे मतमें, तीनॉमेंसे एक 
साक्षात्‌ परमात्माका अवताररूप दै, बाकी दो ईश्वराविष्ट 
जीवरूप हैं । इस पक्षमें भी त्रिमूर्तियोंमे मुख्य एकके अवतार- 
रूप होनेसे उसका भी मूलभूत परब्रह्म है । अतएव त्रिमूर्तिके 
अन्तर्गत शिव मुख्य न होकर तन्मूलभूत ब्रह्म ही मुख्य शिव 
है| वह तो ब्रह्म ही है । कुछ लोग त्रिमूर्तिके परे ठुरीय- 
तच्यको शिव मानते हैं । अर्थात्‌ वे तीनों मूर्तियोंको सादि 
मानकर सबकी मूलभूत जो वस्तु है, वही ब्रह्म है, उसीका 
नाम शिव है--ऐसा मानते हैं । इन सभी पक्षामें ब्रह्म ही 
शिव है--यह सिद्धान्त अक्षुण्ण ही रहता है । 


A 


शिवाद्वेत-सिद्धान्त 


हैँ ( श्री १०८ जगद्गुरु पन्नाक्षरशिवाचार्य महास्वामी, कार्शाक्षेत्र ) 
श्रेंकोक्यसम्पदाल्ेख्यसमुछ्ेखनभित्तये । सधिदानन्दरूपाय शिवाय ब्रह्मणे नमः घर 


ह स शिवाद्वेत-मतके शक्ति-विशिष्टाद्वैत, 
र विशेषदवेत, मेदामेद आदि अनेक नाम 
होनेपर भी इन सबका अर्थ एक ही है। 
र प शब्दका अर्थ दै चिच्छक्तिविशिष्ट । 
9 साथ ( मुक्तदशामें ) चित्तशर्ति 
बिशिष्ट जो जीव है उसके अद्वेत 02 पर 
करनेवाला मत ही शिवाद्वैत-मत है। इसी प्रकार 'वि? का 
अर्थ है शिव और 'शेष' कहते ह॑ जीवको; मुक्ति-दशामें 
इन दोनोंके अद्वेतको माननेवाला विशेष्वैत-मत हे 
बद्धदशामे शिवके साथ जीवोंके पारमार्थिक भेदको ओ | 
मुक्तदशामे पारमार्थिक अभेदको जो मत मानता हो, हि 
मतका ही नाम भेदाभेद है । शास्रकारोने इस शिवा को 
“लिज्ञाज्ञ-सामरस्य! के नामसे निर्दिष्ट किया है । “लिङ्ग 24 
अर्थ है शिव; इसके साथ अङ्ग अर्थात्‌ जीवका साम दु 
(अभेद ) ही इसका वाच्यार्थ है | स्वप्रकाशता. क्त 
(चिच्छक्ति ) विशिष्ट ही शिव है। वश कान्तौ? क 
वर्ण-व्यत्ययसे 'शिव' शब्द निष्पन्न हुआ है, जेसे र 
सिंह? शब्दकी व्युत्पत्ति 


भातुसे 'कश्यप” और 'हिंसि? घातुसे 
हुई है । इसमें यह नीचेकी सूक्ति प्रमाण है... 


हिंसिघातोः सिंहशब्दो वशकान्तौ दिवः स्म्टतः । 
चर्णव्यस्ययतः सिद्धः पझ्यतेः कइयपो यथा ॥ 


शिवके अति परिशुद्ध, आश्रितोंके कल्याणदाता, सबके 
साथ समता रखनेवाले और भक्तोंके सिद्धिप्रद होनेके कारण 
इनका “शिव? नाम सार्थक है | इस विषयमें-- 


अनादिमळसंइलेषप्रागभाचात्‌ स्वभावतः । 
अत्यन्तपरिशुद्धात्मेत्यतोच्य शिव उच्यते ॥ 
अथवाशेषकल्याणगुणेकघन इश्वरः । 
आश्रितास्यन्तद्षिवदः शिव इ्युच्यते छुघेः ॥ 
इत्यादि शिवपुराणके वचन और-- 
समा भवन्ति ते सर्वे दानवा मानवाश्च ये । 
श्षिवोऽस्मि सर्वभूतानां शिवत्वं तेन मे स्म्टृतम्‌ ॥ 
--यह महाभारत-कर्णपर्वका श्वोक भी प्रमाण है । “शिव 
एव केवलः? ,'शिवमद्वैतम्‌?, 'शिवं प्रशान्तममृतं ब्रह्मयोनिम्‌? 
“तस्मात्‌ सर्वगतः शिवः--इत्यादि श्रुतियोमें शिव नाम 
सुप्रसिद्ध ही है । शिव-नामके मङ्गल-वाचकत्वमें “शिवा 
ऋतवः सन्तु” आदि सूक्तिया साक्षी हैं | ये परमशिव ही 


# शिवाद्वेत-सिद्धान्त ४ २५ 


उत्तरमीमांसाशास्त्रके प्रतिपाद्य हैं । ये निर्विशेष नहीं 
हैं। “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ नामक सूत्रमे पठित ब्रह्मको 
भी निविशेष मान लेनेसे आगे “जन्माद्यस्य यतः? इस 
सूत्रसे कथ्यमान 'जगजन्मादिजनकत्व' रूपी जो ब्रह्मका 
लक्षण है उसकी सङ्गति नहीं होगी । इसलिये 'जगजन्मादि- 
कार्यानुकूलशक्तिविशेष? को परमशिव ब्रह्मके अन्दर 
मानना ही पड़ेगा । शक्तिहीन जो चेत्र, मेत्रादि (मृत) 
हे वे कुछ भी नहीं कर सकते । यह सव लोग जानते ही हैं 
कि चुम्त्रकमें सूईको खींचनेकी शक्ति है। बीजम भी 
अङ्कुरोन्मुस्व शक्ति न रहे तो आगे बह पल्लवित होकर फल 
नहीं सकेगा । विशाल और महत्तरकाय वृक्षमात्रको अपने- 
मं अन्तर्गत करनेकी शक्ति वट-वीजमें माननी ही पड़ेगी । 
इसी तरह संसारमै दृश्यमान जो कारण-वस्तुएँ हे उनमें 
रहनेवाली कार्यानुकूल झक्तिको मानना जरूरी है । अभिमें 
दाहानुकूल शक्ति न हो तो प्रतिबन्धक मणिके रहनेपर भी 
उससे दाह-क्रिया हो जानी चाहिये और उत्तेजक मणिकी 
सन्निधिम दाह-क्रिया नहीं होनी चाहिये; परन्तु ऐसा होता 
नहीं । इसलिये प्रतिबन्धकके रहनेपर दाह-शक्तिफे सङ्कोचको 
और उत्तेजकके होनेपर उसके विकासको अभिक्रे अन्दर 
स्वीकार करना ही होगा । यह शक्ति अम्निसे न तो अतिरिक्त 
है, न अनतिरिक्त; किन्तु अविनाभूत ( भिन्नाभिन्न ) है-- 
इस वातको शिवाद्वेती (बीरशेव ) मानते हैं; इसलिये शक्ति- 
स्वीकारके विषयमे नेयायिकोंद्वारा दिखाये जानेवाले 
किसी दोषकी गुंजाइश नहीं है । चुम्बकमे शक्ति न हो तो 
उसके आकर्षणरूपी कार्यकी उत्पत्ति जेसे नहीं होती, उसी 
तरह परमशिव ब्रह्ममें शक्ति न हो तो संसारको उत्पत्ति 
आदि कार्य ही न हों; इसी कारण भगवान्‌ बादरायणका 
सविशेष (शक्तिविशिष्ट) ब्रह्मं ही तात्पय है, यह स्पष्ट है। 
और “उमासहायं परमेश्वर प्रभु त्रिलोचनं नीलकण्ठं प्रशान्तम्‌? 
इत्यादि श्रुति-वाक्यासे भी यही प्रतिपादित होता है कि 
उमारूपी शक्तिसे विशिष्ट ही परमशिव ब्रह्म हैं । रजुमें सर्प- 
की तरह ब्रह्ममें रहनेवाली शक्ति मिथ्या नहीं है, किन्तु 
सहजसिद्ध है । इस विषयमें-- 
परास्य शक्तिरविंविधेव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ 
यह इवेताइवतस्श्रुति प्रमाण है । इसके अतिरिक्त -- 
एक एव रुद्रो न द्वितीयाय तस्ये आखुस्ते रुद्र पुस्तं 
जुपस्वेष त भाग! सह स्वस्राम्बिकया तं जुपस्व । 


-यह यञु्वेद-वाक्य भी प्रमाण है । इस श्रुतिका 'क्रिया- 
सार) के प्रणेता श्रीमन्नीलकण्ठ शिवाचार्यने जो अर्थ किया 
है उसका कुछ अंश हम नीचे उद्धृत करते हे-- 


“रद्र ही शिव हैं, वे संसाररूपी दावानळसे परितक्त 
जीवरूपी पशुके रोगरूपी पाशको काटनेवाले हैं, इसलिये 
उनका (रुद्र? नाम सार्थक ओर प्रसिद्ध है । जैसे “शङ्खः श्वेत 
एव? इस वाक्यका 'शङ्कमें श्वेतातिरिक्त वणे नहीं है?-यही 
अर्थ होता है, उसी तरह “एव रुद्रः? इस वाक्यसे यही सिद्ध 
होता है कि संसारके दुःखोंको दूर करनेवाला एकमात्र रुद्र 
ही है, दूसरा कोई नहीं । 2९९९९९९९९2९2९ १९ 2९% 
धर्मरूपिणी शक्ति और धर्भिरूपी शिव--इन दोनोंमें 
शिव ही एकमात्र क्रतुपति हैं, शक्ति नहीं--ऐसा आक्षेप 
होनेपर उसका परिहार “सह स्बाम्त्रिकया? इस वाक्यसे हो 
जायगा । 'अम्त्रिकया=जगजननीरूपिणी शक्तिसे ( “अम्बा 
माता'-इस अमरकोशके वचनसे भी “अम्विका” शब्दका 
अर्थ जगजननी होता है ) सहन्युक्त होकर हविर्भागको 
स्वीकार करो’--यह अर्थ होनेसे क्रत्वधीश्चरत्वरूप लक्षण 
शक्तिविशिष्ट शिवमें ही घटता है । यहाँ 'अम्बिकया' पदसे 
शिव-शक्तिको अखिल जगतूकी उत्पत्तिका कारण बतलाया 
गया है । वह इसप्रकार है--पुष्पकी कलीमें रहनेवाली 
शक्ति जव विकासोन्मुख होगी तव उसका कोरकभाव 
विलीन होकर उसके अन्दर गन्धका सञ्चार होने लगेगा । 
उसके वाद वायु-सम्पर्कसे पुष्पके अवयव भी गन्धविशिष्ट 
हो जायँँगे; इसप्रकार विकसित अवयववाले पुष्पसे गन्ध- 
विशिष्ट पुष्पांदा बाहर निकल आवेगे; इसी प्रकार शिवकी 
चिच्छक्ति भी जव अङ्कुरोन्सुख बीजकी भाँति स॒जनोन्सुख 
होती है, उस समय उस शाक्तिसे सकल चेतनाचेतनरूपी 
शिवांश शक्तिविशिष्ट होकर ही प्रकट होते हैं, इसीलिये 
दूसरोंकी भाँति जीवको व्यापक न मानकर शिवाद्वैतीलोग 
यह कहते हें कि जीव अणु है | परमात्मामें इसप्रकार 
जगजननीरूपिणी शक्तिको नहीं माननेवाले केवलाड्वैती 
लोग ऐसे क्षीण हों जाते हैं जैसे विना माताके बच्चे, 
इसमें कुछ भी सन्देह नहीं दै । शिशु बन्धनमें फँसकर जब 
छटपटाता एवं रोता है तब आड़में रहनेवाली माता तुरन्त 
आकर उसको गोदमें उटा लेती है और उसके सङ्कटको 
दूरकर उसको सुख पहुँचाती है; येसे ही जीव भी चित्तरूपी 
बन्धनम पड़कर सांसारिक तापत्रयकी अभिसे जलता हुआ 
जब छटपटाने लगता है तब वह जगज्जननी चिच्छक्ति 


२६ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


(पराहंतामय विमशक शक्ति ) प्रकट होकर जीवकी सकल 


सांसारिक तापाम्िको शमन करती हुई जीव-भावको भी नष्ट कर 
उस शुद्धांशको शिवमें मिलाकर “शिव” बना देती है । इसप्रकार 
'विश्वात्मकः शिवोऽहम्‌'-इस आकारकी बुद्धि-शक्तिको भी 
परमात्मामें नहीँ माननेवालोंको कोई भी सुख प्राप्त नहीं 
हो सकता, यह निर्विवाद सिद्ध है। 


शक्ति और शिव भिन्न-भिन्न दो पदार्थ हैं, वही संसार 
के माता-पिता हें-ऐसा मानमेसे “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म? 
इत्यादि श्रुतियासे सिद्ध होनेवाले अद्वेतकी हानि होगी । 
इसलिये यदि कोई कहे कि शिवमें मिथ्याभूत माया-शक्तिको 
मानना ही अनुचित है, तो इसका उत्तर यह है कि 
“अम्बिकया” पदके साथ “स्वस्रा? यह विशेषण उसके परिहारार्थ 
ही तो दिया गया है। “सखा? का अर्थ है 'सहजसिद्ध? | इस 
अर्थको श्रीहरदत्ताचार्य और श्रीसुदर्शनाचार्यने भी 
स्वीकार किया है । तात्पर्य यह है कि पुंष्पमे गन्ध, चन्द्रमें 
चन्द्रिका और प्रभाकरमै प्रभा जैसे नित्य एवं स्वभावसिद्ध 
है, उसी प्रकार शिवमें शक्ति भी नित्य और स्वभावसिद्ध 
है। इससे यह और भी स्पष्ट हो जाता है कि 'एकमेवा- 
द्वितीयं ब्रहम’ इत्यादि श्रुतियोंका तात्पर्य केवलाद्वेतमे न 
होकर शक्तिवििष्टाद्वेत ( शिवाद्वेत ) मै ही दै । जैसे 'इस 
घरमै देवदत्त एक ही है'--इस वाक्यका यह अर्थ कदापि 
नहीं हो सकता कि उसके कर-चरणादि अवयव नहीं हैं, 
उसी प्रकार प्रा एक ही है? इस वाक्यसे भी यह अर्थ 
नहीं निकल सकता कि उसमें सहजसिद्ध शक्ति भी नहीं दै 
इसलिये अनेकानेक श्रुतियोंके अनुभवसे द्ाक्तिविशिशद्वैत- 
सिद्धान्तकी ही प्रतिष्ठा होती है। 'क्रियासार' के रचयिता 
श्रीम्ञीलकण्ठ शिवाचार्यका तात्पर्य भी यही है । 

हमने पहले सूचित किया था कि शत्तिविदिष्टादेत- 
का अर्थ ढिङ्गाङ्ग-सामरस्य है । वह वाल 


शक्तिश्च शक्तिश्च शक्ती; शक्तिभ्यां विशिष्टौ शक्ति- 
विशिष्टौ; शक्तिविशिष्टयोः अट्रेतं शक्तिविशिशद्वेतम्‌ । 


यहाँ “विशिष्टौ? पसे शिव और जीवका तात्पर्यं है; 
इनमें रहनेवाली दो शक्तियोंको चिच्छक्ति और चित्तश्क्ति 
जानना चाहिये । इनका सामरस्य अर्थात्‌ अभेद ही है। शिव 
और जी वको ही 'लिङ्ग' और “अङ्ग” नामसे निर्दिष्ट किया गया 
है। 'लिङ्गाङ्ग' में जो चिच्छक्ति है उसने ' 


मयूराण्डरसगत- 
त्र्य? न्या 
पादपक्षवर्णवैचित्र्य' न्यायसे सूक्ष्म चिदचित्पपश्चको अपने 


अन्तर्गत कर रक्खा दै । इसीको 'विमश-शक्ति? या 'इच्छा- 
शक्ति? भी कहते हैं । इसप्रकारकी शक्तिसे विशिष्ट ही लिङ्ग 
है, इस विषयमें “चैतन्यमात्मा? यह शिवसूत्र प्रमाण है । 
यह शक्ति फूले हुए बीजकी भाँति सष्ट्यन्मुख होकर “घृत- 
काठिन्य? न्यायसे अपने अन्दर स्थित समरस ज्ञान- 
क्रियाओका परस्पर भेद करती है । वह भेद-बुद्धि ही माया- 
तत्त्व है । इसमें वह माया स्वयं प्रतिस्फुरण-गतिसे प्रविष्ट 
होकर सुख-दुःख एवं मोहको पैदा करनेवाली सत्त्वरजस्तमः- 
ख़मावरूप प्रकृति अथवा चित्तशक्ति कहलाती है। यहाँ 
'चितिरेव चेतनपदावरूढा चैत्यसङ्कोचिनी चित्तम्‌-यह 
शाक्तियूज् ही प्रमाण है । इसप्रकारका चित्ताक्तिविशिष्ट 
शिवांश ( चैतन्य ) ही अङ्ग है। इसके “जीव? और “पुरुष?- 
ये दो नाम और भी हैं । चित्तमात्मा? नामक शिवसूत्रसे 
यही सिद्ध होता है और जीवके शिवांश होनेके विषयमे भी 
जगद्गुरु श्रीरेणुकाचार्यं भगवत्पादकी--- 


अनाद्यविद्यासम्बन्धात्त दंशो जीचनामकः । 


--यह उक्ति, श्रीनीलकण्ठ शिवाचार्यकी-- 
झिवांझा बह्मविष्ण्वाद्या अंशी देवः शिवः स्स्ट॒तः । 


नामक सूक्ति, श्रीमद्भगवद्गीताका “ममैवांशो जीव- 
लोके? यह वचन और 'अंशो नाना व्यपदेशात्‌? यह ब्रह्मसूत्र 
भी प्रमाण है । इस जीवके स्वतन्त्र, स्वप्रकादा दिवसे विभक्त 
होनेका कारण यह है कि मायाने जव उसपर आक्रमण 
किया तब वह आणवमायीय कार्म मलोँसे आदत होकर 
संसारी कहलाया और उपासक बना । लिङ्गकी "स्थल? 
संज्ञा भी है । अनुभवसून्रकी-- 


स्थळं नाम परं तरवं शिवरुद्रादिसंज्ञकम्‌ । 
उपास्योपासकत्वेन स्वयमेव द्विधा भवेत्‌ ॥ 


--इस सर्दुक्तिके अनुसार लिङ्गाङ्ग-मेदसे दो प्रकारका 
होकर वह लिङ्ग-तत्व आगे चलकर एथिव्यादिके अभिमान- 
से भक्तादि भिन्न नामवाला ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर, 
सदाशिव और शुद्धात्मा--इस तरह छः प्रकारका हुआ । 
लिङ्ग भी भक्तादिके अनुग्रहार्थ प्रथिव्यादिका अधिष्ठान 
होनेसे आधारादि छः स्थलोमें सद्योजातादि भिन्न नामवाला 
आचारादि लिङ्ग-मेदसे छः प्रकारका हुआ । इस तरहके 
लिङ्गाङ्गौंका अद्वैत ही 'शक्तिविशिष्टाद्वेतः पदसे व्यक्त 
किया जाता है । इन लिङ्गाङ्गोंका अभि और उसके कर्णो- 
की भाँति भेदाभेद होनेके कारण-- 


# शिवाद्ध त-सिद्धान्त # 
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द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया 
समानं वृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पलं स्त्राद्ृस्य- 


नक्न्ञन्योऽभिचाकशीति ॥ 
द्वे ब्रह्मणी वेदितव्ये परञ्चापरञ्च । 


--इत्यादि भेद-प्रतिपादक श्रुतियोंका और-- 


"एकमेचाद्वितीयं ब्रह्म, 'नेह नानास्ति किञ्चन,? "एक 
एव रुद्रो न द्वितीयाय तस्ये, “यत्र नान्यत्‌ पश्यति, 
नान्यच्छुणोति, नान्यद्विजानाति स भूमा ।? 


--इत्यादि अमेदःप्रतिपादक श्रुतियौका परस्पर विरोध 
नहीं है । जीव और ईश्वरका मेदवादियोंकी भाँति केवल 
भेद ही कहें तो अग्नि और उसके कणको भी भिन्न कहना 
पड़ेगा । तब कपासमें लगे हुए कणोंमें दाहकता न रहनी 
चाहिये, क्योंकि वे कण अग्ने भिन्न ही तो हैं । अग्निसे 
भिन्न जलमें जो दाहकत्वका अभाव है बह सभीको विदित 
है । इसके अतिरिक्त “यदमे रोहितं रूपम्‌? इस छान्दोग्य 
श्रुतिसे सिद्ध अभिके रोहित ( लोहित=लाल ) रूपसे कणका 
भिन्न रूप दिखायी पड़ना चाहिये ! इसीलिये अभि और 
कणाँमें दाहकत्व एयं रोहित रूप होनेसे केवल भेदका ही 
प्रतिपादन नहीं किया जा सकता, किन्तु अभेद भी मानना 
पड़ेगा । यदि उनका केवल अभेद ही इष्ट हो तो अझ्निके 
पाक-साधनत्व, शीत-निवर्तकत्वादि समस्त धर्म॑ उसके 
कणमें भी होने चाहिये ! समीके अनुभवसे यह सिद्ध है कि 
ऐसा होता नहीं | इसीलिये 'क्रियासार'के रचयिताने-- 


अझ्निस्फुलिङ्गयोनौस्ति यथा भेदः स्वखूपतः । 
अस्नित्वेन कणत्वेन भेदोऽपि स्फुरति क्चित्‌ ॥ 


यह कहा है । इसी तरह अंशीरूप शिवमें और 
अंशरूप जीवमें भी मेद और अभेद दोनों ही मानने 
उचित हैं, उपनिष्रदादिमं लिङ्गके निरंश कहे जानेपर 
भी अघटन-घटना-शक्ति-परिकल्पित जो अंश हे उसका 
भेद सम्भव है । वह इसप्रकार है--अपने चक्रवर्तित्वे 
अनुसार छत्र, चामर, वाहनादि राजचिह्नोंसे युक्त होनेपर 
भी सार्वभौम अपने विनोदके लिये जैसे पैदल चलना 
स्वीकार करता है उसी प्रकार शिव भी अखण्डानन्दरसके 
आस्वादसे परितृप्त होनेपर भी खण्डरसके आस्वादनकी 
इच्छासे 'घृत-काठिन्य” न्यायसे अंशतः खखातन्श्यकल्पित 
आणवादि मळत्रयसे आदत होकर शरीरी बन जाता है । इस 


मलावरणके कारण उस शिवांशारूपी जीवको उसी प्रकार 
अपने शिवत्वका ज्ञान नहीं रहता, जिसप्रकार पैदल चलने- 
वाले राजाको अपने राजा होनेका । “एकाकी न रमते स तु 
द्वितीयमैच्छत्‌? इत्यादि श्रुतिके अनुसार परमशिव स्वयं 
अपनी स्वातन्त्र्य-शक्तिसे लिङ्गाङ्गरूपसे तथा उपास्योपासक- 
भावसे युक्त होकर रमण करता है, हमारे सिद्धान्तका यही 
अभिप्राय है । 


मुक्त-दशामें जीवका जो ( चित्तशक्ति नामक) 
विशेषण है उसमें रहनेवाले आणवमळरूपी अज्ञान एवं 
तमोभूत अविद्याके लय होनेपर वह जीव “तामसनिरसन- 
स्थलापन्न' हो जाता है, उसकी चित्त-शक्ति चिति-शाक्ति- 
रूपिणी हो जाती है। इस विषयमें शक्ति-सूत्रोंका “तत्परिज्ञाने 
चित्तमेवान्तर्भावेन चेतनपदाध्यारोहाश्रितिःः यह सूत्र 
प्रमाण है । लिङ्गाङ्ग-सामरस्के दृढ़ ज्ञानसे जीवभावको 
पैदा करनेवाले मलत्रयका नाश होनेपर शुद्ध 'शिवांश” रूपी 
आत्मा नदी-सागरोंके सामरस्यकी भाँति महालिङ्गके साथ 
अमेदको प्राप्तकर शिव ही हो जाता है, उस समय शिव 
और जीबोंका अभेद ही है। बद्धदशामें लिङ्गाङ्ग-सामरस्यका 
ज्ञान न होकर चिति-सङ्कोचरूपी मलोसे आवृत होनेसे 
जीवको शिवस्बकी प्राति नहीं होती, इसीलिये उनमें भेद 
है | इसलिये मेद और अभेदका प्रतिपादन करनेवाली 
श्रुतियोंका परस्परविरोध इस-शक्तिवि रिष्टाद्वेतरूपी वीरशैव- 
सिद्धान्तमें नहीं है । 

केचिद्द्वत॑ प्रशंसन्ति केचिदद्वैतवादिनः । 

द्योः श्रृस्येकदेशिस्वात्‌ सवंश्रु तिसमन्वयः ॥ 

भेदाभेदमते श्रौतैः परिग्राह्रो सुसुक्षभिः । 


--इस कूर्मपुराणके वचनसे यह जान पड़ता है कि द्वेत 
और अद्वेत-मतांमे श्रुतियोंकी एकदेशीयता होनेके कारण 
और भेदामेद-मतमे सारी श्रुतियोंका समन्वय होनेसे पिछला 
मत मुमुक्षु वैदिकोंको परिग्राह्य है और यह भेदाभेदरूपी 
वीरशैव-मत ही परम वैदिक है । इसी बातको सिद्धान्तागममें 
भी स्पष्ट किया गया है-- 

सोक्षेककब्पकम्‌ । 
सर्वार्थसिद्धिदम्‌ ॥ 


द्वैताद्वैतमतं वीस्शेवं 
सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारं 
यहाँपर यह शङ्का नहीं उठानी चाहिये कि शिव और 
जीवको भिन्न और अभिन्न-दोनों कहना परस्परविरुद्ध-सा 
है, क्योंकि प्रायः यह शास्त्र और लोकमें प्रसिद्ध ही है कि 


२८ % भवं भवानीसहितं नमामि # 


जहाँ अभेद है वहाँ मेद भी है और जहाँ भेद है वहाँ अभेद 


भी है । नसिंह-विग्रहमै नर और सिंहका भेद भी है और 
अभेद भी दै अर्धनारीश्वरमें नर (शिव) और नारी (गौरी) का 
भेद और अभेद दोनों हैं । लक्षणा एकमें ही जहदमेद और 
जहदमेद दोनों है, लोकमें भी एक ही बृक्षमें कपिक्रे रहनेपर 
कपि-संयोगीका अभेद और कपिके न रहनेपर कपि-संयोगी- 
का भेद देखा गया है । इसके अतिरिक्त जो भेद और 
अमेदको. परस्परविरुद्ध कहता है उसको भेद और अभेदका 
ज्ञान तो रहना ही चाहिये, अन्यथा उनमें परस्परविरोधकी 
स्फूर्ति ही नहीं हो सकती । इसलिये उस मेदाभेदके ज्ञानमें 
जैसे भेद ओर अभेद दोनों हैं वैसे ही जीवके साथ शिवका 
भेद और अभेद दोनों ही हैं, क्योंकि शिव और जीवके 
भेदामेद-विषयमें कोई विरोध नहीं है । हमारे इस शिवा- 
द्वेत-मतमें भेद और अभेद सहज ही हैं । बद्ध-दशामें जीव- 
भेदको सहज कहें तो उसके बन्धको भी सहज मानना 
पड़ेगा ! ऐसी दशामें उसकी निवृत्ति नहीं हो सकती । 
कोई यह कहे कि नीमके पेड़का कड़वापन किसी उपायसे 
भी निवृत्त नहीँ हो सकता, तो यह टीक नहीं है। हमारे शक्ति- 
विशिष्टद्वेत-सिद्धान्तमें सृष्टि खाभाविक होकर जगत्‌ शिव- 
रूप है। कटककुण्डलादि सोनेके सरूप ही तो हैं ! उनमें 
भी तो सुवर्णका सभाव निवृत्त नहीं हुआ है उसी तरह 
वह gi जब्र गलकर कठोर हो जाते हैं तव 
कटकःकु नाम-रूपका नाश न होकर 
अर्थात्‌ सङ्कोच हो जाता दै । हमारे मतमें FA हट 
लय ही है | इसी तरह जगत्‌ और उसके अन्तःपाती बन्ध- 
के खाभाविक होनेपर भी उनकी निवृत्ति सम्भव है। यह 
नियम नहीं है कि सभी जगह स्वाभाविक पदार्थकी 
निवृत्ति हो ही नहीं सकती, क्योंक्रि मौक्तिकत्व-दञञामे 
शुक्तिगत जलखभावकी निवृत्ति दिखायी देती है। और ४ 
कीटो भ्रमरयोगेन अमरो भवति भुवम्‌ । 
मानवः श्चिवयोगेन शिवो भवति निश्चितम्‌ i 


“इस स्मृति-वाक्यके अनुसार कीरके 

पहलेके कीट-स्वभावकी निवृत्ति देखी जाती 0 आयक 
शिवयोगसे जीवभाव ( बन्ध ) की निवृत्ति भी होती है, 
मुक्तात्मा शिवयोगाभ्याससे अपनी चित्तशक्तिका बि ७ 
करके चिच्छक्तिमै मिलकर शिव ही हो जाता है । के 
दिवकी भाति विश्वात्मकः शिवोऽहम्‌? “अस्मि, रो 


नन्दामि अं होते 0७ १ प्रकाश, 
न्दामि?--इसी प्रकारके अनुभव होते हैं, न कि पथूलोऽह 


गच्छामि’, “अहं सुखी दुःखी? इत्यादि अभिमान । इसीलिये 
मुक्तात्मा सारे संसारको अपना दिवस्वरूप ही देखता है । 
उसकी दृष्टिमें दूसरी कोई वस्तु ही नहीं है, होती तो उससे 
बन्ध होता । कारण, मुक्तात्माके लिये बन्धकी सम्भावना ही 
नहीं है। घडा बाहर हो तो उसको रस्सीसे बाँध सकते हैं; परन्तु 
जब वह इच्छा-भूमिमें सूक्ष्मरूपसे प्रवेश करता है तब उसके 
बन्धकी सम्भावना नहीं रहती, इसी प्रकार जीव शिवयोगसे 
अर्थात्‌ स्थूल, सुक्ष्म एवं कारण-शारीरोंमें इष्ट, प्राण एवं 
भावलिङ्गांको दृढ़तासे घारणकर उन दारीरोंमे “में? और 
मिरा? रूप अहङ्कार और ममकारको छोड़कर “वह लिङ्ग ही 
में हूँ? इसप्रकारके साक्षात्कारके द्वारा शरीरत्रयकी निवृत्ति 
करके देहपातके वाद सर्वज्ञत्वादि छः दाक्तियाँसे युक्त होकर 
जब शिवत्वको प्राप्त हो जाता है तब उसका पुनर्बन्ध नहीं 
होता । इसमें निम्नलिखित श्रुतियाँ प्रमाण हैं--- 

“न स पुनरावतंते न स पुनरावतंते ।? 

“अनाब्षुस्यदाब्दातू ।? 


स्थूल शरीर ही कामिक मल है । इसके अन्तर्गत 
प्रकृतिसे लेकर प्रथिबीतक २४ तत्त्व हैं सूक्ष्म शरीर ही मायीय 
मल है, इसमें मायासे लेकर अबिद्यापर्यन्त तच्व अन्तर्भूत हैं । 
“मायोपरि महामाया?--इस उक्तिसे शुद्ध विद्याके नीचे और 
माया-तच्वके ऊपर रहनेवाली ही महामाया है । यह आणव- 
मलखरूप है । इस मलत्रयको श्रीगुरुमूतिके द्वारा-- 


देइत्रयगतानादिमळत्रचमसौ गुरू । 


दीक्षात्रयेण निदं लिज्नन्नयमुपादिशत्‌ ॥ 


5 झिवदीक्षासे ही निवारण होकर “यः शिवत्वसमावेशो 
वेधी दीक्षेति सा मता” के अनुसार शिष्यमें शिवत्वका 
भी समावेश हो जानेके बाद फिर शिष्यका क्या 
कर्तव्य रह जाता है ! क्या फिर श्रवण-मननादि 
व्यर्थ नहीं हो जाते--इत्यादि आइाङ्काऐँ नहीं 
करनी चाहियें। क्योंकि गुरुमूर्ति दीक्षात्रयसे दिष्यके 
मळत्रयको नष्टकर उसे 'शुद्धाध्व' में प्रवेश कराकर जव उसके 
अन्दर झिवत्वका आपादन कर देती है, तव उस दिष्यको 
भें शिव ही हूँ?--ऐसा दृढतर स्वरूपसाक्षात्कार हो जाता है 
और वह सुक्त हो जाता है | पर यह मुक्ति सद्मोनिर्वाण- 
दीक्षासे ही हो सकती है । इस दीक्षाके बाद देहपतनके साथ 
ही शिष्य मुक्त हो जाता है । उसे फिर श्रवण-मननादिकी 
जरूरत नहीं रहती । परन्तु चिरनिर्वाण-दीक्षाके योग्य स्त्री, 


® शुद्धाद्दैत-पुष्टिमार्गीय सिद्धान्तर्मे शिव-तर्व # २६ 


बालकादिको सदोनिर्वाण-दीक्षा नहीं :दी जा सकती। 
इनको चिरदीक्षा देकर गुरुमूतिं तत्वमसि’ महावाक्यार्थका 
ही बोध करानेवाळे पञ्चाक्षरी महामन्त्रका उपदेश देकर “इस 

मन्त्रका जप मत छोड़ो”, “तीनों सन्ध्याओंमें शिवपूजन करो”, 
“इस इष्टलिङ्गको ही परमशिव ब्रह्म समझो’ इत्यादि 
आज्ञा देकर लिङ्ग और अङ्गके भेदको समझाकर लिङ्गोके 
साथ उन अङ्गोंके सामरस्पको बतलाकर इस षडङ्गयोगके 
अम्यासके लिये बाध्य करता है । दिष्य यदि दीक्षागुरुकी 
आजञाका पालन करता जायगा तो आगे मुक्तिरूप फलकी 
सिद्धि होनेमें कोई शङ्का नहीं रह जायगी । इस फलके लिये चिर- 
निर्वाण-दीक्षा-सम्पन्न लोगोंको दीक्षागुरूपदिष्ट शिवपञ्चाक्षरी- 
महामन्त्रका श्रवण, मनन एवं निदिध्यासन करते ही रहना 
चाहिये । साथ ही इस मन्त्रार्थके अनुकूल त्रह्म-मीमांसाशास्त्र 


और पुराणादिका पठन-पाठन करना चाहिये । इस मार्गका 
अनुसरण करनेसे दीक्षाकालमें गुरुका बोया हुआ शिवतत्त्व- 
समावेशरूप जिङ्गाङ्ग-सामरस्यबीज अङ्कुरित और पवित 
होकर फलीभूत होता है, अतएव-- 
आसुप्तेराम्रतेः 
दयालावसरं किञ्चित्‌ कासादीनां मनागपि ॥ 


कालं नयेद्वेदान्तचिन्तया । 


-इत्यादि वचनोंकी सार्थकता है । इसप्रकार यह शिवा- 
द्वैतसिद्धान्त समस्त श्रुतियांका समन्वय करनेवाला और 
मोक्षका एकमात्र कल्पतरु होनेके कारण मोक्षार्थी रिषष्टलोग 
इसके आचरणको अपनाकर अनादि कालसे मुक्त होते आ 
रहे हैं । 

ध्यातव्यः परमः शिव; । 


i 
शुद्धह्वेत-पुष्टिमार्गीय सिद्धान्तमें शिव-तत्त 


( रुखक--अखण्डभूमण्डलाचार्यवर्य श्री मद्दछभाचार्येप्रकटित शुद्धाद्ैत-सम्प्रदायाचार्यं गोस्वामी श्रीगोकुलनाथजी महारा ज- 
तनुज श्रीकृष्णजीवनजी “विशारद, बड़ामन्तदिर, बम्बई ) 


जकल जिस तरह हिन्वू-मुसलमान 

लड़ते हैं, उसी तरह प्राचीन कालमें 
| शयो और वैष्णवोमे झगड़े हुआ 
करते थे । दोनों ओरसे गाली- 
कक गलौज और बलप्रयोगमें कोई कसर 
नहीं रक्खी जाती थी । रक्तपात करनेमें कोई जुरा भी नहीं 
हिचकता था । ईश्वरको धन्यवाद देना चाहिये कि अब यह 
दशा नहीं है। तो भी आज कहीं आम्रही वैष्णव और आग्रही 
शैव मिल जायँ तो हाथा-पाई हों ही जाती है । क्योंकि दोनों 
अपने-अपने सिद्धान्ताका उत्कर्ष वताते-त्रताते एक-दूसरेके 
आराध्य देवोंको अवाच्य शब्द कहने लग जाते हैं । शैव 
श्रीविष्णुक्रे लिये अवाच्य शब्द कहने लगता है ओर 
वैष्णव श्रीशिवको गालियाँ देनेमें नहीं सकुचाता । यह 
व्यवहार सर्वथा अनुचित है । पुष्टिमार्गीय वैष्णवके लिये 
तो श्रीशिव परमादरणीय हैं । 


कई एक वैष्णव-सम्प्रदायोमें श्रीहिवकी जीवकोटिमें 
गणना की गयी है, क्योकि वे अहङ्कारके अधिष्ठाता हैं । 
अहङ्कारका अध्यास जीवको ही होता है, ईश्वरको नहीं; अतः 
वे लोग श्रीडिवको ईश्वर नहीं मानते। पर श्रीमद्दलभाचायं- 
चरणोंके सिद्धान्तसे श्रीशिवको जीव नहीं माना जा सकता; 


क्योंकि श्रीशिवकों अहङ्काराध्यास नहीं है, किन्तु अभिमानः 
मात्र है । अतएव 'शिवः झक्तियुतः? ( श्रीमद्भागवत दरम 
स्कन्ध ८८ । ३ )-इत्यादिपर श्रीसुत्रोधिनीके 'अहङ्काराभि- 
मानेऽपीति? इस वाक्यकी व्याख्या करते हुए, "लेख! में 
श्रीवछभजी महाराज लिखते हें-'अहङ्काराध्यासो जीववन्नास्ति, 
किन्तु अभिमानमात्रमेव ।” ऐसी दझामें श्रीशिवकी जीव- 
कोटिमें गणना करना टीक नहीं; प्रत्युत श्रीमद्भागवतमें उन्हें 
तमोगुणावतार कहकर ईश्वर बताया है । अतएव श्री पुरुषो- 
त्तमजी महाराज स्वरचित 'उत्सव-प्रतान'में लिखते है-- 
अहङ्काराधिष्ठातुर्जीवत्वेऽपि गुणावतारस्येश्वरकोटिर्वात्‌। 
तथाहि-श्रीमद्घागवतचतुर्थस्कन्धे (१ । २० )-- 
शरणं तं प्रपग्रेन्‍ईं य एवं जगदीश्वरः । 
प्रजामात्मसमां सह्यं प्रयच्छश्विति चिन्तयन्‌॥ 
इति मनस्यभिसल्धायात्रिणा प्रजार्थं तपःकरणे--- 
तप्यमानं त्रिभुवनं प्राणायामेधसाऽञ्चिना । 
निर्गतेन मुनेमूंन्न ः ` सर्मीद्य प्रभवस्त्रयः ॥ 
अप्सरोसुनिगन्धर्वविद्याधरमद्दोरगेः \ 
बिगीयमानयझसस्तदाश्रमपदं ययुः ॥ 
--इस्यन्तेन 
“विश्वोद्‌ भवस्थितिलयेषु विभज्यमानै- 
मोय़ागुणेरनुयुगं विगृहीतदेहाः । 


३० % भवं भवानीसहितं नमामि # 


ते ब्रह्मविष्णुगिरिशाः प्रणतो5स्म्यहं व- 
स्तेभ्यः क एव भवतां म इहोपहूतः ॥ 
इत्यत्निस्तुत्यादिना च त्रयाणामीश्वरस्वमवराम्यते । 
अर्थात्‌ मात्र अहङ्काराधिष्ठाताको जीव कह सकते हैं; 
पर श्रीशिवको जीव नहीं कह सकते, क्योंकि श्रीशिव निर्गुण 
शरीकृष्णके तमोगुणावतार हें | यही बात श्रीमद्भागवतके 
चवुर्थ स्कन्धमे लिखी है-'मैं उसकी शरण हूँ जो जगत्‌का 
ईश्वर है; वह मुझे अपने समान सन्तति दे”, यह विचार 
करके जब अत्रि ऋषि पुत्रके लिये तप करने लगे तब उनके 
मस्तकसे निकली हुई और उनके प्राणायामसे बढी हुई 
अभिसे त्रिभुवनको सन्तप्त देखकर तीन खरूप प्रकट हुए । 
यशोगान करनेवाले अप्सरा, मुनि, गन्धर्व, विद्याधर और 
शेषनागके साथ वे अत्रिके आश्रमको गये | वहाँ अत्रिने 
उन तीनों खरूपांकी स्तुति करते हुए कहा कि 'जगत्‌की 
उत्पत्ति, स्थिति और लयके लिये प्रतियुगर्मे मायाकी सहा- 
यतासे सत्त्व, रज और तमोगुणसे देह ग्रहण करनेवाले विष्णु 
ब्रह्मा ओर शिवको प्रणाम करता हूँ | आप तीर्नोमे ये कौन 
हैं, जिनको मैंने बुलाया है ।? इस स्तृतिसे श्रीशिवकी ईश्वरता 
प्रकट होती है, क्योंकि उनको गुणावतार बताया गया है। 
यहाँ “मायागुणेः? इस शब्दसे यह सन्देह हो सकता है 
कि श्रीशिव प्राकृत तमोगुणके अवतार हैं, पर वस्तुतः यह 
बात नहीं है | वे तो भगवदीय तमोगुणके अवतार हैं 
क्योंकि श्रीमद्भागवत-द्वितीयस्कन्धके छ? 


र न्धके पॉचवें अध्यायके छोक 
१८ में लिखा है-- क 


सर्वं रजस्तम इति निगुंणस्य गुणास्रयः । 


गस्थिति 


सगंस्थितिनिरोधेषु गृहीता मायया विभोः ७ 
इसकी व्याख्या करते इए. . श्रीमद्वलमाचार्यचरण 


लिखते हैं-- 
यथोर्णनाभिः स्र्थमेकासूणा मुद्रः दमते, तथा भगवानपि 
भ्रिविधसष्टयर्थ त्रीन्‌ पुणानुद्रमते; गुणरूपस्वाञ्च गणशब्दः 
७१० 


ब्यवहारः । सद्र पेण निरतं सस्वसित्युच्यते 
की ०. ) केवलचिद्र प 
नि धील 7. सवता ९ 
इत्युच्यते, आनन्दांशाच्च तम: । ते भगवद 
सृष्टाः । न च भगवति ते पूवं स्थिताः, तथा संहि 
कास्ते न भवेयुः । यथा कापसे नहि i 


स्वावयवैः पोर्वापयंमापद्यमानं सूत्र तदेव हि पश्चात्‌ 


Sots १ अत एच 
भगवान्‌ निर्युणः । ते गुणाः पुनः सर्ग 
उत्पत्तिस्थितिळयार्थं गृहीताः, तेषामपि जील 


अर्थात्‌ मकड़ी जिस तरह जाला बनानेके लिये तन्तु 
निकाळती है, उसी तरह भगवान्‌ भी त्रिविध खुष्टिके लिये 
आरम्भकालमें सदंशसे सत्त्व; सदंदा-आनन्दांदासे रहित, 
क्रियाशक्तिप्रधान, केवल चिद्रुपसे रज; और आनन्दाँशसे 
तमकी सृष्टि करते हैं । ये तीनों भगवद्रूप हैं | इनका और 
भगवानका तादात्म्य-सम्वन्ध दै, न कि आधाराधेयभाव । 
क्योंकि आधाराधेयभाव स्वीकार करनेसे इनकी भगवदा- 
त्मकताकी व्याहति होती है | जैसे रूईमें सूत नहीं दीखता; 
तो भी रूईके ही अवयवोंके पौर्वापर्यंभावसे सूत वनता है, 
उसी तरह भगवान, निर्गुण रहते हुए भी इन तीनों गुर्णोकी 
सृष्टि करते हैं और उत्पत्ति, स्थिति और लयके लिये इनका 
मायासे ग्रहण करते हैं । 

इन तीनोंमेंसे जो भगवानके आनन्दांशसे उत्पन्न शुद्ध 
भगवदात्मक तम है, वही श्रीसङ्कषण कहा जाता है और 
यह परमशिवकी प्रकृति है। क्योंकि श्रीभागवतके पञ्चम 
स्कन्धके १७ वें अध्यायके छोक १६ में लिखा है-- 


सवानीनायैः ख्रीगणाज्ुःद सह खरं रचरुध्यमानो भगवत- 
श्रतुमूर्तेमंहापुरुषस्य तुरीयां तामसं मूर्तिं प्रकृतिमात्मनः 
सङ्कषंणसंज्ञामात्मसमाधिरूपेण सन्निधाप्यैत दभि गुणन्‌ 
भव उपधावति । 


जब इसी तमको भगवान्‌ अपनी सर्वसामर्थ्यरूपा और 
स्वप्रतिक्कतिरूपा मायासे आकृतियुक्त करके प्रवेशा करते हैं, 
तब वहः उनका गुणावतार कहलाता है । यही श्रीमदू- 
वछमाचार्यचरणोंके. सिद्धान्तमें 'परमशिव” पदार्थ है । 
पुष्टिमागके मर्मज्ञ विद्वान्‌ श्रीबालकृष्ण भट्ट “प्रमेयरलाणव? 
नामक ग्रन्थक्रे अन्तर्गत 'मूलस्वरूपनिरूपणम्‌? नामक प्रकरण- 
में शिव-तत्त्वका निर्णय करते हुए इसी बातको सुस्पष्टरूपसे 
लिखते हें--- 

अध्राकृते तमसि विग्रहभूते वह्ूघयोगोळकन्यायेन 
प्रविष्टः शिवशब्दवाच्यो भवति । 

“अग्नि जिस तरह लोहेके गोलेमें प्रवेश करती है, उसी 
तरह सृष्टिके आरम्भकालमें निर्गुण श्रीकृष्ण जव साकार, 
भगवदात्मक, अप्राक्रत तमोगुणमें प्रवेश करते हैं, तब वह 
श्रीशिव कहलाते हैं ।' वही श्रीझिव जब प्राकृत तमोगुणके 
नियामक बनते हैं तब सगुण कहलाते हैं | किन्तु तब भी 
उनका ईश्वरत्व अव्याहत ही रहता है, अतएव श्रीमदू- 
वल्लभाचार्यचरणोंने-- 


® शुद्धाद्वेत-पुश्मिर्गीय सिद्धान्तमें शिव-तत्त्व ® ३१ 


स वै रुरोद देवानां पूर्वजो भगवान्‌ भवः। 
( श्रीमद्भागवत ३।१२।८) 


--की श्रीसुबोधिनीमें लिखा है--'स तु भगवान्‌ न 
जीवांशः--वह भगवान्‌ हैं, जीव नहीं । 


श्रीशिवके इसी स्वरूपको भिन्न-भिन्न स्थलोपर भिन्न-भिन्न 
रूपसे कहा गया है । एक जगह श्रीशिवको 'वेदः शिवः शिवो 
वेदः? कहकर वेदात्मक बताया है । टीक ही है; क्योंकि 
श्रीमद्भागवत (६। १६। ५१ ) के “शब्दब्रह्म परं ब्रह्म ममोमे 
शाश्वती तन्‌?-इस १छोकमें श्रीसङ्कर्षणको वेदस्वरूप कहा 
है--और यही श्रीशिवके उपादान-कारण हैं । अतः शुद्धा- 
दवेत-सिद्धान्तमें कार्य-कारणका अभेद होनेसे श्रीशिवकी 
वेदात्मकता सिद्धान्तविरुद्ध नहीं है । अतएव “विद्याकामस्तु 
गिरिशम्‌?-इस वाक्यमें ब्रह्मविद्या आदि विद्याओंकी प्राप्ति 
श्रीझिवसे होती है, यह कहा है । क्योंकि श्रीशिव श्रीसङ्कर्षण- 
के कार्य हें और ज्ञानप्राति. श्रीसङ्कर्षणसे होती है--यह 
“ज्ञानराक्तिस्तस्य मुख्या? इस एकादश स्कन्धके 'तत्त्वदीप' 
नित्रन्धसे मालूम होता है । इसलिये श्रीशिवको सर्वविद्येश्वर 
भी कहते हैं । 

श्रीशिव वैष्णवाग्रगण्य हैं, . क्योंकि श्रीमद्धागवतर्मे 
ध्वेष्णवानां यथा शम्भु? कहा है । आप प्रचेता-जेसे 
भगवदीयोंको भागवत-धर्मका उपदेश करते हैं । क्योंकि 
तृतीय स्कन्धीय निबन्धमे सुष्टिके आरम्भकालमें श्रीशिवके 
रोदनका कारण बताते हुए श्रीमद्रलमाचार्यचरणोंने कहा 
है---'अयमंशः कृपारूपः ।' अविद्याग्रस्त जीवोंकों उत्पन्न 
होते हुए देखकर श्रीशिवको रोना आया । इसीलिये. आप 
देवी जीवोंको भागवत-धर्मका उपदेश देकर उनके अविद्या- 
रूपी अन्धकारको दूर करते हैं और इसप्रकार भगवत्प्रातिमें 
उनकी सहायता करते हैं । परन्तु असुरोंका तो वे मोहन. ही 
करते हे, क्योकि-- 

स्वं च रुद्र महाबाद्दो मोहदाखाणि कारय। 

( पद्मपुराण ) 


--ऐसी भगवदाज्ञा है । 


यह श्रीशिवका आधिदैविक स्वरूप है । 'स्द्राणां 
शङ्करश्चास्मिः ( गीता )--इसमें शाङ्करदान्दप्रतिपाद्य यही 


हें । इनका आध्यात्मिक रूप है एकादश रुद्रगण और 
आधिभौतिक रूप है ससर्जात्मसमाः प्रजाः? ( श्रीमद्भागवत 
३ । १२ । १४ )-इस पद्मांशमें प्रतिपादित रुद्र सुष्ट रुद्र । 
अतएव श्रीपुरुषोत्तमजी महाराज तामस-सुष्टि-प्रकरणीय 
श्रीसुबोधिनी' के प्रकाश” में लिखते हें-- 

आधिभौतिका रुद्रसृष्टा रुद्राः, आध्यास्मिका गण- 
रुद्राः, आधिदैचिको नीछरुद्रो ज्ञातव्यः । 


इस तरह विचार करनेसे यह प्रकट होता है कि 
श्रीशिव निर्गुण श्रीकृष्णके गुणावतार हैं, सर्वविदेश्वर हैं, 
वेदस्वरूप हैं, वेष्णवाग्रगण्य हैं, वैष्णव-घमोंपदेष्टा हैं और 
सर्वदेहीश्वर हें; इसलिये श्रीशिव परमादरणीय और 
प्रणम्य हैं । शिवरात्रि-त्रत और शिव-पूजन. वेष्णवोंको 
करना चाहिये या नहीं, इसका विचार करते हुए श्री- 
पुरुषोत्तमजी महाराज 'उत्सवप्रतान? में यही बात लिखते हैं- 

ब्रतं तु न कार्यम्‌, 'भवन्रतधराः’ इति भागवते 


चतुर्थस्कन्धे निन्दाश्रवणात्‌ ।``` `` ब्रताकरणं तु निधिद्ध- 
स्वादेव न तु शिवद्वेषात्‌ । ˆ` "`` अवताररवेऽपि देवतान्तर- 
स्याक्षतेः, ` तष्ठतकरणेऽविधिपूर्वकभजनापत्तिः 'येऽप्यन्य- 


देवता भक्ताः? इत्यादि भगवद्वाक्यात्‌ । तस्माद्भगवान्‌ 
शिवः अवतारर्वात्‌, वैष्णवसुख्यस्वात्‌ , वैष्णवधर्मोपदेषट - 
स्वात्‌, वेदरूपस्वात्‌, सवेविध्येश्वरस्वात्‌ , स्वेदेहीशान- 
स्वाञ्च नमस्य एव मान्य एव, व्रतं तु निन्दितस्वादकरणीयस्‌। 


अर्थात्‌ 'वचनाप्परदृत्तिर्वचनान्चिदत्तिः” इस सिद्धान्तके 
अनुसार श्रीमद्भागवत आदि बेष्णव-शास्त्रोंमे “भवन्रतधराः? 


` आदि छोकोमे निषिद्ध होनेसे शिवरात्रि-त्रत बैष्णवोंके 


लिये अकतेव्य है, न कि शिव-द्वेषके कारण । यद्यपि 
श्रीशिव निगुण श्रीङृष्णके गुणावतार हैं, तो भी देवतान्तर 
तो हैं ही; इसलिये शिवरात्रि-त्रत करनेसे-- 


येऽप्यन्यदेवता भक्ता यजन्ते. श्रद्धयान्वितः । 

तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यंविधिपूर्वकम्‌ ॥ 

-इस गीतावाक्यके अनुसार श्रीकृष्णका अविधिपूर्वक 
भजन होगा । तब भी भगवान्‌ श्रीरिव गुणावतार हैं, 
वैष्णवश्रेष्ठ हैं, वैष्णवाचायं हैं, वेदरूप हैं, सर्वविद्येश्वर हैं, 
सर्वदेहीशान हैं; इसलिये परममान्य हें और नमस्करणीय हैं । 


-*0४०५४<६१-- 


शिव-तत्त्व 


(लखक श्रीमन्माध्वसम्प्रदायाचार्य दाशनिक-सावभाम, साहित्य-दर्शनाथाचार्थ, तर्करश, न्यायरक्ष गोस्वामी श्रीदामोदरजी शास्त्रा ) 
एको हि भगवान्‌ विइघं प्रकारैमेंद्मावहन्‌ || 


है ल्याणमयस्वरूप परमात्माके अनन्त 
£ कत्याणगुणराशिमेसे यथासम्भव कल्याण- 
है गुणांका चयन करनेवाले लेखोसे 
; (क भूषित कल्याणकारी “कल्याण? पत्रके 
४८८ श याचक महोदयवृन्दकी सेवाम प्रायः 
एक वर्षके अनन्तर मैं सुमनःप्रसादक सुमनःप्रवर (देववर) 
की सुमनःसम्पादित सपर्याका अम्लान प्रसादरूप सुमनः- 
(कुसुम ) सवकोपहार लेकर उपस्थित हो रहा हूँ । 


“कल्याण? का यह विशेषाङ्क 'शिवाडू"के नामसे निकल 
रहा है, सुतरां यहाँ “शिव? शब्दका अर्थ कौन-सा विवक्षित 
है--इसका निश्चय अवश्यकत्तेव्य है । 

“शिव? शब्दके चार प्रधान अर्थ प्रसिद्ध हे 

(१) मायासे तटख तत्त्व अर्थात्‌ निर्विशेष ब्रह्म, ( २ ) 
श्रीविष्णु-तत्त्व, (२) श्रीशम्भ-तच्व और (४) मङ्गल | यहाँ 
चौथे पक्षमे अर्थजिजञासाके हेतु यक्ष अनावश्यक है; क्‍योंकि 
पूर्व तीनों अर्थामेसे किसी एकके सम्बन्धमे प्रयुक्त शब्द- 
मात्रसे ही उसका लाभ अवश्य हो जायगा | और प्रथम 
पक्षबाला अर्थ भी अभिप्रेत नहीं है--इसका वर्णन 
ईिश्वराङ्क' में यथाशक्ति हो चुका है 'श्रीकृष्णाइ मे यथाशक्ति 
भगवान्‌ श्रीकृष्णका गुणकीत्तन हो जानेसे दूसरे पक्षम भी 
वक्ताका तात्पर्य नहीं झलकता । परिशेषर-न्यायसे ठृतीय 
पक्षके अनुसार भव-तत्त्वकी छायाका आश्रय लेकर भवतापोंके 
पराभवके सम्भवका अनुभव करना ही इस लेखका प्रतिपाद्य हे । 

यद्यपि शिव-तत्त्व भी अत्यन्त निगूढ है तथा इसका 
समझना नितान्त दुरूह है, तथापि हता होनेकी या 
कता नहीं है । क्योंकि एक भक्तप्रवरने- 


अथावाच्यः सर्वः स्वमतिपरिणामावधि शुणन्‌ 
“कहकर प्रबळ समाश्वासन दे रक्खा है 
भी क्या जाय £ पशुपतिके अमोघ पाशोमे हु का 
विशेष नाना कारणोंसे एवं नाना प्रकारसे नाना A 
से आक्रान्त होकर, सर्वसमन्वयरूप शान्त राजमार्गसे 
बहक कर, कण्टकित पगडण्डियाँसे चलकर स्वयं लयर होते 
हैं | पूछनेपर पथ-प्रदर्शकोंके बतलानेकी दुहाई भी दे देते हैं 


विध व्यामोहों- 


चरीकर्ति वरीभत्ति सञ्जरीहृत्ति लीकया ।। 


तथा कोमल श्रद्धाशाली पथिक भी पगडण्डीसे चलकर 
लक्ष्यलामकी शीप्रताके उन खम्नॉको देखते हे जिनसे छुट- 
कारा पाकर जागरणावस्थाका अनुभव अनन्त समयतक 
दुलभ हो जाता है | सारांश यह है कि जो विचारक महाशय 
झाब्दको भी प्रमाण मानते हैं उनकी इस भान्यताका महत्त्व 
तभी दै जब प्रमाणस्वरूप दाब्दोमें अप्रमाणताका कलङ्कः 
स्पर्शं न कर सके । यह भय सर्वसमन्वयके मार्गमें ही दूर 
होता है । 


इस मार्गके प्रधान प्रदर्शकोम उत्तरमीमांसादर्शन 
अर्थात्‌ वेदान्तशात्र भी है। इस दर्शनने हर पहलसे 
मायाके ऊपर निरङ्कुश एवं नित्य प्रभुताका जीवमात्रके 
अन्दर निषेध किया है | फलतः ईश्वर हीं मायापरिचालक 
सिद्ध होते हैं । यहाँ मी शास्त्रांमे जिस तारतम्यादिका वर्णन 
है वह पादविभूतिमें प्राकस्याप्राकव्यके अभिप्रायोंको लेकर ही 
है । अनादि संसारप्रवाहमें बहते हुए जीवोंके उद्धारके लिये 
तथा भक्तवत्सलतावश-- 

ये यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम्‌ । 


इस गीताके वाक्यके अनुसार श्रीशिवरूपसे पाद- 
विभूतिमें जब लीला-अभिनय आरम्भ होता है, तब स्वात्मा- 
राम श्रीसदाशिव सद्योजात, वामदेव, अघोर, तत्पुरुष एवं 
ईशानरूपसे क्रमशः जगतूकी सृष्टि, स्थिति, प्रलय, निग्रह 
एय अनुग्रहरूप कार्य करते हैं । इनमेंसे पहले तीन कृत्य तो 
समष्टि-दृष्टिसे साधारणतया स्पष्ट ही हैं, व्यष्टि-दृष्टिसे शेष दो 
कृत्योंके अन्दर त्रिपुरदाह, अन्धकविजय, गजासुरमर्दन, 
मखविष्यंस एवं मदनदहनादि तथा हरिहरैक्य, अर्धनारी- 
श्वरविग्रह, दारुवनविहार, किरातलीला, शबरलीला, झारभ- 
लीला तथा बाण प्रभृतियोको वरदानादि असंख्यात दिव्ये चरित्र 
आ जाते हैं । अर्चाद्वारा भी भगवान, शिव ज्योतिर्लिज्ञ, 
सतीपीठेश्वर एवं ब्राणलिङ्गादिरूपसे जीवॉपर अनुग्रह करते 
ही हैं । ऐसी स्थितिमं-- 

स्थिस्बा्यो इरिविरञ्जिहरेति संज्ञाः 

~-इस्यादि शास्त्रप्रमाण विशेष कारण न रहनेपर 

सामान्य जगत्प्रबन्धको सिद्ध करते है; क्योंकि-- 


& शिव-तत्त्व & ३३ 


उपक्रमोप संहारावभ्या सो5पु वैता फलम्‌ । 

अर्थवादोपपत्ती च लिङ्ग तास्पर्यनिणंये ॥ 

तात्प्य-निर्णयकी इस सर्वसम्मत रीतिके अनुसार इस- 
प्रकारके वाक्योंका तात्पर्य केतवझून्य परमधर्मके ही प्रति- 
पादनमें है, न कि सृष्टि आदि कार्योंके कत्त त्व आदिकी विशेष 
व्यवस्थाके दिखलानेमें, यद्यपि सामान्यरूपसे इसका 
उल्लेख तो मह्दापुराणोंके लक्षणरूप सर्ग-विसर्ग आदि दस 
घटनाओंके वर्णनमें प्रसङ्गवदा आना ही चाहिये । 


~ 


दार्शनिक सिद्धान्तके अनुसार विशिष्टाद्वैत, शुद्धाद्वैत, 
्वेताद्वेत एवं द्वेत-प्रस्थानोंगे भी शिवपरताका निदर्शन 
श्रीकण्टीय दर्शन, पाशुपत दर्शन, प्रत्यभिज्ञा-द्शन आदि 
शैव दर्शानोमें यथासम्भव मिलता ही है । केवलाद्वैतःप्रस्थान- 
में तो निर्विशेष ब्रह्मका प्रतिपादन होनेसे सविशेष ब्रह्मकी 
उपासनाके लिये गुंजाइश ही नहीं है । 

इसप्रकार श्रीशिवके सम्वन्धमें आवश्यक बातें सूत्ररूपसे 
निवेदनकर पाठकवर्गसे इस समय मैं विदा लेता हूँ ।# 


शिव-तत्त 


( परमपूज्यपाद श्रीउड्यास्वामीजीके विचार ) 


प्र०-शिव-तत्व क्या है! लिङ्गोपासनाका क्या रहस्य है ! 
उसका अधिकारी कोन है और उसका मुख्य फल क्या दै! 
कुछ ऐसी सत्य घटनाएँ सुनाइये जो आपके अनुभवमें 
आयीहां। 

उ०-हमारे विचारसे शिव-तत्त्व वही है जिसका वर्णन 
श्वेताश्वतर उपनिषद्के इस मन्त्रमे किया गया है 


सर्वाननशिरोग्रीवः सवंभूतगुहाशयः । 
सर्वव्यापी स भगवांस्तस्मात्‌ सर्वगतः शिवः ॥र्ग 
(१। ९११) 


लिङ्गका अर्थ प्रतीक ( चिह्न ) है। शिवलिङ्ग पुरुषका 
प्रतीक है और शक्ति प्रकृतिका चिह्न है। पुरुष और 
प्रकृतिका संयोग होनेपर ही सुटि होती है, जैसा कि 
कहा है-- 


शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितु म्‌ । 
उन पुरुष और प्रकृतिकी संयुक्त उपासना करनेसे 


बहुत शीघ्र फल मिलता है, इसीलिये शक्तिस्थित शिवलिङ्ग 
की उपासना की जाती है । 


भगवान्‌ शिव आशुतोष हैं । वे यों तो जिसकी जैसी 
इच्छा होती है उसीको तत्काल पूर्ण कर देते हे; परन्तु 


मुख्यतया मोक्ष और विद्या-ग्राप्तिके इच्छुकोंको शिवोपासना 
करनी चाहिये । मोक्षदाता देव मुख्यतया भगवान्‌ शङ्कर 
ही हैं। इसीलिये शिवपुरी काशीके विषयमै 'काशी- 
मरणान्मुक्ति: ऐसा प्रसिद्ध है । अन्य देवों या अवतारोकी 
पुरियोंमें निवास करनेवालोंके किये उन्हीं लोकोंकी प्राप्ति 
शाञ्रमें बतलायी है--कैवल्यमोक्षकी नहीं । 

[ तदनन्तर, श्रीमहाराजने कुछ सची घटनाएँ सुनायीं, 
उनमेंसे एक यहाँ लिखी जाती है--] 


एक बार एक ब्रह्मचारी और एक बंगाली नवयुवकने 
श्रीवैदनाथके मन्दिरमे धरना देनेका निश्चय किया । 
ब्रह्मचारी महोदयके पास एक. छतरी और दस-ग्यारह रुपये 
थे । वे कविवर श्रीहर्षके समान कवित्व-शाक्ति प्राप्त करना 
चाहते थे । बंगाली नवयुवकको झूल-रोग था और उसके 
पास सो सवा सो रुपयेकी सम्पत्ति थी । दोनों ने अपना रुपया- 
पेसा और सामान एक पंडाको सौंप दिया और अपने 
भोजनादिका प्रबन्ध भी पंडेको ही सोंपकर स्वयं धरना 
देकर पड़ गये । परन्तु वह पंडा उनका सारा सामान 
लेकर चला गया और उनके प्रसाद-ग्रहणकी भी कोई 
व्यवस्था न रही । 

चार दिन वीतनेपर ब्रह्मचारी महोदयके अन्तःकरणमें 


अ इस लेखके सम्बन्धमें जिन महाशयोंको कुछ कहना-सुनन। हो वे कृपया सूचित करेंगे ता लेखक सादर उनका 


समाधान करनेकी चेष्टा करेगा । 


+ समस्त मुख, समस्त शिर और समस्त ग्रीवाएँ भगवान्‌ शिवकी ही हैं, वे सम्पूर्ण प्राणियोंके अन्तःकरणमें स्थित हें और 


सर्वव्यापी हैं, अतः शिब सर्वगत हैं । 


अकस्मात्‌ वैराग्यका प्रादुर्भाव हुआ । वे सोचने लगे, 
(आखिर, श्रीहृष मी तो कालके गालमें ही चले गये, 
फिर उनके कवित्वसे ही मुझे क्या लेना है १ ऐसा सोचकर 
उन्होंने धरना छोड़ दिया और अपने बंगाली मित्रके लिये 
प्रसाद आदिकी सुव्यवस्था करा दी । ग्यारह दिन बीतनेपर 
उस बंगाली युवकको खप्नमै भेरवका दर्शन हुआ । उसे 
मॉति-भॉतिके भय दिखाये गये; परन्तु वह अपने निश्चयसे 
बिचलित न हुआ । तेरहयें दिन उसे फ़िर भैरवका 
खपम्नमै दर्शन हुआ। उस समय उसने अपना दुःख 
निवेदन किया । तत्र भैरवजीने कहा--“ठुम पूर्वजन्ममें 
शिवोपासक थे । उस समय तुम्हें भगवान्‌ शङ्करकी 


३४ & भवं मवानीलहितं नमामि & 


उपासनाके लिये जो द्रव्य दिया जाता था उसमेंसे बहुत-सा 
तुम हरण कर लेते थे। उस पापके कारण ही तुम्हें यह 
रोग हुआ है, यह ठम्हारे इस जन्ममें दूर नहीं हो सकता । 
परन्तु तुमने भगवान्‌ शिवकी शरण ली है, इसलिये इस 
जन्ममै भी यह और अधिक नहीं बढ़ेगा ।? 


तदनन्तर उस बंगाली युवकने धरना छोड़ दिया 
और उसका रोग) जो अवतक निरन्तर बढ्ता रहा था, और 
अधिक नहीं बढ़ा तथा वह भगवान्‌ शिवका अनन्य भक्त 
हो गया । 


( ्रेषक-श्रीमुनिलालजी ) 


—OSe Cd १ 
शिव-तत्त 


( लेखक श्रीमत्परमहंस परि्राजकाचायै श्री १०८ स्वामी श्रीजयेन्द्रपुरीजी महाराज, मण्डलेश्वर, काशी ) 


र जाय तो समस्त प्राणियोंके अन्तःकरण 
४ शिव-तत्त्वकी ओर स्वमावतः ही खिंचे 
104 हुए ४ । अथवा यों कह सकते हैं कि 
ह दि व-तत्त्वका ही यह असाधारण स्वभाव 
है कि वह समग्र जीवोंके अन्तःकरणोंकों अपनी ओर खींचे 
रखता है । कारण, वः श्रेयसं शिवं भद्रं कल्याणं मङ्गलं 
शुभम्‌" ( अमरकोष ) एं “शिवं च मोक्षे क्षेमे च महादेवे 
सुखे' इत्यादि ( विश्वकोष ) के अनुसार शिव, अद्वैत, 
कल्याण और आनन्द--ये सारे शब्द एक ही अर्थके बोधक 
हैं। और यह अनुभवसिद्ध है कि कल्याण या आनन्दके लिये 
ही सारा संसार प्रदत्त हो रहा है। अवश्य ही, पामर और 
विषयी जीवोकी प्रदृत्तिका विषय अज्ञानवश निरवच्छिन्न 
कल्याण या आनन्द नहीं है; तथापि पुत्र, धनादि-सम्बन्धी 
सुखको विषयीजन भी चाहते हं । परन्तु इससे कया ! वे 
हें तो आनन्द या सुखकी ही खोंजमें | इसप्रकार सभी 
प्राणी खुखके हीं गीत गाते हैं | 'तद्य इमे बीणायां गायन्त्येतं 
ते गायन्ति तस्मात्ते धनसनयः? ( छान्दोग्य )--यह उ 
भी यह बतलाती है कि वीणाकी झङ्कारमे जो सङ्गीत 
निकलता है उसका लक्ष्य सर्वास्तर्यामी आनन्द ही है । 
समस्त वेद+भी शिवरूप आनन्दके ही गीत गाते हें--उनमें 
अद्वैतः द्विव-तत्त्वका ही प्रतिपादन है | यह बात रीः 


द्ध्य वः खल्विमानि भूतानि जायन्ते आनन्देन जातानि 


जीवन्ति आनन्दं प्रयन्स्यभिसंविदान्तीति’, “सवें वेदा 
यत्पदमामनन्ति’-इत्यादि श्रुतियोंसे और “शाञ्जयोनित्वात्‌', 
“तत्तु समन्वयात्‌") 'वेदैश्व सर्वैरहमेव वेद्यः? इत्यादि स्म्तियोसे 
भी सिद्ध है। मुक्तिकोपनिषद्में श्रीरामचन्द्रजी और श्रीहनुमान्‌ 
जीका जो संवाद है उससे भी यह निश्चय होता है कि 
सम्पूर्ण वेदोंका प्रतिपाद्य विषय अद्वैत शिव-तत्त्व ही है। 
उक्त संवाद इसप्रकार है-- 


अयोध्यानगरीमे सुरम्य रक्षमण्डपके मध्यमे लक्ष्मण, 
भरत, दात्रुभ--तीनो भाइयों एवं भगवती सीताके सहित 
भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजी विराजमान हैं पास ही सनकादि, 
वशिष्ठादि और झुकादि ऋषि-मुनि अवस्थित हैं और 
इधर-उधर अन्य अनेक भागवत जन भी बैंठे स्तुति कर रहे 
हैं | उसी समय उन सबकी बुद्धिके साक्षी और स्वयं 
निर्विकार, स्वरूपध्याननिरत भगवानकें समाधिविरत 
होनेपर भक्ति एवं शश्रूपाके साथ स्तुति करते हुए हनुमान: 
जीने कहा-- 


“हे श्रीरामजी ! आप परमात्मा हैं, सच्चिदानन्द्विग्नह 
है । हे खुकुलश्रेष्ठ ! मैं आपको वारंवार प्रणाम करता हूँ । 
भगवन! में इस समय मुक्तिकी कामनासे आपके स्वरूपको 
तत्त्वतः जानना चाहता हूँ, जिससे में अनायास दी भव- 
बन्धनसे मुक्त हो जाऊँ । अतः कृपाकर मेरी मुक्तिके लिये 
ब्रह्मज्ञानका उपदेश कीजिये । 


& शिव-तत्त्व & 


भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजी बोले-'हे महाबाहो ! तुमने बहुत 
अच्छा प्रश्‍न किया । मैं उसे तत्त्वतः बतलाता हूँ, तुम 
ध्यानपूर्वक श्रवण करो । देखो, मैं वेदान्तमें सुप्रतिष्ठित हूँ, 
तुम उसी वेदान्तका आश्रय ग्रहण करो |? 


हन्‌ मान- हे रघुकुलसूर्य ! वेदान्त किसे कहते हैं और 
वह कहाँ है! 


श्रीराम-हे हनूमान्‌ ! सुनो, में तुम्हे वेदान्तकी स्थिति 
बतलाता हूँ । जिसप्रकार बिना प्रयक्षके ही श्वास-प्रश्वास 
निकळते हैँ उसी प्रकार मुझ विष्णुसे श्वास-प्रश्वासरूप 
महाविस्तारवाले ये वेद उत्पन्न हुए हैं; और जैसे तिलोंमें 
तैल रहता है वैसे ही इन वेदोंके अन्तर्गत वेदान्त स्थित है। 

हनू ०-भगवन्‌ ! वेद कितने प्रकारके हैं और उनकी 
कितनी शाखाएँ हैं, उनके अन्तर्गत उपनिषद्‌ कौन-कौन हैं, 
कृपया तत्त्वसे बताइये £ 


श्रीराम-प्र्कू, यज्ञ, साम, अथर्य--ये चार बेद हैं, 
जिनकी अनेक गाखाएँ हैं । इसी प्रकार उपनिपद्‌ भी अ नेक 
हें । ऋग्वेदकी २१ झा्वाएँ हैं, यजुर्वेदकी १०९, सामवेद- 
की १००० और अथर्ववेदकी ५० । एक-एक शाखाका एक- 
एक उपनिपद्‌ टे । उनकी एक ऋचा ( मन्त्र ) को भी 
यदि कोई मेरी भक्तिके साथ पाठ करता दै तो बह मेरी मुनि- 
दुर्लभ सायुज्य-पदवीको प्रात होता है । 

हन्‌ ०-हे प्रभो! कोई-कोई मुनिश्रेष्ठ कहते हैं कि मुक्ति 
एक है। कोई साडोक्य, सामीप्य, सारूप्य और सायुज्य-भेद- 
से चार प्रकारकी मुक्ति बतलाते हैं । कोई कहते दै कि आपके 
नाम-भजनसे मुक्ति मिलती है, कोई कहते हैं-काशीमें मरकर 
तारक-मन्त्रके उपदेशसे, और इसी प्रकार कोई सांख्ययोगसे, 
कोई भक्तियोगते और कोई वेदान्तवाक्योक्रे अर्थ-विचारसे 
मुक्तिका होना ब्रतळाते हैं । हे भगवन्‌ ! ठीक बात क्या है, 
कृपया मुझे ब्रतला इथे १ 

श्रीराम-हे पवनकुमार ! पासमार्थिकरूप कैबल्यमुक्ति 
एक ही दै । हे तात ! कोई दुराचारीसे भी दुराचारी क्यों 
न हो, मेरे नाम-स्मरणके प्रतापसे वह सालोक्यमुक्तिको 
प्राप्त होता है--उसे लोकाग्तरकी प्राप्ति नहीं होती । 
काशीम ब्रह्मनाल-स्थानमें मरा हुआ पुरुष मेरे तारक- 
मन्त्रका उपरेंश पाकर आवागमनरहित कैवल्य-मुक्तिको 
प्राप्त करता है । काशीमें कहीं भी मरे, महेश्वर उसके 
दाहिने कानमे मेरे तारक-मन्त्रका उपदेश दे देते हैं, जिससे 


३५ 


वह सम्पूर्ण पापोसे मुक्त होकर मेरी साहश्य-मुक्तिको पाता 
है, वही सालोक्य और सारूप्यमुक्ति कहलाती है। जो 
द्विज सदाचारनिरत होकर नित्य अभेदभावसे मुझ 
सर्वात्मामें चित्त लगाता है वह मेरै सामीप्यको प्राप्त होता 
है; यही सालोक्य, सारूप्य, सामीप्य-मुक्ति कहलाती है । जो 
गुरूपदिष्ट मार्गसे मेरे अव्यय स्वरूपका सम्यक्‌ ध्यान करता 
है बह द्विज भ्रमरकीटवत्‌ मेरा सायुज्य लाभ करता है; यही 
ब्रह्मानन्दकरी कल्याणी सायुज्यमुक्ति है | यह चार प्रकार- 
की मुक्ति है, जो बेरी उपासनासे प्राप्त होती है। 

हनू ०-भगवन्‌! केवल्यमुक्ति केसे प्राप्त होती दै! 

श्रीराम-सुमुक्षुओंकी सुक्तिके लिये . एक माण्डूक्योप- 
निषदू ही पर्याप्त है; यदि इसे पढ़नेसे शानसिद्धि न हो तो 
दसौं उपनिषदोको पढे, इससे अविलम्त्र ज्ञान प्रात होकर 
मेरे धामकी प्राप्ति हो जाती है। और यदि दशोपनिषद्के 
पढ़नेसे भी विज्ञानकी दृढ़ता न हो तो वत्तीस उपनिषर्दोका 
विशेषरूपसे अभ्यास कर मुक्तिको प्रात करे और यदि 
विदेह-मुक्तिकी आकांक्षा हो तो एक सो आठ उपनिषदोंको 
पढ़े । 

इस संवादको पढ़नेसे यह निश्चय होता है कि समस्त 
उपनिपदों था चारों वेदोमें वही ज्ञान बतछाया गया है 
जो साररूपसे माण्डुक्योपनिषद्मे वतलाया गया है। 
अच्छा तो उस माण्डूक्यका निर्णय क्या है ! माण्डूक्यका 
ओमित्येतदक्षरमि दं सवम्‌? इसप्रकार उपक्रम और “अमात्र- 
श्रतुर्थोज्व्यवदार्यः प्रपञ्चोपशमः शिवोऽद्वेव एवमोङ्कार 


` आत्मैव संविात्यात्मात्मानं य एवं बेद य एवं वेद? यह 


उपसंहार है । इसप्रकार इसमे आदिसे लेकर अन्ततक 
प्रपञ्चोपदाम ( निर्गुण ), अद्वैत ( सजातीय-वि जाती य-स्वगत- 
भेद्चऱ्य ) शिवतत्त्व ही निर्णीत है। इसके सिवा इस 
संबादम शिव और विष्णुका अभेद भी निश्चित हुआ है। 
क्योंकि श्रीहनूमानजीने श्रीरामजीसे 'त्बद्रूपं ज्ञातुमिच्छामि 
तक्त्वतों राम मुक्तये? इस प्रश्‍नके द्वारा उनका बारतविक रूप 
पूछा था, जिसके उत्तरमें भगवानने समग्र बेदोंकी रहस्यभूता 
माण्डूक्योपनिपद्मे प्रतिपादित अद्वितीय शिवतत्त्वको ही 
अपना स्वरूप बतलाया है । 


इधर कैवल्योपनिप्रद्‌ भी 'स ब्रह्मा स शिवः सेन्द्रः 
सोऽक्षरः परमः स्वराट्‌ | स एब विष्णुः स प्राणः स कालोऽ- 
भि; स चन्द्रमाः-इसप्रकार शिव, विष्णु आदिका अभेद ही 


३६ & भवं भवानीसहितं नमामि & 


प्रतिपादन करतीं है । और माण्ड्रेक्योपनिषद्मे निर्गुण तुरीय 
ब्रह्मका प्रतिपादके शिव-पद दो बार आया है--एक बार 
पान्तः-प्रज्ञम्‌-डस मन्त्रम और फिर “अमात्रश्रत॒र्थ:-इस 
मन्त्रमँ | इससे यह निश्चय होता हे कि शिव-पद प्रायः अद्वितीय 
निर्गुण व्रह्मका ही बाधक है| और जव माण्ड्रक्योपनिषद्‌ 
सब वेदाँका सारे है तब॑ अन्य सब उपनिषद्‌ भी उसीका 
समर्थन करेंगे और करते भी हैं । उदाहरंणार्थ-- 
यस्मिनू सर्वाणि भूतान्यास्मैवाभूद्विजानतः । 
तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुप्ड्यतः ॥(ईश०) 
न तत्र चक्षुगंच्छति न वाग्गच्छति नो मनो न विद्मो 
न विज्ञानीमो यथेतदनुश्षिष्यादन्यदेव | ` तद्विदितादथो 
अविदितादधि । (केन) 
सनसंवेदमाप्तव्य॑ नेह नानास्ति क्रिञ्चन | 
दस्योः स मत्यु गच्छति य इह नानेव पश्यति ॥॥(कठ ०) 
यत्तद्‌दइ्यमग्राद्य मगोत्रमवणं चक्षुः श्रोत्रम्‌ । (मुण्डक ०) 
विद्वान्नाम नास रूपा द्विसुक्तः ( मुण्डक.) 
यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह । 
आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान्‌ न त्रिभेति कुतश्चनेति ॥ 
(तैत्तिरीय ० ) 
आएमा वा इदमेक एवाग्र आसी्नान्यस्किञ्चन मिषत्‌ । 
( ऐतरेय ० ) 
सदेव सौस्येदमग्र आसीदेक मेवा द्वितीयम्‌ । 
( छान्दोग्य० ) 


मनसैवानुद्रष्टन्यं नेह नानास्ति 'किञ्चन । 
मृत्योः स स्त्युमाझोति य इह नानेव पश्यति ॥ 
( बृहदारण्यक० ) 
स एष नेति नेतीत्यारमा । ( बृहदारण्यक ० ) 
ब्रह्म तं परादाद्योऽन्यन्राऽऽत्मनो ब्रह्म वेद क्षत्रं तं 
परादाद्योऽऽन्यन्नाऽत्मनः क्षत्रं वेद सवै तं परादाद्योऽन्यत्रा- 
5ऽसमनः सर्व वेद । 
इसी प्रकार 


बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते । 
वासुदेवः सर्वमिति स महात्मा सुदुर्लभः ॥ (गीता) 
` 'आस्मेव देवता सर्वा आस्मनि सर्वमवस्थितम्‌ । 
आत्मेव जनयस्येषां कर्मयोगं दारीरिणाम्‌॥ (मनुस्मृति) 
अन्नात्मव्यतिरेकेण द्वितीयं नेच पड्यति । 
अतः शाख्राण्यघीयन्ते श्रूयन्ते ग्रन्थविस्तराः ॥ 
( दक्षस्मृति ) 
भयं ` द्वितीयाभिनिवेशतः स्याः 
दीञ्चादपेतस्य ` चिपर्य॑योऽस्म्टृतिः । 
तन्माययाऽतो ' बुघ आभजेत्तं 
भक्तृयैकयेशं गुरुदेवतात्मा ॥ 
अविद्यमानोऽप्यचभाति हि द्वयो 
ध्यातुर्धिया स्व्ञमनोरथौ यथा ॥ 
( श्रीमद्भा० ११।२।३७-३८) 
-- आदि स्मृतियां और युराणोंमें भी अद्वेत शिव-तत्त्वका 
ही प्रतिपादन दै । इति शिवम्‌ । 


4२69 
आनन्दवन 


( लेखक---खांमी श्रीविद्यानन्दजी महाराज गीता-मन्दिर, गुजरात) 


“सदाचरणतत्परः! । 

सतू आचरणमें तत्पर मैं भगवान्‌ 

i ) शङ्करे कल्याणकी कामना करता हूँ, 
आशुतोषके बिना मेरा कहीं भी 

टिकाना नहीं है, में आत्रहास्तम्ब- 

पर्यन्त ब्रह्माण्डमें घूम आया, किन्तु 


शङ्कराच्छमहं याचे 


र्य 


कहीं भी मेरे खड़े होनेको जगह न मिली । मैंने द्यावाभूमि 
( जमीन-आसमान ) के कोने-कोनेम स्थित चराचरसे 
सहायता मागी, पर किसीने फूटे मुखसे वाततक नहीं की | 
विष्णुलोकम मैं शुसने ही नहीं पाया, ब्रह्मलोके मुझे पानी- 


तक पीनेको नहीं मिला, माठृझाक्ति भगवतीने 'मुझे राक्षसोसे 
निपटना है, जा, फुरसत नहीं है”--यह कहकर फटकार 
दिया । क्षीरसांगरशायीकी शरण गया तो वहाँका समुद्र ही 
सूख गया; यही नहीं, मेरे ऊपर बार-बार मार भी पड़ी । इसीसे 
वह स्थान अबतक मारवाड़के (र और डका अभेद माना 
है ) नामसे प्रसिद्ध है । 

अनन्तर घूम ते-घूमते मैं देवात्‌ 'आनन्द-कानन? नामक 
स्थानमै पहुँच गया । वहाँ जाते ही बहुत कालसे दुःखः 
दावानलसे-दग्ध शरीरको लोकोत्तर शान्ति प्राप्त हुई । यहाँ- 
की उत्तरंवाहिनी देवनदीके पुण्य'पवनसे मेरा रोम-रोम 


& आनन्दचन & ३७ 


विकसित हो गया । यहाँके वेदघोषने मेरे दोषोंको शोष 
लिया । यहाँके प्राणिमात्रने कुुम्ब्रीकी तरह मेरा स्वागत 
किया । मैं भी उनके बीचमै अपनेको पाकर ऐसा 
अनुभव करने लगा कि मानों में यहींका रहनेवाळा इनका 
आत्मीय जन हूँ । 

यहाँ मैंने एक बड़ी विलक्षण बात देखी । इस आनन्द- 
बनके वृक्षोंके प्रत्येक पत्र, पुष्प और फलमे सारी भाषाओं में 
“सदाचरणतत्परः? यह वाक्य स्थूल स्वर्णाक्षरोमे लिखा 
देखा, कुटीरोंपर यही 'साइनबोर्ड' था, शरीरोपर यही बिल्ला 
था; पुस्तकोंमें यही छोंक था, जबानपर यही वात थी, 
प्रश्नोत्तर और अभिवादन एवं आशीर्वचनोंमें इसी वाक्यका 
प्रयोग होता था । 


यह देख ओर बाँचकर मैं आश्चर्यचकित हो गया । 
अनन्तर इसी काननके एक कोनेके परमप्राचीन कुटीरमें 
स्थित एक वृद्ध साधुके पास जा अभिवादन कर उनसे 
उक्त वाक्यका रहस्य पूछा । पहले तो वे मुस्कराये, फिर 
ब्रैठनेका इशारा किया और बादमें बोले-- 


(प्रिय ! यह शङ्करका साम्राज्य है, यहाँ कोई भी दुखी 
नहीं रहने पाता । यहाँ मनुष्य-कमोंके शुभाशुभका रजिस्टर 
नहीं खोला जाता | यहाँ किसीके पाप-पुण्य नहीं तोले 
जाते । यहाँ खरे-खोडेकी परख नहीं की जाती । अन्यान्य 
लोकोंम मनुष्यके लिये 'जेसा करता है वैसा भरता दै'---यह 
नियम है, पर यहाँ कोई जो चाहे जेसा करे, वह वही 
पावेगा जो सबको मिलेगा । कर्म भिन्न-भिन्न होनेपर भी 
फळांदामें ऐक्य है । यह सिद्धान्त तार्किक नास्तिकके समझमें 
भले ही न आवे, पर जिज्ञासु विद्वान्‌ इस गूढ॒ रहस्यको खूब 
समझते द्‌ । 

“सदाचरणतत्परः?-इस वाक्यांशका, जिसके कारण तुझे 
इतना कुतूहल हो रहा है, यह अभिप्राय है कि यहाँके 
सबलोग वर्णाश्रम-धर्मकी मर्यादा यथावत्‌ पालन करें । 
ब्राह्मणके लिये 'सति आचरणे तत्पर, अर्थात्‌ ब्राह्मणको 
सदा उत्तम आचरणवान्‌ होना चाहिये-ऐसी आज्ञा है । 
ब्राह्मणका परमधर्म आचार है । ब्राह्मण जगद्गुरु है, उसे 
सबका नियन्त्रण करना है। बड़े-बड़े दुर्दान्त राजसप्रकृति- 
वालोंकी और उग्रातिउग्न तामस-परबृत्तिवाले प्राणियोंको 
सूईकी नोकमेंसे निकालना सत्त्वगुणप्रधान ब्राह्मणका ही 
काम है । यह बड़ा कठिन काम है । इसे सत्‌ अर्थात्‌ उत्तम 


आचारवाला ब्राह्मण ही कर सकता है। अतः शङ्कर- 
भगवानकी अविसुक्त-क्षेत्रवासियोंको यह आज्ञा है कि हे 
ब्राह्मणो ! उत्तमोत्तम आचरणोंका पालन करते हुए . लोक- 
संग्रह करो, जिससे जगतूका कल्याण-साधन कर सको । 


इसी तरह 'सदा च रणे तत्परः? इस वाक्यसे क्षत्रियाँको 
भी अपना धर्म-पालन करनेकी भगवानकी आज्ञा है। इसका 
अभिप्राय यह है कि हे क्षत्रियो ! तुम सदैव रणमें तत्पर 
रहो । तुम्हारी चमकती हुई तलवार आततायियोंको प्रत्यक्ष 
काल और धर्मात्माओको साक्षात्‌ स्वर्गसुख प्रतीत हो। 
तुम्हारे झाख्नोंकी दीसि तभी बनी रह सकती है जब तुम 
हमेशा रण ( लड़ाई ) में लगे रहो । एक योगयुक्त संन्यासी 
ओर दूसरा अभिमुख रणमें मरनेवाला क्षत्रिय--यही दोनों 
सूर्यमण्डलको भेदकर आगेके लोकमें जानेके अधिकारी हैं । 


इसी तरह “सदा चरणे तत्परः? इस वाक्यसे वैश्यको 
आज्ञा दी गयी है कि हे वेश्यो ! तुम हमेशा घूमनेमं लगे 
रहो । देखो, कहाँ किस पदार्थकी आवश्यकता है ! बादमें 
यहाँकी वस्तु वहाँ और वहाँकी वस्तु यहाँ पहुँचाकर 
लोगोंके अभावकी पूर्ति करो ओर स्वयं धनवान्‌ बनो । 
समयपर. तुम्हारा धन ब्राह्मणोंके यज्ञके लिये और नपतियौं- 
के राज्य-प्रबन्धके लिये काम आ सकता है । तुम्हारे धनसे 
स्थापित सार्वजनिक संस्थाओसे भी सर्वसाधारण लाभ 
उठा सकेंगे । 


एवं 'सदा चरणे (पदे ) :तत्पर;'-इससे शूद्रको कहा 
गया है कि तू सदा तीनों वर्णोकी पादःसेवा कर | सबसे 
कठिन सेवा-धर्म तेरे अधीन है । तेरी सहायताके विना 
उक्त तीनों वर्ण और आश्रम पङ्क हैं । 


ब्रह्मचारीको भी इसी वाक्यसे सदाचारका उपदेश 
दिया गया है। पहली अवस्थाका अभ्यस्त सदाचार 
जीवनरूपी हर्म्यं (महल) की नींव है । ग्रहस्थाश्रमीकों 
भी उपदेश दिया गया है कि तू सदा चरणे 
(भक्षणे) तत्परः हो । तेरे पास अधिक परिमाणमें 
खाद्म-सामश्री होनी चाहिये । जेसे वायुके आधारसे 
प्राणिमात्र जीवन-धारण करते हैं उसी प्रकार गहस्थाश्रमपर 
सारे वर्ण-आश्रमोंका निर्वाह निर्भर है । यहाँ भक्षण उपलक्षण 
है सभी सामभ्रियोंका । इसी तरह वानप्रस्थको भी यह आज्ञा 
दी गयी है कि तू 'सदा आचरणतत्परः? का अक्षरशः 
पालन कर । दाराको साथ रखते हुए भी निलिनीदल- 
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मम्बुवत्‌' के अनुसार निर्लेप रह॥ सब कुछ सम्पत्ति रहते हुए 


भी 'आचारवान्‌ पुरुषों वेद'-यह तेरा ध्येय होना चाहिये । 

संन्यासी इसी वाक्यकी शिक्षासे सदा चरणे (भ्रमणे) 
तत्परः? रहते हें । वे “अनिकेत? कहे गये हैं | वे सदा घूमते 
रहते हैं, यही उनको आज्ञा है। 

यहाँ नमस्कार करनेवाला कहता है कि मैं आपके 
'सदाचरणोंमें तत्पर हूँ”, अर्थात्‌ मैं आपसे छोटा हुँ। 
इसका उत्तर भी इसी वाकयमे यों दिया जाता है कि 'तू 
*सदाचरणतत्परः? रह | 

यह है इस वाक्यका साधारण अभिप्राय । मैं तो कुछ 
जानता नहीं हूँ, किन्तु किसी विज्ञ सन्तके पास जाकर यदि 
तू पूछंगा तो तुझे वे इसके गूढातिगूढ तत्त्वका परिचय 
करा सकेंगे । स्वस्बधर्म-पाछन करनेकी श्रीदाङ्करजीकी आज्ञा 


शिरोधार्य कर यहाँक्े सवळो ती 
| टाके सवळोग प्रभुजीसे यह प्रार्थना किया 
करते हैं कि-- 


शकुराच्छमहं याचे सदाचरणतत्परः । 

अर्थात्‌ हम अपने-अपने वर्णाश्रमके अनुकूल सदा- 
चरणतत्पर रहते हुए, यानी आपकी तत्‌-तत्‌ आज्ञा मानते 
हुए आपसे मङ्गल-कामना करते हे ।' 

भक्तांकी यह धारणा है कि आनन्दवन नामक 
अविमुक्त वाराणसी पुरी एक धनुपकी तरह है । श्रीगङ्गाजी- 
रूपी उसमें प्रत्यञ्चा ( डोरी ) बँधी हुई टै । आदिकेदावका 
मन्दिर और लोलार्ककुण्ड उस धनुघके दोनों किनारे है । 
शाला: और सत्रादिजन्य धर्म दार हैं । कलियुगक्रे पाप 
शिकार हें । शिकारी हैं झाङ्करजी । जेसे दिकारसे शिकारी- 
का परिवार क्षुधा शान्त करता है, उसी तरह भगवानके 
कुटुम्पी भक्तगण इस मगयासे कल्याण प्राप्त करते हैं । 
आनन्दवनक्रे शिकारीकी दारणमें आनेवाला फिर किसीके 
आश्रयका इच्छुक नहीँ रहता, यानी मुक्त हो जाता है | 
“महेशान्नापरो देवः? इति | 


शिव-योग 


मनुष्यके कल्याणके लिये योग एक मुख्य साधन है । 
तभी तो हमारे प्राचीन ऋपि-मुनिजन बड़े आदरसे योगशा्न 
का शान प्राप्त करते थे | इससे उन्हें केवल्य-सुखकी प्राप्ति 
होती थी । विधादका विषय है कि आजकल इस श्राञ्रका 
हास हो रहा है। भगवानकी प्रेरणासै ही इस शात्रकां उद्धार 
हो सकता है । अस्तु ! योगके सम्वन्धमे श्रीशिवजी कहते हः 

मढुकेनेव मार्गेण मय्यवस्थाप्य वेतसः । 

शृस्यःतरनिरोधो . यः स योग इति .गी 

अर्थात्‌ “मेरे बतलाये हुए मार्गके गो की 
लगाकर दूसरी वृत्तियोका निरोध करना 
मायात्रृत संसारमै इस योगका 
नहीं है तथापि जैसे एक घान कुट 
ढेंकी चलाती जाती है, दूसरेसे उछलते हुए धानोको. समेट: 
कर कलम डाळती रहती है, बीच-बीचम उसीसे बच्चेकों 
स्तम्यपान भी करा लेती हैं और साथ ही ग्राहकोके साथ 
धानका मोल-तौल भी करती जाती है; परन्तु यह सब होनेपर 
भी ऊखलमें पड्कर कहीं हाथमें चोट न आ जाय, इसके 
लिये पूर्ण सतर्कताके साथ मनको उसी जगह स्थिर रखती 
है, वैसे ही चञ्चल स्वभाववाले इस मनको वाहरके कामोंसे 
निदृत्त करके दहराकाशके पर-शिवमें स्थिर करना ही योग 


अनुसार. मुझमें मन 
ही योग है |! यद्यपि 


नेवाली स्त्री एक हाथसे 


साधन साधारण वात. 


( लेखक---पं० औंगंगाधरजी शर्मा ) 


है । यह योग मन्त्र, लय, हठ, राज, शिव-पाँच प्रकारका है| 
इस मोक्षदायी योगद्यास्त्रका बोध शिवजीने सर्वप्रथम अपने 
अद्वाईस शिष्योंको कराया, पीछे इन शिष्योंने भी अपने 
चार-चार शिष्योंकों इसका उपदेश किया | इस बिपयका 
शिवागम, स्कन्दपुराण और लिङ्गपुराणमें सविस्तर वर्णन है । 
श्वेतस्तु तारो मदनः सुहोत्रः कङ्क एव च। 
लौगाक्षिश्च ` महामायो ऊैगीषव्यस्तथ्रेव च ॥ 
ढघिवाइश्च ऋषभो . सुनिरुग्रोऽभिरेव च । 
सुबाळको गौतमश्च तथा वेद्शिरोमुनिः ॥ 
गोकर्णश्च गुद्दावासी शिखण्डी चापरः स्वतः । 
जटामाली चाइहासो दारुको लाङ्गली तथा ॥। 
महाकालश्च झूली च दण्डी मुण्डी तथैव च । 
सहिष्णुः सोमशर्मा च ` नकुळीश्वर एव च ॥ 
अष्टाचिंशतिसंख्याका योगाचार्य युगक्रमात्‌ ॥ 
इसी प्रकार झिवमहापुराणकी : वायवीवसंहितामें भी 
श्रीव्यासजीमे २८ योगके आचार्यको और ११२ उपाचार्या- 
को इस योगग्रात्रकी शिक्षा देनेकी बात कही है । महर्षि 
पतञ्जलिने इन आगमोके सारसे योगमूजोंकी रचना करके 
मुमुक्षु जनोंका वड़ा उपकार किया है । योगाभ्यासे शिवेक्य- 
को चाहनेवाले साधकको चाहिये कि गुरुमुखसे शिव-दीक्षाद्वारा 
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उपदिष्ट होकर प्रतिदिन ब्राहामुहूर्तमै शिव-ध्यानपूर्वक उठकर 
शौच, आचमन, दन्तधावनादिसे निवृत्त होकर जलस्तान 
और भस्मर्नानसे शुद्ध हो जावे, और फिर एकान्तमें दर्भ, 
बन्न या कम्त्रलके आसनमें पूर्व या उत्तरकी ओरको मुख 
करके बैठे । सङ्कल्पके उपरान्त प्राणायामको तीन बार करके 
गुरूपदिष्ट महामन्त्रके अनुसार ऋषि, देवता, छन्द, बीज, 
शक्तियोंको सिरसे लेकर पेरतकके उन-उन स्थलोमें स्थापना 
करके अपने आश्रमोचित अङ्गन्यास-करन्यासादि षडड्गन्यासो- 
को करके कल्पोक्त विधानसे मन्त्र-पुरश्चरणपूर्वक रुद्राक्षः 
माला या हाथकी अङ्कुलियोँसे ध्यानसहित जप करे । यही 
मन्त्रयोग हे । इसको पर-गिवने अपने मतके 
वीर, नन्दि, भृङ्गी, वृषभ, स्कन्द नामक पाँच गोत्र 
पुरुषोंके लिये मूळपञ्चाक्षरी, मायापश्चाक्षरी, शक्तिपश्चाक्षरी, 
स्थुळपञ्चाक्षरी, प्रसादपञ्चाक्षरी--इसप्रकार पाँच भागोंमें 
विभक्त किया है । इस मतके संस्थापक पाँच आचार्य अपने- 
अपने दिष्योंको यथागोत्र बीजाक्षरोंके व्यत्याससे उपदेश 
दकर ।शवयोगसम्पन्न वना दते ह | 

लययोगका स्वरूप इसप्रकार बतलाया गया है-- 

यस्य चित्तं निजध्येये मनसा मरुता .सह' । 

लीनं भवति देवेश ळययोगो स एव हि॥ 

इस सदाशिव ब्रद्मयोगीके कथनानुसार परिशुद्ध 
चैतन्यसहित होकर अपने ध्ययम या वैकृत प्राणायामसे 
प्रकट हुए नादम मन और प्राणोके साथ लय हो जाना ही 
लययोग है। और यही योगी यदि यम-नियमादि अष्टाङ्ग 
पूर्वक-- 

महासुद्ठा महाबन्धो महावेद्रश्च खेचरी । 

उड्डियाणं मूलबन्धस्ततो जाळं भराभिधः॥ 

करणी विपरीता सा वज्रोळो शक्तिचालनम्‌ ॥ 

“उपर्युक्त वाक्योके अनुसार मुद्रावधौके अनुसन्धानसे 
और पट्कर्मोके आचरणसे केवळ कुम्भकमें वायुको रोककर 
शिवका ध्यान करता है तो हृट्योगी कहलाता है। इस 
हटयोगम पारङ्गत होनेपर बाह्य, मध्य और आन्तं 
नामक तीन लक्ष्योमें पडध्यातीत और पडध्वोपादानकारण 
जो ब्रह्म है, उसका साक्षात्‌ करनके बाद वाह्य प्रपञ्च-व्यापार- 
से डरकर सब विषयोंकों त्याग केवळ समाधिनिष्ठ हो जाना 
ही राजयोग दै । ये चारों योग अधिकारी-भेदसे “मुदु, 
मध्य, अतिमात्र, अतिमात्रतर' इसप्रकारसे चार प्रकारके 
हे । जो बलहीन, संसारी, पराधीन, अल्पज्ञ, रोगशील, 
भोगासक्त और बाह्य-कार्याकुछ होकर भी योगाभ्यास करे, 


वह मृदु-योगी है। यह मन्त्रयोगासक्त है। जो सुख- 
दुःखोके भागी, सजनसङ्गी, सर्वेन्द्रियोंके उद्रेकसे शून्य, 
शुद्धान्तःकरणवाला योगाभ्यासका प्रेमी होगा वह मध्य योगी 
है । यह लययोगासक्त है | जो शम-दमादि संद्गुणोसे युक्त, 
धेर्य-सत््व-शौचादिनिष्ठ, निश्चल और निष्काम योगानुरागी 
हो, बह अतिमात्र योगी है । वह हठयोगका अधिकारी है। 
और जो सकल शास्त्रांका ज्ञाता, सर्वभोगत्यागी, सर्वबाह्म- 
व्यापारशून्य, विकाररहित होकर योगाभ्यास करे वह 
अतिमात्रतर योगी है । वह राजयोगका अधिकारी है। मुक्ति- 
दायक और उत्तमोत्तम राजयोग अधिकारी-मेदसे सांख्य, 
तारक, अमनस्क नामसे तीन प्रकारका है । पृथिवीसे 
लेकर प्रकृतितक जो पचीस तत्त्व हैं इनके ज्ञानसे होनेवाला 
योग सांख्ययोग है । समाधिस्थ होकर मन, दृष्टि और 
प्राणोंको बहिमुख न होने देते हुए मुद्राबन्धन करना 
तारक योग है । मनको प्रकृतिमे लीन-सा करके अन्तर्मुद्रा- 
ज्ञानसे युक्त होना अमनस्कयोग है । ये तीन योग 
सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य नामक त्रिविध मुक्तिके साधन हे । 

राजस्वारसर्वयोगानां राजयोग इति स्मृतः । 

--इस वचनके अनुसार राजयोग ही सब योगोंमे श्रेष्ठ 
है । इस योगको ही कुछ लोग 'शिवयोग? कहते हैं, परन्तु 
शिवसिद्धान्त तो इसे दिवयोगका प्रवेशद्वार मानता है। 
श्रीशिवयोगिपुङ्गव चन्नसदाशिवजीके-- 

प्रतिपाद्यस्तयोर्भेदस्तथा शिवरतात्मनास्‌ । 

तस्मान्मनापिग्नाह्यो$यं शिवयोगो5स्तु केवळ: ॥ 

--इस वचनके अनुसार बह योग शिवयोग नहीं हो 
सकता जो पातञ्जलादि शास्त्रोंमे वर्णित है । अर्थात्‌ गुणत्रय- 
साक्षात्कार ही 'तारकत्रय? है, प्रकृतिमें मनका लय ही 
(अमनस्क' है, पुरुषका साक्षात्कार ही राजयोग है-- 

तदाव्मवत्त्व॑योगित्वं जिताक्षः सोपपद्यते । 

--इस श्रुतिके अनुसार जितेन्द्रिय साधकका पर-शिव 
ब्रह्मम आत्माको बाँधना ही शिवयोग हो सकता है । यह 
शिवयोग--- १ 

ज्ञानं शिवमयं भक्तिः शेवी ध्यानं शिवात्मकम्‌ । 

झैवन्रतं शिवाचेति शिवयोगो हि पञ्चधा ॥ 

-के अनुसार पाँच: प्रकारका है । इनमें 'शिवज्ञान, 
शिवभक्ति; दिवध्यान, शिवत्रतः नामक थे चार भेद झिव- 
पूजाके प्रमुख अङ्ग होनेके कारण शिवपूजा ही असली 
शिवयोग है । जो इस पर-शिवके ब्रह्मअभिमुख होगा उसीको 
महासुःत्रको प्राप्ति हो सकतीं हद । कहा भी है-- 


80 & भवं भवानीसहितं नमामि & 


श्िवार्चनविहीनो यः पशुरेव न संशयः । 

शतसंसारचक्रेऽस्मिन्नजस् परिवतंते ॥ 

इस शिवपूजारूपी शिवयोगका हठयोग तो साधनमात्र 
है। 'शिवयोगः साधकानां साध्यः स्यात्साधनं हठः?-इस हट- 
योगके यम, नियम, आसन एविं प्राणायामरूपी चार बाह्याङ्ग 
और प्रत्याहार, ध्यान, धारणा, एवं समाधिरूपी चार 
आम्यन्तराङ्ग भी हैं । इन अप्टाङ्गोसे युक्त और शिवयोगका 
साधक मुमुक्ष ही शेवपदवाच्य है । कहा है --- 

स्वास्मनेच सदाष्टाङगः पूजयेच्छिवमन्वहम्‌ । 

शैवः स एव विद्वान्‌ स च योगविदां वरः ॥ 
_ वीरशेवोमे यही अशङ्ग ही 'पट्स्थल' के नामसे प्रसिद्ध 
हैं| लिड्डपुराणके उत्तर-भागके २१ वें अध्यायमें श्रीव्यासजीने 
इसका विस्तार इसप्रकार किया है-- 

यमेन नियमेनेव मन्ये भक्त इति स्वयम्‌ । 

स्थिरासनसमायुक्तो माहेश्वरपदान्वितः॥ 

चराचरळयस्थानलिङ्गमाकारासं जरम्‌ \ 

प्राणायाससमायुक्तः प्राणछिङ्गी भवेत्‌ पुसान्‌ ॥ 

प्रत्याहारेण संयुक्तः प्रसोदति न संशय: । 


ध्यानघारणसम्पन्नः शरणस्थर्वान्‌ सुधीः॥ 
लिङ्गेक्योञद्ैतमावाहमा निश्रलेक्यसमाघिना \ 
एवसष्टाङ्गयोगेन वीरशेवो अचेन्नरः॥ 


इन कछोकोंको श्रीसदाशिवयोगीने अपनी “शिवयोग- 
प्रदीपिका? में उद्धृत किया है । इनका भाव यह है कि 
जो निष्ठारूपी स्थिर आसनपर आसीन होगा वही माहेश्वर 
है । जो चराचरके लयस्थान ओर आकादासंज्ञारूपी शुद्ध 
प्रसादलिङ्गमें प्राणवायुक्रे साथ मनको स्थिर करेगा वही 
प्राणलिङ्गी है । जो उस प्राणलिङ्गमें लीन द्दोनेवाले मनः- 
प्राणोंका निश्चलतापूर्वक प्रत्याहार करेगा बही प्रसादी है । 
और जों उस महालिङ्गके ध्यान-धारणा दिसे युक्त होकर केवळ 
निश्चल शिवयोगसे शिवाद्वेतमावसम्पन्न होगा वही लिङ्गेक्य- 
प्राप्त है। इसप्रकारका अष्टाङ्गसम्पन्न शिवयोगी ही पट्स्थल- 
सिद्धिको पावेगा | इसीलिये आर्यगण यह उपदेश 
देते हैं कि-- 

तस्मात्‌ सवंप्रयस्नेन कर्मणा ज्ञानतोऽपि वा । 

स्वसप्यष्टाङ्गयोगेन शिवयोगी भवानघ॥ 

अर्थात्‌ 'अशाङ्गयोग भी दोवसिद्धान्त है, अतएव हे 
अनघ ! तुम भी कर्मरूपी अष्टाङ्गयोगसे अथवा बाह्य और 
आम्यन्तरिक ज्ञानरूपी अष्टाङ्गयोगसे शिवयोगकी सिद्धि 
प्राप्तकर शिव-सायुज्य-मुक्तिके भागी बनो ।? हमारी इच्छा है 
कि सारे संसारमै दिवयोगसे पवित्र शान्ति फैल जाय । 

कीटो अमरयोगेन भ्रमरो भवति श्रूवस्‌ । 


मानवः शिवयोगेन शिवो भवति निश्चयात्‌ ॥ 


आरती 


जयति जयति जग- 


निवास, शङ्कर सुखक्रारी ॥ 


चित आनंद्रूप; 
भव-भय-हारी ॥ जयति० 


सब हरत टो 
अमल अरुण चरण-क हल, अचल शान्तिकारी ॥ जयति० 


राजत 


माया-श्रम-टारी ॥ जयति० 


३ 
गणश, हिमतनया सह महेश; 


कैला स-देश, 


भूषण तन भूति व्याल, 


सिंह-चर्म हस्ति-खाल 
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अशरण-जन नित्य 


अकल-कला-धारी ॥ जयति० 
मुणडमाल कर-कपाल; 
डमरू कर-धारी ॥ जयति० 


शरण, न 
सब विधि कल्याण ण, आशुतोप आतिहरण; 


करण, 


जय जय त्रिपुरारी ॥ जयति० 


tL, . "णनारायणदास पोद्दार 


शिव-महिमा 


( लेखक--महामहोपाध्याय पं० औगिरिधरजी शम चतुर्वेदी ) 


करकी अर्डोङ्गभूता भगवती पार्वती 

जिस समय अद्भुत तपस्यामें निरत थीं 
(७. और उनके प्रेमकी परीक्षाके लिये स्वयं 
भगवान्‌ शाङ्करने ब्रह्मचारीका वेष 
बनाकर उनके सामने अपनी ही भर- 
$ पेट निन्दा की थी, “शङ्कर इतना दरिद्र 
£ हे कि उसे वर्तक पहननेको नहीं 
मिलता, इसीसे 'दिगम्बर' कहलाता 
। है, बह इमशानवासी हे, उसका रूप ही भयङ्कर है,” 
इस्यादि अनेकानेक दोष जत्र अपनेआपमें बताये थे, उस 
समय पावेतीका उत्तर महाकवि कालिदासके शब्दोंमें यों 
अङ्कित हुआ हे 


अकिञ्चनः सन्‌ प्रभवः स सम्पदां 

ब्रिहोकनाथः पितृसद्मगोचरः । 
शिव इत्युदीथेते 

न सन्ति याथार्थ्यविदः पिनाकिनः ॥ 


स भीमरूपः 


अर्थात्‌ शिव परम दरिद्र होकर भी सब सम्पत्तियोंके 
उद्गमस्थान हैं, सब सम्पत्तियाँ वहींसे प्रकट होती हैं, चे 
इमशानवासी होकर भी तीनों लोकोंके नाथ हैं, भयानक 
रूपमें रहनेपर भी उनका नाम शिव' है, सत्य तो यह 
है कि पिनाकधारी ओलानाथका यथार्थ तर्ब कोई 
जान ही नहीं पाया, वे क्या हैं और कैसे हैं-“यह तत्त्व 
कोई नहीं जानता। यह भगवान्‌ शङ्करकी अत्यन्त अन्तरङ्ग, 
परमशक्ति भगवती पावंतीकी राय हे । इसी प्रकार बाल- 
ब्रह्मचारी परमतस्वज्ञ भीष्मपितामहसे नीति, धर्म और 
सोक्षके सूक्ष्म-से-सूक्ष्म रहस्यका विवेचन सुनते हुए 
महाराज युधिष्टिरने जब शिव-महिमाके सम्बन्धमें प्रश्न 
किया तो बृद्ध पितामइने भी यही उत्तर दिया था कि-- 
अशत्तोऽहं गुणान्‌ वु महादेवस्प धीमतः । 
यो हि सबेगते। देवा न च सर्वत्र हृदयते ।। 
( महा० अनु० १४॥ ३) 
“जो सत्रमें रहते हुए भी कहीं किसीको दिखायी नहीं 
देते, उन महादेवके गुणोंका वर्णन करनेमें मैं सर्वथा असमर्थ 
हूँ ।? “भै असमर्थ हूँ” इतना ही कहकर भीष्मपितामहको 


सन्तोष नहीं हुआ, किन्तु साथ ही उन्होंने यह भी स्पष्ट 
कह दिया कि मनुष्य-देह-धारी कोई भी महादेवकी महिमा 
नहीं कह सकता-- 


को हि शक्तो गुणान्‌ वक्तु देवदेवस्य धीमतः । 
गर्भजन्मजरामुक्तो मली मृत्युसमन्वितः ७ 
आगे भोष्मपितामहने युधिष्टिरको निराश होते देख 
यों धेयं दिलाया कि इस सभामें साक्षात्‌ विष्णुके 
अवतार भगवान्‌ श्रीकृष्ण उपस्थित हैं, वे शिवकी महिमा 
कह सकते हैं, साथ ही स्वयं भगवान्‌ कृष्णमे प्रार्थना की 
कि आप युिष्टिरको और सत्र ऋषपि-सुनि आदिको शिव- 
महिमा सुनावे । भगवान्‌ श्रीकृष्णने भी यहाँसे प्रारम्भ 
किया कि 'हिरण्यगभ, इन्द्र, महर्षि आदि भी शिव-तस्व 
जाननेमें असमर्थ हैं, में उनके कुछ गुणोंका ही व्याख्यान 
करता हूँ? ऐसी स्थितिमें एक क्लुद्वातिक्षद्र नर-कीटका 
शिव-महिमाकी व्याख्याके लिये मुँह खोलना वा लेखनी 
उठाना-सर्वथा दुःसाहस चा अनधिकार चेष्टा ही कही जा 
सकती है, किन्तु इसका उत्तर श्रापुष्पदन्ताचार्यने अपने 
सुप्रसिद्ध 'महिन्न;ःस्तोत्र' के आरम्भमें ही दे दिया है- 
महिम्न: पारं ते परमविदुषो यच्चसरश्ी 
स्तुतिब्रेह्वादीनामपि तदवसन्नास्त्वयि गिर: । 
अथावाच्यः सथः स्वमतिपरिणामावाधि गृणन्‌ 
ममाप्येष स्तोत्रे हर निरपवादः परिकरः || 
“यदि आपकी महिमाको पूर्णरूपसे बिना जाने स्तुति 
करना अनुचित हो, तो ब्रह्मादिकी भी वाणी रुक जायगी । 
कोई भी स्तुति नहीं कर सकेगा, क्योंकि आपकी महिमाका 
अन्त कोई जान ही नहीं सकता । अनन्तका अन्त केसे जाना 
जाय । तब अपनी-अपनी बुद्धिके अनुसार जिसने जितना 
समझ पाया हे, उतना कह देनेका उसका अधिकार दूषित 
न ठहराया जाय, तो सुझ-जैसा तुच्छ पुरुष भी स्तुतिके 
लिये कमर क्यों न कसे । कुछ तो हम भी जानते ही हैं, 
जितना जानते हैं, उतना क्यों न कहें ?” आकाश अनन्त 
है, सृष्टिमे कोई भी पक्षी ऐसा नहीं, जो आकाशका अन्त 
पा ले, किन्तु इसलिये वे उड़ना नहीं छोड़ते, प्रस्युत जिसके 
पक्षोंमें जितनी शक्ति है, उतनी उड़ान वह आकाशमेँ भरता 


४२ % भर्थ भवानीसहितं नमामि # 


हे। हंस अपनी शक्तिके अनुसार उड़ता है जोर कौआ 
अपनी शक्तिके अनुसार। यदि न उडे, तो उनका पक्षि- 
जीवन व्यर्थ ही हो जाय, फिर उन्हें पक्षी कहे ही कौन ? 
इसी प्रकार अपनी-अपनी बुद्धिके अनुसार अनन्त शिव- 
तच्वमें जितना समझ सकें उतना समझना और जितना 
समझा है उसके मननके लिये परस्पर कहना और सुनना 
सनुष्य-जीवनकी सफलताके लिये सवका आवश्यक कर्तव्य 
है। बस, उसी कतंब्यकी आंशिक पूर्तिके लिये यह छोटा- 
सा लेख भी पाठकोंकी सेवामें समर्पित हे। 


ईश्वरःनिरूपण 

शिव जगन्नियन्ता जगदीश्वर हैं । ईश्वर ओर महेश्वर 
शिवके पर्याय शब्द हैं, शिवके ही नाम हैं--यह अमर- 
कोष पढ़नेवाला भी जानता है। श्रुति भी यही कहती है-- 

एको हि रुट्रो न द्वितीयाय तस्थु- 

ये इमॉकछोकीनीशत 
प्रसडजनस्लिष्ठति सब्चुकाचान्तकोरू 
संसुज्य विश्वा भुवनानि गोपा: ७ 
(श्वताश्वतर० ३। २ ) 

“एक ही रुद्र है, जो कि इन सब लोकोंक्रो अपनी 
शक्तिसे वशमें रखता है; अतएव वह ईश्वर है, उसीकी 
सब उपासना करते हैं, वह सब लोकॉको उत्पन्न कर 
अन्तकालमें संहार भी करता है, घही सबके भीतर 
अन्तर्यामीरूपसे स्थित है,” इस्यादि | अतएव शिव- 
तत्त्वका विचार वा ईश्वर-तक्त्वका विचार एक ही बात है । 
इंश्वरका निरूपण वैदिक सिद्धान्तमें दो भावोंसे है--एक 
वैज्ञानिक आवसे अर्थात्‌ व्यापक रूपसे; दूसरा उपासना- 
आपसे अर्थात्‌ मजुष्यरूपमें । वैज्ञानिक रूपकी भी 
सनुष्याकार कल्पना होती हे और अवताररूपसे मनुष्याकार- 
घारी भी ईश्वर होता है । इन दोनों रूपॉमें आश्चर्यजनक 
समानता होती हे । अस्तु, वैज्ञानिक भावसें--ईश्वरका 
जगतके साथ छः प्रकारका सम्बन्ध शाखरमें बताया 
जाता है--( १) 'जगति ईश्वरः? (२) “इरे जगत्‌" 
(३) 'जगद्‌ ईश्वर एव? (४) “जगद्‌ ईश्वरश्च भिन्नो’ 


ईशनीमि- । 


१-२ यो मां पश्यति सर्वत्र सर्व च मयि पश्यति । 
(गीता ६। ३०) 

३-मत्तः परतरं नान्यत्‌ किश्चिदस्ति धनञ्जय । 
(गीता ७1७ ) 

४-परस्तस्मात्तु भावोडन्यो5व्यक्ती5व्यक्तात्सन।तन: । 
(गीता ८ । २०) 


र. 
(९) 'ईश्वरो जगतोऽतिरिच्यते, जगत्तु ईश्वराज्ञातिरिच्यते,? 
(६) “इेश्वराद भेदेन अभेदेन वा अनिर्वचनीयं जगत! 
[ (१) जगतमें ईश्वर हे ( २) ईश्वरमें जगत है (३ ) 
जगत्‌ ईश्वर ही है (४) जगत्‌ ओर ईश्वर भिन्न-भिन्न हैं-- 
इश्वर जगतसे परे है (५ ) ईश्वर जगतसे भिन्न है, किन्तु 
जगत्‌ ईश्वरसे भिन्न नहीं (६) जगत्‌ अनिर्व चनीय है, भिन्न 
चा अभिन्न कुछ भी नहीं कहा जा सकता | थे सम्त्रन्ध 
देखनेमें परस्परविरुद्ध प्रतीत होते हैं, किन्तु विचारदृष्टिसे 
देखनेपर उपादान-कारणके साथ कार्यके छडौं प्रकारके 
सम्बन्ध व्यवहारमें आते हुए प्रतीत होते हें । वस्रमे तन्तु 
हैं, तन्तुओके आधारपर वस्त्र हे; तन्तु ही पटरूपताको प्राप्त 
हो गये हैं, पट एक अतिरिक्त यस्तु ( अवयवी ) हे जो 
तन्तुआंसे उत्पन्न हुआ है, तन्तुओंकी सत्ता स्वतन्त्र है-तन्तु 
पटसे पूर्वे भी थे; आगे भी रहेंगे ओर जहाँ पट उत्पन्न 
नहीं हुआ वहाँ भी हैं, किन्तु पट तन्तुआंसे स्वतन्त्र अपनी 
सत्ता नहीं रखता; कह नहीं सकते कि तन्तु और पट भिन्न 
भिन्न हैं वा एक हैं; यो छहों प्रकारके व्यवहार लोकमें भी 
उपादान और उपादेयमें प्राप्त होते हें । ईश्वरने अपनी 
इच्छासे स्वयं ही जगद्रूप धारण किया है--“एकोऽहं बहु 
स्याम्‌ , प्रजायेय?--वह जगतका उपादान-कारण भी है और 
निमित्त-कारण भी, इसलिये उसके साथ जगतके छहों 
प्रकारके सम्बन्धोंका होना युक्तियुक्त ही हे । हों, तन्ठु, पट 
आदिकी अपेक्षा इतनी विशेषता यहाँ समझने योग्य है 
कि ईश्वर चेतन है, अतः वह जगतको अपनी इच्छासे 
रचकर झासकरूपसे भी उसके प्रत्येक अवयबमें प्रविष्ट हो 
रहा हे-- 

तत्‌ सृष्टा तदेवानुप्रावरिशत्‌ । 


“ईश्वर जगतको बनाकर उसीमें अनुप्रविष्ट होता दै । 
यह श्रुति इस दूसरे रूपका ही वर्णन करती है, क्योंकि 
सृष्टिके अनन्तर प्रविष्ट होना इसमें बताया गया है-- 


( श्रुति ) 


१ 


एतस्यैबाक्षरस्य प्रशासन गार्मि सूयीचन्द्रमसे। ` वितृत 
तिष्ठतः \ ( बृद्ददारण्थक उपनिषद्‌ ) 


५-मल्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥ 
(गीता ५ | ४) 

सर्वस्य योगमायालमागतः । 
(गीता ७। ९% ) 
इत्यादि 


६-नाहं प्रकाशः 


# शिव-महिमा क्र ४३ 


“हे गागिं ! इसी अक्षर पुरुपके शासन--नियन्त्रण- 
में सूयं और चन्द्रमा ठहरे हैं ।! 


भीषास्माद्वातः पवते भीषोदेति सूये: ( कठोपनिपद्‌ ) 


“इसीके अयसे पवन चलता है, इसीके भयसे सूर्य 
उदय होता है ।? 


--इस्यादि श्रुति भी शासकरूपसे इसी प्रविष्ट रूपका 
वर्णन करती है । लकडी, पत्थर, घृक्ष आदि जितने पार्थिव 
पदार्थ हम देखते हैं, उनमें वैज्ञानिक इष्टिसे दो प्रकारकी 
प्राणरूप अभि है, एक वह जो उन पदार्थौकी उत्पादक 
( उपादान-क्रारण ) है और दूसरी उनमें उस्पत्तिके अनन्तर 
प्रविष्ट हुई हे । इन दोनोंका नाम वैदिक परिभाषामें क्रमसे 
“चित्य? और 'चिते निधेय' है। जिसका चयन हुआ है, 
तह-पर-तइके क्रमसे जिसकी चुनाई होकर ये सब वस्तुएँ 
बनी हैं, वह 'चित्य' अभि है और वस्तु बन जानेपर 
ससुदायपर जो प्राणशक्ति बैठकर उसे अपने स्वरूपमें 
रखती हे, वह 'चिते निघेय' (चुने हुएपर उहरनेचाली ) 
कहाती है । इस प्राणशक्तिकी व्याप्ति उस स्थूल वस्तुकी 
सीमातक ही नहीं रहती, किन्तु यह उसकी परिधिसे 
बाहर भी बहुत दूरतक व्याप्त रहती हे । भिन्न-भिन्न 
चस्तुओके आकारको हमारे नेन्नॉतक लाकर हमें दिखाना, 
फोटोग्राफीके आईनेमें वस्तुके आकारको ले आना, उत्कट, 
गरम वा उण्ठे पदार्थकी गर्मी वा स्दीका दूरतक 
प्रभाव होना, अत्यन्त प्रकाशमान पदार्थका दूरसे ही आँखो - 
को चौंधिया देना, इमलीके वृक्षके नीचे जाते ही वायुका 
प्रभाव हो जाना था नीमके शृक्षके नीचे सोने-बैठनेसे 
आरोग्य प्राप्त होना आदि शतशः इस दूसरी (चिते 
निधेय ) प्राणशक्तिके ही कार्य हैं । वैदिक विज्ञान बहुत 
कुछ इसीपर निभर हे । अस्तु, इसी प्रकार ईश्वर भी 
उपाडानरूपसे और शासकरूपसे--दोनों प्रकारसे सब 
जगवमें प्रविष्ट माना गया है । यों ईश्वरके तीन रूप हे 
सृष्ट, प्रविष्ट और विविक्त । जो जगतका उपादान-कारण 
बना हे--वह सृष्टरूप कहा जाता है, जो उसका शासन 
कर रहा हे--वह प्रावष्ररूप ह आर-- 


पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि । 


( पुरुषसूक्त ) 
“यह सम्पूर्ण भूतग्राम उस परमास्माका एक पाद्‌ 


है, शेष तीन पाद्‌ तो उसके अम्गृतरूपमै प्रकाशमान 
रहते हैं ।? 


विष्टभ्याहमिदं कृत्जमेकांशन स्थितो जगत्‌ ७ 
(गीता १० । ४२) 


झैँ सम्पूर्ण जगतमें एक अंदासे व्याप्त होकर उसका 
धारण करता हुआ विराजमान हूँ ।' इत्यादि श्रुति- 
स्मृतिद्वारा जो जाना जाता हे, वह जगतसे असंस्पृष्ट 
शुद्ध रूप ईश्वरका तीसरा 'विविक्त' रूप है, इन्हीं तीनोंको 
क्रमसे “विश्व,” 'चिश्वचर? और "विश्वातीत? नार्मोसे 
भी कहा जाता हे । 


पशुपति वा प्रजापति 


विश्वको 'सस्य? वा “प्रजापति! भी कहते हैं। 
उसमें तीन भाग हैं, आत्मा, प्राण और प्रजा चा पद्चु । 
शैव दर्शनोंमें इन तत्त्वोंको “पशुपति”, “पार? और 'पञ्जु' 
कहा जाता है । निरूपणकी परिभाषा भिन्न-भिन्न होनेके 
कारण परस्पर थोड़ा-बहुत भेद हो जाता है; किन्तु 
मूल-तस्व सब जगह एक ही रहते हैं, शब्दोंका ही भेद 
रहता है । कार्य-जगत्‌ चा जगतका बाह्यरूप 'पझु” नामसे 
कहा जाता है, इसमें जड-चेतन दोनों नामोसे कहे जानेवाळे 
सभीका अन्तर्भाव हो जाता है । जीवभायमें रहता हुआ 
जीव भी 'पश्' श्रेणीमें ही आता है, क्योंकि जीवभाव उसका 
जगतसम्बन्धी रूप हे । इन सबका नियमन करनेवाला 
वा उत्पन्न करनेवाला, सबका पिता, सबका स्वामी तथा 
आत्मा ईश्वर वा पशुपति हे, और वह जिन साधनोंसे इन्हे 
उत्पन्न करता हे वा बाँधकर वशर्मे रखता हे, वे प्रकृति! 
वा “प्राण? पाश कहे जाते हें । प्रकृति-पारा, प्रजा चा 
पश्चु आस्मासे सर्वथा पथक्‌ नहीं कहे जा सकते - इस 
कारण तीनोंकी समधिका भी प्रजापति दा पझुपति- 
नामसे निर्देश हुआ है । अस्तु, ये आत्मा और प्राण आदि 
शब्द सापेक्ष होनेके कारण भिन्न-भिन्न स्थानोंमें अपेक्षा- 
कृत व्यवहारमें आते हें । किसी दृष्टिपे जो प्राण? है, दूसरी 
इष्टिसे वह “आत्मा” भी कहा जा सकता है। एक इष्टिसे 
जिसे 'पश्ु” कह सकते हैं, दूसरी दृष्टिसे वह 'आत्मा' भी 
हो सकता है । जेसे श्रतिके सिद्धापतमें इस सब जगतका 


१-यह विषय 'श्रीकृष्णावतारपर वैज्ञानिक दृष्टि! शीषैक 
लेखमें कुछ विस्तारसे शिखा गया है, देखिये कल्याण “श्रीक्ष्णाङ्क- 
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सूल तत्त्व एक हे, वह सब नाम-रूपसे परे, सब गुण-घर्मौ- 
का मूल होनेके कारण उनसे रहित-स्वतन्त्र एक निर्विशेष- 
तरव है, जो मन और बुद्धिकी पहुँचसे बाहर है । यद्यपि 
गुण-घर्मसे रहित होनेके कारण उसका वाचक कोई शब्द 
नहीं हो सकता, तथापि व्यवहारके लिये उसे 'रस' नामसे 
पुकारते हैं--'रसो वै सः? ( तैत्तिरीय श्रुति ) । वह मुख्य 
“आत्मा? है, सबका आत्मा होनेके कारण उसे 'परमास्मा” 
भी कह सकते हैं । यह निर्विकार होनेके कारण जगतका 
कारण नहीं बन सकता, इसलिये जो उसकी आस्मभूत 
“शक्ति? सृष्टि, प्रलय और स्थितिके कारणरूपसे मानी 
जाती है, वह “बल? वा “शक्ति प्राणरूप है और इससे 
आगे उत्पन्न होनेवाळे पुरुष, प्रक्ति.आदि सब “पछ? हैँ । 
यह एक इष्टि हुई । यह निर्विशेष 'क्षर,' 'अक्षर? और 
'अच्यय? तीनों पुरुषासे भी पर--उनका भी आत्मा है, 
यही शिवका मुख्य रूप 'परमशिव' है । 


अदृष्टमव्यवहायेमग्राह्ममरुध्षणमधिन्यमव्यपदेद्यमेकात्म- 
असयसार प्रपश्चोपशम शान्त शिवमद्वैतं चतुर्थः मन्यन्ते; स 
आत्मा स विशय; \ ( माण्डूक्योपनिषद्‌ ७ ) 


यह श्रुति निविरोष रूपका ही वर्णन करती है और 
उसे ही “शिव” कहती है । इस रूपकी उपासना नहीं हो 
सकती, क्योंकि यह मनमें नहीं आ सकता । “नेति-नेति' 
कहकर श्रुति किसी प्रकार उसका परिचय कराती है, कर्म 
वा उपासनासे उसका साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं बन सकता; 
किन्तु यह भी सिद्धान्त है कि लक्ष्य हमारा वही है । 
आगे उत्पन्न होनेवाले प्रतीकोंके द्वारा उसीकी उपासना 
की जाती है, मुख्य आत्मा वही है, वही प्राप्य मुख्य लक्ष्य है। 


अब आगे चलिग्रे । शक्तिसहित आत्मा चा बल- 
विशिष्ट रस “परात्पर? कहलाता है । बल वा शक्ति जब 
माथारूपसे प्रकट होकर अपरिच्छिन्न रसको परिच्छिन्न 
( सीमावद्ध ) कर लेती है, तत्र अब्यय पुरुषका प्रादुर्भाव 
होता हे। उसक्री पाँच कलाएँ हैं-आनन्द, विज्ञान, मन, 
प्राण और चाकू । क्रमसे बलोंकी चिति होकर अक्षर पुरुष 
और आगे उसासे क्षर घुलप भी प्रकट हो जाता है। 
अब इस दझ्ामें अव्यय पुरुष 'आत्मा", अक्षर उसकी 
अक्ृति! वा प्राण! और क्षर 'पञ्च' कहा जाता है । 
का परिशिष्ठाह” पु ५२२ । यहाँ आवश्यकतानुसार उसका 
सारांश दिया जाता है । 


सर्थात्‌ 'क्षर? रूप पझुके लिये 'अठयय' पद्ठुपति और अक्षर 
पारा है । वार्यो कहो कि अष्यय ईश्वर, अक्षर प्रकृति 
और क्षर जगत्‌ है । 


श्रीमद्भगवद्गीतामें अव्यय पुरुपको ही “ईश्वर? कहा हे । 
नारायणोपनिषदूमें भी अव्ययकी कलाओंका प्रतिसञ्चार 
(विपरीत ) क्रमसे जन्यजनकभाव कहा गया हे-- 


अन्नात्‌ प्राणा भवन्ति भूतानाम्‌, प्राणिमेने, मनसश्च विज्ञा- 
नम्‌, विज्ञानादानन्दो ब्रह्मयोनिः, स वा एष पुरुषः पञ्चघा, 
पञ्चात्मा, येन सरवेमिदे प्रोतम्‌" #००००००० ५००० ००० ००००० ००००००*० 
ज्ञात्वा तमे मनसा हदा च 
भूयो न मुत्युमुपयाति विद्वान्‌ । 
( नारायणोपनिषद्‌ ७९ ) 


हून पाचों कळाओंके अधिष्ठातारूपसे भगवान्‌ शाङ्कर- 
के पाँच रूप माने जाते हैं, जिनके भिन्न-भिन्न ध्यान तन्त्र- 
मरन्योमें प्रसिद्ध हैं। आनन्दमय रूपकी “रूत्युअ्य” नामसे 
उपासना होती हे, क्योंकि “रस' स्वयं आनन्दरूप हे-'रसं 
ह्येवायं लब्ध्वानन्दी भवति? ( श्रुति )। और बल जिसका 
दूसरा नाम मत्यु भी है, उस आनन्दका तिरोधान 
करता है । मृत्यु ( बल ) का जय करनेसे, मनसे हटा देने- 
से आनन्द प्रकट होता हे, वा थो कहिये कि आनन्द ही 
स॒त्युका जय करके प्रकट हुआ करता हे । इसलिये आनन्द 
“सस्थुज्जय'है। दूसरी कला विज्ञानमय शक्करमूर्विकी द क्षिणा- 
मूर्ति! नामसे उपासना प्रसिद्ध है । “विज्ञान! बुद्धिका 
नाम है, उसका घन 'सूर्यमण्डल' है, सूर्यमण्डले ही 
विज्ञान सौर-जगतके सब प्राणियोंको प्राप्त होता है । सूर्य 
सॉर-जगतके केन्द्रमै स्थित है, वृत्त ( मण्डल ) में केन्द्र 
सबसे उत्तर माना जाता है। यह वृष्तकी परिभाषा है, अतः 
विज्ञान उत्तरसे दक्षिणको आनेवाला सिद्ध हुआ । इसी 
कारण विड़ानमय मूर्ति 'दक्षिणामूतिं’ कही जाती हे । 
“वर्णमातृका? पर यह मूर्ति प्रतिष्ठित है । विज्ञानका आधार 
वर्णमातृका है । इसके स्पष्टीकरणकी सम्भवतः आवश्यकता 
न होगी । ये दोनों ( रत्युअ्य और दक्षिणामूर्ति ) प्रकादा- 
प्रधान होनेके कारण श्वेतवर्ण माने जाते हैं । तीसरी मनो- 
मय (अव्यय पुरुषकी ) कलाका अधिष्ठाता 'कामेश्वर' 
शिव है । मन कामप्रधान हे --- 


कामस्तदग्रे समवर्तेताथि 


मनसो. रेतः प्रथमं तदासीत्‌ । ( श्रुत्ति ) 


अ शिव-महिमा # 


४५ 


इस कारण इसका 'कामेश्वर' नाम है और मनके धस- 
अनुरागका वर्ण 'रक्त' माना जाता हे, इसलिये यह कामेश्वर- 
सूतिं तन्त्रोमि रक्तवर्णं मानी गयी हे । पञ्चप्रेतपर्यङ्कपर 
शक्तिके साथ विराजमान इस कामेश्वरमूतिकी उपासना 
तान्त्रिकोर्मे प्रसिद्ध है । चौथी कला 'प्राणमय मूर्ति! 'पशु- 
पति”, 'नीललोहित' आदि नामौंसे उपासित होती है । यह 
पञ्चमुखी मूर्ति है। आत्मा-पशुपति, प्राणरूप पाशके द्वारा 
विकाररूप पझुओंका नियमन करता हे-यह पूर्वे कह चुके 
हैं, अतः प्राणमय मूर्तिको ही 'पद्चुपति' कहना युक्तियुक्त 
हे । प्राण वेदिक परिभाषामें दो प्रकारका हे, एक आग्नेय, 
दूसरा सौम्य । अझिका वर्ण लोहित-सुनहरी और सोम- 
का नील वा कृष्ण माना गया है । “यदम्ने रोहितं रूपम्‌, 
“तेजसस्तद्व पम, 'यच्छुक्े तदपाम्‌?, 'यर्कृष्णं तदन्नस्य’ 
( छान्द्रोम्योपनिपद्‌ ६ प्रपा० ४ खं० ) ( सोम ही अन्न होता 
है, इस कारण यहाँ अन्न शब्दसे सोमका निर्देश हुआ है ), 
इसीलिये यह मूर्ति “नीललोहित कुमार” नामसे प्रसिद्ध 
है । इन दोनों रूपके सम्मिश्रणसे पाँच रूप बनते हें-- 
इसलिये पाँच वर्णके पाँच मुखोंका ध्यान इस मूर्तिका 
ध्यान कहा गया है-- 

मुक्तापीतपयोदमेक्तिकजवावणेमुसेः 

खयश्षेरश्चितमीशमिन्दुमुकुरे 

दू 


पाश 


पश्चभि- 

पणेन्हुकेरिप्रमम्‌ \ 
रङ्गकपाणबञ्रदहनाचञगन्द्रचण्ाङ्ु शान्‌ 

भीतिहरं . दघानममिताकर्पोज्ज्वराईः भजे ॥ 


सोम ( कृष्णवर्ण ) पर जत्र अग्नि ( लोहित) आरूढ 
हो तो धूमल रक्त होता है और अग्निपर सोम आरूढ 
हो तो पीतरूप हो जाता है । सोम और अग्निकी मात्राके 
तारतम्यसे और भी मोतिया, बैंगनी, हरित आदि रूप 
बनते हें । अस्तु, यहाँ इस विषयका विस्तार करनेसे 
प्रकरण-विच्छेदका भय है, इसलिये उक्त शिव-मृतिके 
ध्यानपर विशेष वक्तव्य यथास्थान उपस्थित किया जायगा । 
इस पञ्चमुख मूर्तिका एक सुख सबके ऊपर है और चार 
सुख चारों दिशाओंमें । ऊध्वेसुख ईशान नामसे, पर्वसुख 
तत्पुरुष नामसे, दक्षिण अघोर नामसे, उत्तर वामदेव 
नामसे ओर पश्चिम सद्मोजात नामसे पूजा जाता हे । 
अवसर हुआ तो इन बातोंका स्पष्टीकरण मूतिनिरूपणमें 
करेंगे । पॉँचवीं कला वाङमयमूति “भूतेश' नामसे 
उपास्य है । वाक्‌, अन्न और भूत-ये शब्द एक ही अर्थके 
बोधक हैं, यही “भूतेश' शिव अष्टमूर्ति माने जाते हैं, 
इस सम्त्रन्धमै भी आगे बहुत कुछ वक्तव्य होगा । 


यह अव्यय पुरुष सर्वोत्मा, सवौधार, सबका आयतन 
है । आगे जो दूसरे प्रकारसे शिवमूतियाँ कहीं जायँगी, वे 
भी इससे एथक्‌ कभी नहीं हो सकतीं, सब इसीका 
विस्तार है । 

हौँ, तो यह बताया जा चुका है कि तीनों पुरूषोंका 
प्रादुर्भाव होनेपर अव्यय पुरुष आत्मा वा पशुपति, अक्षर 
पुरुष प्राण वा पाश और क्षर पुरुष विकार वा पछु समझा 
जाता है---यह दूसरी दृष्टि हुईं | अव क्षार पुरुषके प्रथम 
विकार--प्राण, अपू, वाकू, अन्नाद और अन्न--ये पाँच 
जब प्रादुभूत होते हैं, तो अव्यय पुरुष आत्मा, अक्षर और 
क्षर दोनों उसकी परा और अपरा-प्रकेति वा प्राण और 
प्राण, अपू आदि पाँचौं विकार कहे जाते हैं; इन्हॉको 
इस दृष्टिसे पशुपति, पाश और पञ्च कहा जाता है । आगे 
जब क्रमसे प्राण आदि पाँचौं तत्त्व परस्पर पञ्चीकरणके 
द्वारा आधिदैविक, आध्यात्मिक और आधिभौतिक ख्पॉर्मे 
विस्तृत होते हैं और आघिदेविक रूपमें इनके स्वयस्भू, 
परमेष्ठी, सूर्य, एथिवी और चन्द्रमा; आध्यात्मिक 
रूपमें अव्यक्त, महान्‌, विज्ञान, प्रज्ञान और शरीर एवं 
आधिभौतिक रूपमें गुहा (सत्य वा आकाश ) अपू, 
ज्योति, रस और अमरूत--ये नाम पड़ते हैं, तब अब्यय, 
अक्षर और क्षर-ये तीनों 'पुरुष' “आस्मा' वा 'पशुपति!, प्राण 
आदि पाँचौं पूर्वोक्त “प्रकृति? प्राण” वा 'पाद' और ये 
आधिदैविक आदि सत्र रूप 'विक्रार' वा 'पश्च' कहे जाते हैं । 
आधिदैविक आदि रूपोंमें भी पुरुष और प्रकृतिसे अनुगत 
स्वयम्भू ओर परमेष्ठीका एक संमुग्धरूप 'पशुपति?, सूर्य 
और चन्द्रमा 'पाश! और पृथिवी 'पछु' कहे जाते हैं । याँ ही 
सौर-जगतकी इृष्टिसे सूय॑पशुपति (आत्मा ) सूर्यरङ्मि 
पाश और प्रथिवी, चन्द्रमा आदि पछु होते हैं । आगे इन 
पाँचों मण्डलोंमें जो-जो पदार्थ उत्पन्न होते हैं, उनकी 
दृष्टिसे ये मण्डल पशुपति और वे जन्य पदार्थ पश्ख समझे 
जाते हैं-जेसे एथिवीमें उत्पन्न होनेवाळे ओषधि, पार्थिव 
शरीर आदिके लिये प्रुथिवी ही 'पञ्जुपति' है, एथिवीका 
आकर्षण पाश है ओर वे ओषधि आदि पशु हैं। आगे 
अग्निके भेदाँमै भी पाँच प्रकारके पछुओंका उल्लेख होगा 
ओर नियन्ता ईश्वरके प्रकरणमें “ऋत” पदार्थौको 'पछु! कहा 


१-ये पाँचों ब्रह्माण्डके अधिष्ठानमण्डल हें, इन्हें ही “सप्त 
लोक कहा जाता हे । देखो श्रीक्ष्णाङ्कका परिशिष्टाङ्क १० ५२४-५२५। 
२-'सूथ आत्मा जगतस्तस्थुषश्च? । ( ऋग्वेद ) 


४६ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


जायगा-वहाँ "पझुपति? भी भिन्न-भिन्न होंगे । यो ही 
हष्टिभेदसे शव्द-व्यवहारमें भेद होता जायगा । नियामकको 
ईश्वर, आत्मा वा पञ्जुपति, नियम्यको चिकार चा पछु और 
जिसके द्वारा नियमन हो उसे प्राण वा पाशा कहा जाता 
हे; किन्तु यह स्मरण रहे किये सब पदार्थ वैदिक 
सिद्धान्तमें एक ही मूलतत्त्वके भिन्न-भिन्न रूप हैं, इसलिये 
अनेकेश्वरवादका वैदिक दृष्टिमें कोई प्रसङ्ग नहीं आता । 
अब्यय पुरुषकी भावनासे ही हम भिन्न-भिन्न रूपॉकी 
उपासना किया करते हैं, अधिकारके अनुसार उपास्यरूपमें 
भेद होता है; किन्तु लक्ष्य एक है, उसमें किसीका भेद 
नहीं । आगे इसका कुछ स्पष्टीकरण सुनिये 


अक्षर पुरुष ओर महेश्वर 


पर्व कह चुके हैं कि अब्यय पुरुष सबका आलम्बन 
है; किन्तु वह कार्य और कारण दोनोंसे अतीत हे।वह न 
जगत्‌ है, न जगत्कर्ता; हॉ, जगत्‌ और जरस्कर्ता दोर्नो- 
का आलम्बन अवश्य है-- 

न तस्य कायं करणं च विद्यते । ( श्रुति) 

तस्य कर्तारमपि मां विद्यकतौरमब्ययम्‌ । 

मत्स्यानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः । 

न च मत्स्यानि भूतानि | (गीता ) 


इत्यादि विचित्र भावोसे श्रृति-स्मृतिर्मे उ वणे 

मिलता है । जब बलोंकी अन्थि होकर कदस र 
डुरुषका प्रादुर्भाव होता है, तब जगतकी सृष्टिका उपक्रम 
होता हे । अतः सृष्टिकती ईश्वर 'अक्षर? पुरुषको ही कहते 
हैं। यह सदा स्मरण रखना आवश्यक है कि अव्यय, 
अक्षर और झर-्ये' तीनों पुरुष कभी प्रथकू-एथक नहीं 
रहते । जहां क्षर है, वहाँ अक्षर और अब्यय भी अवश्य 
हैं । अक्षर भी बिना अव्ययके निरालम्ब कभी नहीं रहता। 
विशिष्टरूप एक है और वही उपलब्ध होता है, अपेक्षाकृत 
क तीनों पुरुषोंका विभाग है । अस्तु, अक्षर पुरुष 

जगतका निमित्तकारण हे, ईश्वर है । व 
है; बलका नाम शक्ति, प्राण वा क्रिया भी है 1 शेपू 
बल शक्ति-नामसे, जागकर कार्य करनेको उद्यत होनेपर 
प्राण-नामसे और कार्यरूपमें परिणत होनेपर क्रिया-नामसे 
पुकारा जाता हे । शक्तिका बल तीन प्रकारसे सब 
पदार्थौमें लक्षित होता है--गति, आगति और प्रतिष्ठा । 
प्रत्येक्र पदार्थमेंसे प्रतिक्षण प्राणोकी गति वा उत्क्रान्ति 


होती रहती हे । किन्तु केवल उस्क्रान्ति ही हो तो सब 
पदार्थौका प्रतिक्षण समूल नाश हो जाय, इसलिये जेसे 
गति है वैसे आगति ( आमद ) भी हे । जगतके सत्र 
पदार्थ प्रतिक्षण लेते और देते रहते हैं, इसी व्यवहारको 
दार्शनिक परिभाषामें “आदान? और 'विसर्ग' कहते हैं । 
सूर्यमण्डलमें आदान और विसर्ग स्फुट रूपसे हमें दिखायी 
देते हें । सूं अपनी किरणोसे सब पदार्थौको ताप देता 
है, ओषधि आदिका परिपाक करनेमें अपनी शक्ति लगाता 
है ओर चारों ओरसे जल, रस वा सोमको छेता भी 
रहता है । न केवल सूर्य, किन्तु प्रथिवी भी अपना बल 
पार्थिव पदार्थोको देती रहती है और आकर्षणद्वारा 
उनमेंसे कुछ लेती भी रहती है। किसी भी पदार्थमें 
आदान-विसगं न हों, तो वह कभी परिवर्तित न हो, 
पुराना न पढ़े, सदा एक रूप रहे; किन्तु एक रूपमें कोई 
भी पदार्थ रहता नहीं, इससे सबमें आदान और चिसर्गका 
होना सिद्ध है । जब आदान अधिक होता है और विसर्ग 
न्यून, तो सत्र पदार्थ बढते हैं, बाल्यावस्थासे युवावस्थामें 
जाते हैं और इसके विपरीत आदानकी अपेक्षा विसर 
जब अधिक होता है, तब घटनेकी बारी आती है; इससे 
ही जरा ( वृद्धावस्था ) आती हे । यों आदान और 
विसर्गके द्वारा परिवर्तन होता रहनेपर भी पदार्थमे 
जो सत्ता-स्थिरता-एकरूपता प्रतीत होती है उससे तीसरा 
प्रतिष्टा-बल भी स्वीकार करना पड़ता है । बौद्ध दर्शनमें 
केवल आदान-विसग ही माने जाते हैं--इससे वहाँ 
प्रत्येक पदार्थको क्षणिक कहा गया हे, किन्तु इस 
क्षणिकताको उच्छुङ्खल मान छैनेपर व्यवहारका लोप हो 
जायगा । 'स एवायम्‌? ( यह वस्तु वही हैं )--यह 

प्रर्यभिज्ञा सबको होती हे और इसीके आधारपर 
सारे जगतका व्यवहार चलता हे । एक कुम्हार बड़े 
परिश्रमसे बड़ा पक्का घडा बनाता है ओर इञ्ीनीयर 
बड़े कला-क्रौशलसे मशीन बनाता हे। अपना बनाया 
घडा और अपनी बनायी मशीन एक क्षणमें ही नष्ट हो 
जायगी--ऐसी सम्भावना इन्हें हो तो ये कभी बुद्धि और 
शरीरका श्रम न करें । हमारे बोये आमके बीजसे एक 
रक्ष लगेगा और वह चिरस्थायी होकर फल देता रहेगा, 
ऐसा विश्वास न हो तो कोई भी चतुर माली सुयोग्य 
स्थानमै वृक्ष लगाकर उसे सोंचनेका प्रयास न करे | 

ग्रह एक विषयान्तर हँ, विस्तारकी आवश्यकता नहीं | 


# शिवन्महिमा # 8७ 


ऐसी बहुत-सी युक्तियोंसे क्षणिकवादका निराकरण कर 
वदिक दशनमें प्रतिष्ठाबळ भी माना जाता हे । बलकी 
इन तीनों अवस्थाओंके अधिष्ठाता अक्षर पुरुषके भी तीन 
रूप हें-ब्रह्मा, विष्णु और इन्द्र । प्रतिष्ठा-बळका अधिष्ठाता 
ब्रह्मा है, आदानका विष्णु ओर विसर्ग वा उत्क्रान्तिका 
इन्द । ये तीनों ईश्वरके रूप हें । बारह आदित्योमें जो 
विष्णु और इन्द्र हैं वा अन्तरिक्षका देवता जो इन्द्र है, वे 
देवतारूप इन्द्र वा विष्णु आगे उत्पन्न होनेवाले हैं, उनको 
और इनको एक न समझ लिया जाय । अस्तु, इन 
तीनोंकी स्थिति स्वयम्भू, परमेष्टी, सूय, छथिवी, चन्द्रमा 
वा इन मण्डलॉसे उत्पन्न होनेवाळे सब पदार्थीके केन्द्र वा 
हृदयमें रहती है, अथवा यों कहिये कि यही तीनों इन 
सब मण्डलॉको वा इनके आध्यात्मिक और आधिभोतिक 
( पूर्वोक्त ) रूपोंको बनाकर उनमें विराजमान होते हैं । 
ऋणग्वेद-संहिता म० ६ अ० ६ का ६९ सूक्त इन्द्र ओर 
विष्णुका सूक्त है, उसका सूईमदृष्टिसे मनन करनेपर यह 

तस्व स्फुट होता हे । उसका अन्तिम मन्त्र हे-- 

उभा जिग्यथुने परा जयेथे 
न परा जिग्ये कतरश्न नेने. । 
इन्द्रश्च विष्णा यदपरपुधेथां 

त्रेधा सहसे वि तदेरयथाम्‌॥ 
इसका अर्थ है कि इन्द्र और विष्णु दोनों ही विजय 
करनेवाले हैं, ग्रे कभी नहीं हारते और इन दोनोंमें भी 
कोई एक नहीं हारता । ये दोनों स्पा (युद्ध ) करते 
रहते हैं और इसीसे तीन प्रकारके 'सहस्न' को प्रेरित करते 
हैं। छेतरेय ब्राह्मण ६-१९ में इस मन्त्रकी व्याख्या 
करते हुए तीन प्रकारके 'सहस्तर” का अर्थ लोकसहस्र, वेद- 
सहस्र और वाकसहस्न किया है । लोक, वेद और वाक्‌ 
ही अक्षर पुरुपसे निकलकर सब संसारके उपादान-कारण 
होते हैं । यह वैदिक विज्ञानका एक जटिल विषय है, इस 
छोटे-से ळेखमें इस विषथपर कुछ कहा नहीं जा सकता । जिन 
सज्ननोंको इस विषयको जाननेकी अभिरुचि हो, वे इसका 
स्पष्टीकरण गुरुवर श्री ६ मधुसूदन झा विद्यावाचस्पति 
महानुभावके “ब्रह्म विज्ञान! का 'संगशयोच्छेदवाद', 'अहोरात्र- 
वाद! या 'सिद्धान्तवाद' पढ़ । अस्तु, शतपथब्राह्मण, काण्ड 
११, अ० १ ब्रा० ६ में भी क्षर ओर अक्षर पुरुषको 


१-ये सब ग्रन्थ संस्क्कतभापामे पधवद्ध इं । आदिके दो भाग 
प्रकाशित हो चुके हं । 


कलाओंका निरूपण प्राप्त होता है । अन्यान्य. स्थानाँमें 
भी इनका निरूपण ब्राह्मणोंमें बहुधा हुआ हे । 
उस्क्रान्ति ओर आगतिके साथ जब प्रतिष्ठा-बलका 
सम्बन्ध होता हे, तो क्रमसे अभि और सोम नामकी दो 
कलाएँ और प्रकट हो जाती हैं । यहाँ भी यह स्मरण रहे 
कि जिसे हम “अभ्नि' कहते हैं वह भोतिक अभि तथा 
रसरूप सोम अभी बहुत पीछे उत्पन्न होनेवाले हैं।ये 
अभि और सोम अक्षर पुरुपके केवल शक्तिविशेष हैं, 
इन्हें मैटर? न समझा जाय । बाह्य गतिशील ( भीतरसे 
बाहरको जानेवाली ) प्राणशक्तिको अञ्चि और अन्तगंति- 
शील ( बाहरसे भीतरकी ओर जानेवाली ) प्राणशक्तिको 
सोम कहा जाता है। अभि विकासशील हे और सोम 
सङ्कोचशील । अभि प्रसरणशील ( फैलनेवाला ) है, तो 
सोस आकुञ्चनशील ( सिकुड़नेवाला ) । अभि विरलभाव 
( पतलापन ) करनेवाला हे, तो सोम घनीभाव ( ठोसपन, 
मोटापन ) करनेवाला । किसो भी वस्तुका विकास वा प्रसरण 
होते-होते जब अन्तिम सीमापर पहुँच जाता दे--जहॉसे 
आगे विकास सम्भव हो न हो, प्रत्येक अवयव विशकलित 
( एथक्‌-एथक्‌ ) हो चुका हो, तब फिर स्वभावतः सङ्घोचन 
आरम्भ हो जाता हे; इसलिये वेज्ञानिक प्रक्रियामें ऐसा 
समझा गया हे कि अभि ही सोम बन जाता है और 
सोम फिर अभिमें गिरते ही अभिरूप हो जाता हे । 
इन्हीं विकास ओर सङ्घोचनके परिणामरूपमें पिण्डों ( सूर्य, 
एथिवी आदि गोलो) की उत्पत्ति होती हे ओर उन 
पिण्डोमें भी ये ही अझि ओर सोम बरावर यज्ञ करते 
रहते हैं। यों अक्षर पुरुषकी पाँच कलाएँ सिद्ध हुई 
ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्र, अभि ओर सोम । इनमें आदिके तीन 
अन्तश्चर, अन्तर्यामी वा हृद्य ( केन्द्रमें रहनेवाले ) और 
आगेके दोनों अभि और सोम बहिश्चर ( पिण्डमें व्याप्त 
रहनेवाले ) वा सूत्रास्मरूप हैं । 
आदिके तीन रूपोंमें प्रतिष्ठा-बरू-अ्रह्मा और आदान- 
बल-विष्णुको बाहर जानेका अवसर नहीं आता, ये 
केन्द्रमै ही अपना-अपना कार्य करते हैं; किन्तु उस्क्रान्ति- 
बळ-इन्द्र केन्द्रमें रहता हुआ भी केन्द्रस्थ शक्तिको बाहर 
फॅकनेवाला हे, इसलिये वह स्वयं भी उस्क्रान्त होता है 


२-यक्षकी व्याख्याके लिये देखो “कल्याण श्रीक्कष्णाङ्कका 
परिशेष्टाङ्क' पु० ५२१ । 
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अर्थात्‌ बाहर जाता है । बाहर जानेपर अझि और सोमके 
साथ भी उसका योग होता है । वा सूक्ष्म दृष्टिसे यों कहो 
कि अभि और सोमका प्रादुर्भाव उत्क्रान्तिके कारण ही 
है, अतः चे दोनों इन्द्रके ही रूपान्तर हें । बस, इन्द्र, 
अभि ओर सोम इनं तीनों सम्मिलित शक्तियोंका नाम 
“महेश्वर? वा “शिव? हे । अक्षर पुरुष ही जगत्क्ता ईश्वर 
कहाता हे, यह कह चुके हें । उसकी प्रत्येक कळा भी 
“इंश्वर! है; किन्तु तीन कलाएँ जहाँ सम्मिलित हों, उस 
रूपको महस्वके कारण “महेश्वर कहा जाता है। इसी- 
छिये भगवान्‌ शङ्कर 'त्रिनेत्रः हैं, वे तीन बर्लोके "नेता? 

। शरुतिमे भी उनका नाम '्यम्बक' हे और घुराणांदिमें 
तो स्पष्ट ही उनके तीन नेत्रोके नाम बताये गये हैं-- 


; वन्दे  सूर्यञशाङ्कद्विनयनम्‌ 
सूयमण्डर ईइन्द्रप्रधान' है 
यथाश्निगर्मा पृथिवी तथा चैरिन्द्रेण गरमिणी । 
(अति) 
जैसे एथिवीके गर्भमें अभि है, वैसे सूर्यमण्डलके गर्भ- 
में इन्द्र हे ।? 


चन्द्रमाका “सोम” मण्डल होना प्रसिद्ध ही हे और 
अझि तो अभि हे ही; यों इन्द्र, अभि और सोम-तीनोंकी 
ससष्टिका महेश्वर होना स्पष्ट बताया जाता है। यद्यपि 
हम कह चुके हैं कि अक्षरकी कलाएँ शक्तिरूप हैं प्रत्यक्ष- 
इश्य भौतिक अझि, सोम, सूर्य आदिसे वे बहुत परे हैं; 
किन्तु ल्‌ अदृश्य शक्तियोंका परिचय शास्त्र हमें इन 
सूय आदिके द्वारा ही देता हे । यदि ऐसा न किया जाय 
तो उन अदृश्य शक्तियोंका ज्ञान ही मजुष्योंको केसे हो । 
इश्वरकी उपासना प्रकृतिको वा जगतको आलम्बन वा 
प्रतीक बनाकर ही की जाती है। इन सूर्य, एथिवी आदि 
सण्डलोंकी परिचालिका भी तो वही अक्षरशक्ति है, इन्हींमें 
कार्य करती हुई उस शक्तिको हम पाते हैं और इनमें ही 
डसकी दृष्टि रखकर उपासना करते हैं । यही क्यों, चह 
शक्ति भी तो इन्हीं पाशोंके द्वारा हमारा सबका नियमन 
करती हे । इसलिये भगवान्‌ शिव इन तीनों नेत्रोंसे सब 
आगतको देखते हैं, वा सब जगत्‌ इनके द्वारा उन्हें देखता 
है ( नेत्रोंसे ही मनुष्यका भाव पहचाना जाता है ) । किसी 
भी प्रकारसे उलट-पुलटकर समझ लीजिये, वैज्ञानिक 
भाषामें सब तरह कहा जा सकता हे । 


# सबं भवानीसहितं नमामि # 


तीन बलोंकी समष्टि होनेके कारण तीनोंके 'वर्म शिवमें 
व्यवहृत होते हें । इन्द्र उत्क्रान्ति ( विसर्ग) बलका 
अधिष्ठाता है और उर्क्रान्तिसे ही वस्तुका विनाश होता 
है । जब आमदसे ब्यय अधिक हो, तो शनेः-शनेः जीणे 
होकर प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपको खो देता है, इसी 
इृष्टिसे महेश्वरको “संहारक! वा 'प्रलयकर्ता' कहा जाता हे । 
आदानसे ( बाहरसे खुराक लेनेसे ) वस्तुका पालन होता 
है ओर आदान ही यज्ञ हे, इसलिये विष्णुको पालक्रका 
यज्ञरूप और प्रतिष्ठसे ही वस्तुका स्वरूप बनता है, इस- 
लिये ब्रह्माको उत्पादक? कहा जाता हे; किन्तु यह सब 
अपेक्षाकृत है । एक वस्तुकी दृष्टिसे जिसे 'उस्क्रान्ति? कहते 
हैं, दूसरी वस्तुके लिये वही “प्रतिष्ठा? वा 'आगति? (आदान) 
हो जाती है । जैसे दीपशिखा उत्क्राःत हुई, उससे कज्जल- 
की प्रतिष्ठा (जन्म) हो गयी । समुद्रसे जलकी उत्क्रान्ति 
हुई--उससे मेघका जन्म हो गया । सूर्यमण्डळपे किरणोंकी 
उत्क्रान्ति हुई, इससे एथिवी चा पार्थिव ओषधि आदिका 
पालन होता है । सूर्यसे प्रकाश उत्क्रान्त हुआ, उससे 
चन्द्रमण्डल प्रकाशित वा पालित हो गया । सूर्यने 
रसका आदान किया, इससे जलका सरोवर सूख गया । 

यही न्याय सृष्टि और प्रलयमें भी चलता है। स्वयम्भू आदि 

मण्डलॉसे प्रार्णोकी उत्क्रान्ति होकर परमेष्टी, सूर्य आदि 
नये-नये मण्डळ बनते हैं; सूर्यसे एथिवी बनती है और वह 

इसकी शक्तियोंको अपनेमें ले लेता हे, तो यह लीन हो 
जाती है । तात्पर्य यह है कि एकका “आदान? दूसरेकी 

इ्टिसे विसगं और एकका विसर्ग दूसरेकी दृष्टिसे आदान 

कहा जा सकता है । एकका विनाश दूसरेका उत्पादक है। 

बीज नष्ट हुआ, अङ्कुरने जन्म लिया; इसलिये आदान और 


चिसगंमें ही प्रतिष्ठा भी अनुगत है। इसी विचारसे स्पष्ट 
कहा जाता है कि-- 


एका मूरति्रयो देवा ब्रहमविष्णुमहेश्चराः । 


ब्रह्मा, विष्णु और शिव एक ही हैं । एक ही अक्षर 
बुरुपके तो तीन रूप हैं, एक ही शक्तिके तो तीन व्यापार 
हैं-दष्टिमात्रका भेद हे। एक ही बिन्दुपर तीनों शक्तियाँ रहती 
हैं; किन्तु कार्यवर कभी भिन्न-भिन्न स्थान भी ग्रहण कर 
लेती हैं । चेतन प्राणियॉमें विद्ञेपकर शक्तियोंका स्थान-भे द 
देखा गया हे; वहाँ प्रतिष्ठा-बलू मध्यमे और गतिवळ और 
आगति-बळ इधर-उधर रहते हैं। जैसा कि मनुष्य-शरीरके 
अन्तर्गत हृदयकमलमें ब्रह्माकी, नाभिमें विष्णुकी और मस्तक- 
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# शिव-महिमा # 


में शिवकी स्थिति मानी गयी है । मनुष्य-शरीर पार्थिव है, 
एथिवीसे जो प्राण मानव-शरीरमें आता है, वह नीचेसे ही 
आता है । इसलिये आदान-शक्तिके अधिष्ठाता विष्णुकी 
स्थिति नाभिमें कही गयी है और उस्क्रमण उससे विपरीत- 
दिशामें होना सिद्ध ही है; इससे महेश्वरकी स्थिति शिरो- 
भागर्मे मानी जाती हे । सम्पूर्ण शरीरका प्रतिष्ठा हृदय है, 
हृदयमें ही एक प्रकारकी तिलमात्र ज्योति याज्ञवल्क्य- 
स्मृति आदिसें बतायी जाती है, वहींसे सब शरीरको चेतना 
मिलती है, अतः वह ब्रह्माका स्थान हुआ। सन्ध्योपासनमें 
इन्हीं स्थानोंमें इन तीनों देवताओंका ध्यान होता है; किन्तु 
धृक्षोंमे यह स्थिति कुछ बदळ गयी है, वहाँके लिये यों 
कहा जाता है-- 


मूठते ब्रह्मरूपाय मध्यते। विष्णुरूपिणे । 
अग्रतः शिवरूपाय अश्वत्थाय नमो नमः ॥ 


यहाँ अश्वत्थको प्रधान धुक्ष मानकर उपलक्षणरूपसे 
अश्वस्थका नाम लिया गया है, सभी बुक्षोंकी स्थिति इसी 
प्रकार है। उनकी प्रतिष्ठा ( जीवन ) मूछपर निर्भर है, इसलिये 
मूळमें ब्रह्मा कहा जाता हे। मूसे जो रस आता हे, 
उसके द्वारा घृक्षका पालन वा पोषण मध्यभागसे होता 
है । आया हुआ रस यज्ञद्वारा गुदा, त्वचा आदिके रूपमें 
मध्यभागमें ही परिणत होता है, इससे यज्ञरूप पालक 
चिष्णुकी स्थिति मध्यमै मानी गयी है और यह रस 
ऊपरके भागसे उत्क्रान्त होता रहता है; इसीसे श्वक्षके 
ऊपरी भागसे शाखा, पत्ते आदि.निकलते रहते हैं। अतएव 
शरक्रान्तिका अधिपति महेश्वर वहाँ भी अग्मभागमें ही 
माना गया है। यह सत्र इन्द्रप्राणरूपसे महेश्वरकी 
उपासना हे । 


रुद्र और शिव 


अब अभि और सोमके सम्बन्धको लेकर भी शिव-तर्वका 
विचार आवश्यक है, क्योंकि तीनों प्राणोंकी समष्टिका नाम 
“महेश्वर? वा 'श्ञिच? कहा गया है। अझ्निको “ रुदर? कहते हैं । 
'अञ्निवें रुद्र” ( शतपथत्रा० ५। ३ । १ । १०, 
६।१।३।१०), 'अत्रैष सर्वो$भिः संस्कृतः स एषोऽन्र रुद्रो 
देवता! ( शतपथब्रा०९। १ । १ । १ ) इत्यादि अनेकानेक 
श्रुतियोरमे अभिको 'रुद्र! कहा गया है। यद्यपि इन वार्क्योमें 
सामान्यरूपसे अभ्निको 'रुद्र! कहा है, तथापि देवताओंकी 
स्वरूपविवेचनाके लिये इस सम्बन्धमें कुछ विशेष समझनेकी 


[635] शिवाङ्क ३-- 


आवश्यकता है । अक्षरकी पाँच कलाएऐ और क्षर पुरुषसे 
पाँच प्रकृतियोंका प्रादुर्भाव होकर उनसे उत्पन्न होनेवाले 
स्वयम्भू आदि पाँच मण्डल कहे जा चुके हैं, ये मण्डल क्षर 
पुरुषकी आधिदैविक पाँच कलाएँ कही जाती हैं। इनमें यद्यपि 
सब अक्षर-प्राण सर्वत्र व्यापक हैं, तथापि एक-एक सण्डलमें 
क्रमसे एक-एक अक्षर-प्राणकी प्रधानता रहनेसे चह 
मण्डल उसीका कह। जाता है । स्वयम्भूमण्डलमें ब्रह्मा, 
परमेष्टीमें विष्णु, सूयेमें इन्द्र, एथिवीर्मे अभि और चन्द्रमा- 
में सोमकी प्रधानता है-- 


यथाम्रिगमी पुथिवी तथा झौरिन्द्रेण गर्भिणी । 


-—-इस्यादि श्रु तियोंमें एथिवीमें अझ्निकी प्रधानता सर्वत्र 
घोषित है । एथिवीमें अभि दो प्रकारसे रहता है--'चित्य? 
ओर “चिते निधेय', यह पूर्व ईंश्वर-निरूपणमें कह आये हैं । 
एथिवी-पिण्डकी सुष्टिके अनन्तर जो अझि-प्राण इस पिण्डमें 
प्रविष्ट हुआ है, वह 'अस्ट्ताझि' नामसे ब्राह्मणोमें व्यवहृत 
है। वह अस्शताझि एथिवीके गोडेसे प्रतिक्षण निकलता 
हुआ सूर्यमण्डलतक जाता है, इसकी व्याप्तिको कई 
भागोंमें बाँटकर उनके नाम श्रृतिमें "स्तोम? वा 'अहगंण! 
रके गये हैं और उन भागोंके आधारपर ही त्रिलोकीकी 
कल्पना है । अस्ताझिकी स्थिति एथिवी-गोलके हृदय वा 
केन्द्रमै हे । वहाँसे  एथिवी-गोळकी परिधितक तीन 
*अहर्गाण? मान लिये. जते हें । इन 'तीनसे आगे क्रमसे 
छः-छःका एक-एक विभाग है, जिले. एथक्‌-एथक्‌ स्तोमके 
नामसे पुकारा जाता हे । पहला स्तोम ३६-8 अहगेणपर 
पूरा होता है, जिसे “त्रिवृत्स्तोम? कहते हैं, ( त्रिवृत्‌ नाम 
९ का है), दूसरा ९+६=१५ पर पूर्ण होनेवाला पञ्चदश- 
स्तोम कहलाता है और तीसरा १९--६-२१ एकविंदास्तोम 
है । नौतक एथिवीलोक, पन्द्रइतक अन्तरिक्ष और इक्कीस- 
तक थुलोक माना गया है, इक्कीसवें आगका सूर्यमण्डलसे 
सम्बन्ध है--असौ वा आदिव्यो एकविंशः? ( श्रुति । इस 
त्रिहोकीमें त्रिक्वुव्‌ (8) स्तोमतक इस अझिका नाम (असि 
ही रहता है, अन्तरिक्षलोकमें अर्थात्‌ ९ से १४ तक इसे 
“वादु? कहते हैं और १५ से २१ तक चुलोकमें “आदित्य! 
नामसे इसका निर्देश होता है । यह सब विषय निरुक्त 
दैवतक्ाण्डके प्रथमाध्यायमें वर्णित है । अस्तु, ताप्पँये 


१-त्रिलोकी दस प्रकारकी हे, उनमें यह त्रिलोकी “सौम्य 
त्रिलोकी? कही जाती है । 


५० ) # सं भवानीसहितं नमामि # 


यह कि एक ही अभिकी तीन अवस्थाएँ होती हैं-अझि, 


वायु, आदित्य । अझ्निके सहचर “आठ वसु', वायुके 
सहचर “एकादश रुद्र? और आदिस्यके सहचर “द्वादश 
आदित्य! कहलाते हैं । अर्थात्‌ अभि आठ रूपॉँमें, वायु ग्यारह 
रूपोमे और आदित्य बारह रूपोर्में प्रास होता है । इससे 
आगे, ( सूर्यमण्डलसे परे) यह अस्हताझि सोमरूपमें 
परिणत होकर बारह अहर्गणतक और जाता है; जिसमें 
२१५६-२७ का ब्रिणवस्तोम और २७--६--३३ तक 
अयख्िशस्तोम कहा जाता है। ये दोनों स्तोम त्रिलोकीसे 
बाहर हैं, इनमें 'दिकूसोम” और भास्वरसोम -दो “प्रकारके? 
सोमकी स्थिति है । यह स्तोम फिर ऊपरसे नीचेक्रो आकर 
अझिका अन्न (खाद्य) बनता रहता है, इसी 'अन्न' से “अन्नाद” 
अझिका जीवन हे । जिसप्रकार अभिकी तीन अवस्थाएँ 
बतायी गयी हैं, वैसे ही सोमकी भी तीन अवस्थाएँ हैं--- 
सूक्ष्म दशामे 'सोम', किञ्चित्‌ घन होनेपर “वायु'और अधिक 
घन होनेपर उसे ही 'अप! कहते हें । इसलिये सूर्यसे 
ऊपरका परमेष्टिमण्डळ ( महः ओर जनलोक ) 'अपूछोक,” 
“वायुलोक? वा .सोमलोक कहलाता है । स्मरण रहे कि 
अशिकी अवस्थाओमै भीः एक चायुका उल्लेख आया है, 
वह 'आझेय वायु! है और सोमकी अवस्थाओंका यह 
“सौम्य वायु? है । ये दोनों प्राणरूप हैं अर्थात शक्तिविशेष 
“मैटर” वा भूत नहीं । यह भी स्मरण रहे कि बिना 
अझिके सोम वा बिना सोमके अभि कहीं रह नही. सकता, 
इसलिये सौम्य वायुमें भी अभिका सम्बन्ध है; किन्तु सोम- 
की प्रधानताके कारण उसे “सौम्य वायु! कहते हैं और 
आझेय वायुमें भी सोम है, किन्तु अभिकी प्रधानता है । 
एथिवी और सूर्यके मध्यमें जो अन्तरिक्ष है, उसमें आझैय 
वायु रहता है और सूर्य और परमेष्ठीके मध्यमें जो 
अन्तरिक्ष है, उसमें सौम्य वायु रहता है । यही आग्नेय चायु 
भोतिक वायु और भौतिक अझ्िक्ा उत्पादक है, अतएव 
श्रुतिमें कहा गया है कि “मरुतो रुद्मपुत्रास:!--मरुत्‌ रुद्रके 
पुत्र हैं । 'मरुत' नाम भौतिक वायुका है। और इस अग्निको 
भी रुद्रका वीर्य कहा जाता हे, जिससे कि रुद्रका नाम 
'कुश्याजुरेताः हे । सूर्यके ताप (धूप) में भी रुद्रप्राणकी ही 
प्रखरता रहती टै, अतः धूपको 'रोद्र'वा रौद'कहते हैं । रुद्र- 
प्राणसे ही भूमिके स्तरमें पारद बनता है, अतः उसे “सद्र वीर्य! 


१-यह वायु देवतारूप बायु है, भौतिक वायु नहीं । 
भौतिक वायु इससे उत्पन्न होता है । 


कहा गया है। यह सब “ब्रह्मविज्ञान! अन्थका विषय हे, 
यहाँ इसका विशेष विस्तार किया नहीं जा सकता । यहाँ 
इतना ही कहना है कि सौम्ध वायु “साम्व सदाशिव” और 
आग्नेय वायु 'रुद्र? कहा जाता है । आझेय वायु उपद्वावक 
हे। वह रूक्षता पेंद्रा करता है, रोग उस्पन्न करता है, हर एक 
पदार्थका भेदक है, अतः वह “रुद्र ( रुलानेवाला, भयङ्कर ) 
कहा गया हे और सौम्य वायु सबका प्राणप्रद, सब 
उपद्रवोका शान्त करनेवाला, संयोजक है । अतः चहद 
(शिव! है।ज्ञेसा कि आगे कहते हें--रद्र भी किसी 
अवस्थार्मे “शिव? होता है; किन्तु सौम्य वायु सदा ही शिव 
है, अतः उते “सदाशिव? कहते हैं । अम्बा चे दिक परिभाषा- 
में 'जल”.का नाम है। सोस्य वायु जळसे मिश्रित रहती हे, 
अतः वह 'साम्ब सदाशिव” कहलाता है । 


रुद्रके सम्बन्धर्मे ऐतरेय ब्राह्मणर्मे लिखा हे-- 

अश्निवी रुद्र, तस्येत दे. तन्वी, घोरान्या च शिवान्या च। 

अर्थात्‌ अभिका नाम रुद्र है । उसके दो रूप हैं-एक 
घोर, दूसरा शिव । जो अभ्निका रूप उपद्रावक, रोगप्रद, 
नाशक हे, उसे “घोररुद्र? कहते हैं और जो ळाभ्रउ, रोग- 
नाशक, रक्षक हे, उसे 'शिव'कहते हैं । यों सद्र भी 'शिव? माने 
गये हैं । घोर रुद्बोंसे 'मा नो वधीः पितरं मोत मातरम्‌?, 
“मा नः स्तोके तनये मा न आयुषि? “नमस्ते अस्स्वायुधाया- 
नातताय 'रष्णवे* इत्यादि रक्षाकी प्रार्थना वा “परो सूजवतो - 
ऽतीहि? इत्यादि दूर रहनेकी प्रार्थना की जाती है, उनसे 
बचना आवश्यक है। और श्चिव-रुद्वकी फूजा-उपासना 
होती है, उनकी रक्षामें हम सव रहना चाहते हैं । अझि- 
में जितना सोम-सम्बन्ध है, वह उतना ही “शिव? ( कल्याण- 
कर ) हो जाता है, थह शतपश्र-नवमकाण्डमें आरम्भमें 
ही स्पष्ट किया गया है । 


रुद्र ग्यारह प्रसिद्ध हें । आध्यात्मिक, आधिभौतिक, 
आधिदैविक वा अधियज्ञ-भेदसे इन ग्यारहके एथक-एथकू 
नाम श्रुति, पुराण आदिमें प्राप्त होते हैं। शतपथ-चतुर्दश- 
काण्ड (बृहदारण्यक उपनिषद्‌) ---४ अध्याय, ९ ब्राह्मणमें 
शाकल्य और याजञवल्क्यके प्रइनोत्तरमें देवतानिरूपणमें 
( दशेमे पुरुषे प्राणाः, आत्मैकादशः ) घुरुपके दस प्राण 
और म्यारहवाँ आत्मा आध्यात्मिक रुद्र बताये गये हैं । 
दस प्राणोंक्री ब्याख्या अन्यन्न श्रुतिमें इसप्रकार हेर 
“सप्त शीर्षण्याः प्राणा, द्राववाञ्जौ, नाभिर्दृशमी'-मस्तकमें 


# शिव-महिसा # ५१ 


रहनेवाछे सात प्राण, दो आँख, दो नाक, दो कान और एक 


सुख, नीचेके दो प्राण, मल-मूत्र स्यागनेके दो द्वार ओर 
दशवीं नाभि । अन्तरिक्षस्थ वायुप्राण हो हमारे शरीरोंमें 
प्राणरूप होकर प्रविष्ट है और वही इन दसौँ स्थानोंमें 
कार्य करता है, इसलिये इन्हें रुद्नप्राणके सम्ब्रन्धले "रुद्र? 
कहा गया है । ग्यारहवाँ आत्मा भी यहाँ 'प्राणात्मा' ही 
विवक्षित है, जो कि इन दर्सोका अधिनायक 'सुख्य प्राण? 
कहाता है । आधिभौतिक रुद्र एथिवी, जल, तेज, वायु, 
आकाशा, सूर्य, चन्द्रमा, यजमान (विद्युत्‌ ), पवमान, 
पाचक और छुचि नामसे कहे गये हें । इनमें आदिके आठ 
शिवकी अष्टमूर्ति कहाते हैं, जिनका निरूपण आगे लिखते 
हैं--और आगेके तीन ( पवमान, पावक और शुचि) 
घोररूप हैं । ये उपद्रावक रुद्र ( वायुविशेष ) हैं । इनमें 
शुचि सूरयभें, पवमान अन्तरिक्षमें ओर पावक्र पथिवीमें 
कार्यं करता है; किन्तु हैं तीनों अन्तरिक्षके वाचु | अष्ट- 
मूतिझी उपासना है और तीनोंसे पथक रहनेकी प्रार्थना 
है । आधिदैविक एकादश रुद्र तारामण्डलॉमें रहते हैं-- 
इनके कई नाम भिन्न-भिन्न रूपसे मिळते हें --(१) अज 
एकपाद (२) अहिवु ध्न्य (३) विरूपाक्ष ( ४) त्वष्टा, 
अयोनिज वा गर्भ (५) रै वत,भेरव, कपरी चा वीरभद्र (६) 
हर, नकुलीश, पिङ्गल वा स्थाणु (७) बहुरूप, सेनानी 
वा गिरीश ( ८ ) अ्यम्बक, भुवनेश्वर, विइवेश्वर वा सुरेश्वर 
(५९ ) सावित्र, भूतेश वा कपाली (१०) जयन्त, घूषाकपि, 
शम्भु चा सन्ध्य (११) पिनाकी, रूगव्याथ, लुदधक 
चा हशार्व--हनका एुराणोंमें स्थान-स्थानपर विस्तृत 
वर्णेन हे । ये सब तारामण्डलमें तारारूपसे दिखायी देते 
हैं । रुद्र-प्राण इनमें अधिक्रतासे रहता है और इनकी 
रडिमयोंमे भूमण्डलमें आया करता है, इसीसे इन्हें 'रुद्र! 
कहा गया है । इनमें भी "घोर? ओर “शिव? दोनों प्रकार- 
की स्द्राझि हे । इनके आधारपर फलाफळ हि दू-शास्रॉसें 
प्रसिद्ध हैं--जेसे कि इठेपा-नक्षत्रपर सूर्यके रहनेपर जो वर्षा 
होती हे, उसे रोगोत्पादक अर मधाकी वर्पाको रोगनाशक 
माना जाता हे, इस्यादि। रोम-देशके पुराने तारा मण्डलके 
चिन्रॉमें सपंधारी, कपाळधारी, झूळधारी आदि भिन्न-भिन्न 
आकारंके इन तारोंके चित्र दिखायी देते हे, उन तारोंका 
आकार ध्यानपूर्वक देखनेपर उसी सन्निवेशाका प्रतोत 


१«यह नामावटी श्रीगुरुचरणोंकी 'देवतानिवित्‌? पुस्तक 
आधारपर लिखी गयी हृ । लेखक 


होता है, इसीलिये उनके वैसे आकार बनाये गये हैं । 


ऐसे ही शिवके भी भिन्न-भिन्न रूप उपासनामें प्रसिद्ध हैं । 
षुराणोमें कई एक शिवके आख्यान इन तारोंके ही 
सम्बन्धके हैं, जेसा कि शिवने ब्रह्माका एक मस्तक काट 
दिया--इस कथाका “लब्धकबन्धु' तारेसे सम्बन्ध है। 
यह कथा ब्राह्मणोमें भी प्राप्त होती हे ओर वहाँ इसका 
तारापरक ही विवरण मिलता हे । दक्षयज्ञकी कथा भी 
आधिदेविक और आधिभतिक-दोनों भावोंसे पूर्ण हे । वह 
मनुष्याकारधारी शिवका चरित्र भी है और 'दक्षका सिर 
काटकर उसके बकरेक्रा सिर लगाया गया'--इसका यह 
आशय भी है कि प्राचीन कालमें नक्षत्रोंकी गणना कृत्तिका- 
को आरस्भमें रखकर होती थी, किन्तु उसे अश्विनी (मेष) से 
आरम्भ किया गया । यों ही कई एक कथाएँ आधिदेविक 
आवसे हैं । यज्ञमें ग्यारह अझि होते हैं । पहले तीन अझि 
हैं--गाहं पस्य, आहवनीय और थिष्ण्य। इनमें गाईपत्यके 
दो भेद हो जाते हैं। इष्टिसँ जो गार्हपत्य था, वह सोसयाग- 
में 'घुराणगाहंपत्य” कहाता हे और इष्टिके आहवनीयको 
सोमयागमें गाइपत्य बना लेते हैं--वह “नूतनगाहंपत्य? 
कहाता हे । धिप्ण्याझिके आठ भेद हैं--जिनके नाम श्रुतिसें 
आश्ञीध्रीय, अच्छावाकीय, नेष्टीय, पोत्रीय, ब्राह्मणाच्छंसीय, 
होत्रीय, प्रशाखीय और मार्जालीय हें । आहवनीय एक 
ही प्रकारका है, यों ग्यारह होते हैं। ये सब अन्तरिक्षस्थ 
अझ्ियोंकी अनुकृति हें-इसलिये ये भी एकादश रुद्र कहे 
जाते हैं। ये शिवरूप ही यज्ञमें ग्राद्य हैं, घोर रूपोंका 
यज्ञमें प्रयोजन नहीं । 
एक रुद्र और अनन्त रुद्र 
“एक एव रुद्रोश्वतस्थै न द्वितीयः? और 'असंख्याताः 
सहस्राणि ये रुद्रा अधिभूम्याम्‌', यो तःत्रोमें एक रुद्र और 
असंख्यात रुद्र-ोनों प्रकारके वर्णेन प्राप्त होते हैं । इसकी 
ब्यवस्था शतपथ्रत्राह्मण-नवमकाण्डके आरग्भमें ( प्रथमा- 
ब्याय, प्रथम ब्राह्मण) ही इसप्रकार की गयी है कि 
कक्षत्र रुद्र? एक है और असंख्यात रुद्र 'विट्‌? ( चैइय ) 
रुदर हैं, विद्को ही 'प्रजा' कहते हैं । इसका अभिप्राय यही 
होता है कि एक रुद्र राजा-अधिनायक मुख्य हे और 
अनन्त रुद्र उसकी प्रजा-अनुगामी है । मुख्य रुद्रको 
“शतशीर्षा', 'सहस्राक्ष', “शतेघुधि कहा गया हे । 
उसकी उत्पत्ति प्रजापतिके मन्यु ( क्रोध ) और अश्र्के 
सम्बन्धसे वहाँ बतायी गयी है। “नमस्ते रुद्र मन्यवे' 
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इत्यादि मन्त्रोकी व्याख्या भी वहाँ है । अस्तु--हसका 
तात्पर्य पूर्वोक्त ही है कि अभि ( प्रजापतिका मन्यु वा 
क्रोध) और सोम ( अश्रुजल ) के सम्बन्धसे “रुद्र? प्राण 
होता है। जिनमें “विघुट्‌-बिन्दुमात्रंका सम्बन्ध है, चे 
चायुके अनन्त भेद असंख्यात रुद्र बताये गये हैं । चिकृत 
वायुके भिन्न-भिन्न अंश जो एथिवी, अन्तरिक्ष वा सूर्यलोकमें 
व्याप्त हैं, उनका ही विस्तृत वर्णन रुद्राध्यायके मन्त्रॉमे 
आया है-उन रुद्रोके अख आदि भी बताये हैं। 'येषां वात 
इषवः? इत्यादि, और किस तरह इनका प्रभाव प्राणियॉपर 
पढ़ता है, इसका भी जिक्र हे । 'ये आमै पात्रे विध्यन्ति! 
इत्यादि स्थानविशेष भी इनके आये हैं--“परो सूजवतो- 
अतीहि” ( आप मूजवान्‌ पवंतसे परे चले जाइये ) । सूजचान्‌ 
पर्वत हेमकूट ( हिन्दूकुश ) का प्रश्यन्त पर्वत है--जो कि 
पश्चिमके सुलेमान पर्व॑तसे बहुत उत्तर, इवेतगिरि ( सफेद 
कोह ) से भी उत्तर है । इसीसे पूर्वकी ओर क्रौद्वगिरि 
(काराङुरम्‌ ) है, जिसका विदारण स्वाभिकातिकेयके 
द्वारा पुराणोमे वर्णित हे । “उमावन’, “शरवण' आदि 
स्थान इसीके आसपास हैं । चहाँसे आगेका चायु बहुत 
ही विकृत माना जाता है, इसीलिये विकृत वायुसे वहाँसे चङे 
जानेकी प्रार्थना की गयी हे । अस्तु, रुद्रका विज्ञान न समझ- 
कर आजकलके कई विद्वान्‌ रुद्रपाठवणित रुद्रोंको 'जम्सँ' 
कहने लगे हैं; किन्तु हैं चे विकृतवायुप्रविष्ट 'सर्द्रप्राण' । 
यह सब “घोर रुद्र? का विस्तार है । रुद्रका वर्णन श्रति 
मन्त्र और ब्राह्मण दोनोंमें ओतप्रोत है । घोर रुद्र दसे 
नमस्कार्य हैं और शिवरुद्र उपास्य । 


अष्टमूति शिव 
अक्षर पुरुषकी (इन्द्र, “अग्निः, 
कलाओंके एक अधिष्ठाता “महेश्वर! 
इस पूर्वोक्त तस्वका स्मरण रखिये 
चे सब अग्नि और सोमसे बने हैं; किन्तु किसी पिण्डमें 
अभिकी और किसमें सोमकी प्रधानता है। स्वयम्भू-मण्डळ 
आग्नेय, परमेष्ठि-मण्डल सौम्य, फिर सूर्थमण्डल आग्नेय 
चन्द्रमा सौम्य और फिर परथिवी आउनेय है। जो-नो 
आग्नेय हैं, उन्हें 'महेश्वर, “रुद्‌? चा 'शिव? कहकर पूजते 
( 
अ अभिको ही पूर्वप्रकरणमें “रुद्र! कहा जा 


“सोम'-इन तीनों 
वा “शिव” कहाते हैं-... 
। जितने पिण्ड बने हैं, 


असो. यस्ताम्रो अरुण उत बम्रः सुमङ्गल: । 
गे चैनं रुद्रा अभितो दिक्षु शरिताः सहस्रश; ॥ 


जो यह लाळ (बैंगनी), गुलाबी, खाखी वा मिश्रित रूप- 
का दिखायी देता है ओर इसके चारों ओर जो हजारों 
रुद्र हैं? इत्यादि वर्णन सूर्यमण्डला ही रुद्ररूपसे है, वही 
सर्ववर्णं है और उसके चारों ओर सत्र देवता रहते हैँ-- 
‘चित्रं देचानासुदगादनीकम्‌ ।? अस्तु, सूर्यमण्डलसे जो 
मण्डलाकार आग्नेय प्राण निकलता रहता है, उसे 
“संवस्सराग्नि' कहते हैं । इसकी पूर्ति एक वर्षमै होती है, 
इसलिये वर्षको भी “संवरसर' कहा करते हैं । यह सौर 
अग्नि ही एथिवीमें 'वेश्वानर? अग्निरूपसे परिणत होता है, 
यह निरुक्तकारने सिद्ध किया है । भूमण्डलके चारों ओर 
बारह योजन ऊपरतक एक “भूवायु' है, जिसमें भूमिका- 
सा आकर्षण है । पक्षी उसीके आधारपर रहते हैं, इसे 
ज्योतिपमें 'आवह वायु? और वेदिक परिभापामं “एमूष 
चराह” वा “उषा” कहते हैं । इस उपारूप पल्लीमें संच- 
त्सराझिरूप पुरुष जब गर्भाधान करता है ( प्रविष्ट होता 
है ) तब दोनोंके योगसे "कुमार? नामक अभिकी उत्पत्ति 
होती है--यह सब चिपय शतपथनब्राह्माण--काण्ड ६, 
अध्याय १, ब्राह्मण ३ में स्पष्ट है । यही कुमाराञ्नि “कु मारो 
नीललोहितः? कहकर रुद्ररूपसे उपास्य माना गया हे । 
इस कुमाराञिके आठ रूप हैं, जो कि “चित्रा? नामसे कहे 
जाते हैं। इन आठौं रूपोंक़ा विवरण उनके आठ नाम--रुद्र, 
सर्वे ( शर्व ), पशुपति, उग्र, अशनि ( भीम), भव, 
महादेव और ईशान और उनके आठ स्थान-_अझि 
( भौतिक तेज), अप्‌ (जल), ओपधि ( एथिवी ), 
चायु, विद्युत्‌ ( वेश्वानराझि, यजमानक्रा आत्मा ), पर्जन्य 
( आकाश ), चन्द्रमा और सूर्य शतपथके उक्त स्थानमें 
स्पष्ट रूपसे गिनाये हैं । पौराणिक निरूपणमें जो नामभेद 
हें--उःहें हमने कोष्टॉमे प्रकट कर दिया है। इसी श्रुतिका 
इशारा करते हुए महिञ्नःम्तोत्रमें कहा गया है-- 


भवः शर्गो रुद्रः पशुपतिरथोग्रः सहमहां- 
स्तथा भमिशानाबिति यर्दामिधानाष्टकमिदम्‌ । 
अमुष्मिन्‌, प्रसेकं प्रतिचरति देव श्रुतिरपि 
प्रियायासै धाम्ने प्रणिहितनमस्योऽस्मि भवते ॥ 
उक्त आउों स्थानोंमें जो आग्नेय प्राण हैं--वे “सब्र” 
वा 'शिव! रूपसे उपास्य हैं, यही शिवकी आठ मूर्तियाँ कही 
जाती हैं । इसके आगे ही शतपथके काण्ड ६ अ० २ घा० 
१ में इस कुमाराझिसे पाँच पझुओं--पुरुष, अश्व, गो, 
अज और अविकी उप्पत्ति बताया है । ये पाँचों भी अशि 
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( प्राणविशेष ) हैं, जिनकी प्रधानतासे आधिभौतिक 
पझुओंके भी यही नाम पड़ते हैं। इन पशुओंका पति 
( अधिनायक ) होनेके कारण भी यह कुमाराग्नि- रुद्र 
'पशुपति! कहाता है । 


शिव और शक्ति 


रुद्र-निरूपणमें पूर्व कह आये हैं कि पार्थिव अभि इक्कीस 
अहर्गण ( एकरविशस्तोम ) तक अर्थात्‌ द्युलोक वा स्वलॉक- 
तक ( सूर्यमण्डलतक ) व्याप्त है, उससे आगे सोममण्डल 
हे । =स्िकी गति उपरको ओर सोमकी गति ऊपरसे 
नीचेकी ओर रहती है । यह भी कह चुके हैं कि विशकलन- 
की सीमापर पहुँचकर अभि हो सोमरूपसे परिणत हो 
जाता है और फिर ऊपरसे नीचे़ी ओर आकर अझ्निमें 
प्रवेश कर सोम अग्नि बन जाता है । इनमें अझिको 'दिव? 
और सोमको “शक्ति' कहते हैं । 'सोम' शब्द उमासे ही 
बना हे--'उमया सहितः सोमः?। शक्तिरूपकी विवक्षा कर 
उमा भगवती कह लीजिये और शक्तिमान्‌ द्रव्य वा 
प्राणको शक्तिका आश्रय, शक्तिसे अतिरिक्त मानकर 
'उसया सहितः सोमः? कह लीजिये, बात एक ही है । 
भेद-अभेदकी विवक्षामात्रका भेद है। यह तत्त्व बृह- 
ज्ञाबालोपनिषद्‌-ब्राह्मण २ में स्पष्ट है-- 
अग्नीषोमात्मकं बिश्वमिसञ्चिराचक्ष्ते । रोद्री घोरा या तेजसी 

तनुः \ सोमः शक्तूयमृतमयः शक्तिकरी तनूः । 

अमृतं यठ्तिष्टा सा. तेजेविद्याकरा| स्वयम्‌। 

स्थूरसूक्भेषु, भूतेषु स एव॒ रसतेजसि (सी) ॥ १ ॥ 

द्विविधा तेजसे वृत्तिः सूर्यात्मा चानलात्मिका । 

तयैव रसशाक्तिश्च सामात्मा चान (नि) कालिका ॥ २७ 


बेछदादिमये तेजो मधुरादिमयो रसः। 
तेजेरसविभेदेस्तु वृत्तमेतचराचरम्‌ ॥ ३॥\ 
अञ्नेरम्मृतनिप्पत्तिरम्मृतेनाग्निरेधत \ 


अतएव हविः क्लप्तमग्नीपोमात्मकं जगत्‌ ॥ ४॥ 
ऊध्वशक्तिमयं (यः) सोम अघे (घः) शक्तिमये।बनक: ३ 
ताभ्यां सम्पुटितस्तस्माच्छश्वद्विश्चमिदं जगत्‌ । ५॥ 
अग्न (ग्नि) रूप्य भवलेषा (प) यावत्सौम्यं परामृतम्‌ \ 
यावदरन्यात्मकं : सेम्यममूतं विसूजलच: । ६॥ 
अतएव हि काठारिनरधस्ताच्छक्िरूर्ध्वगा । 
यावदादहनश्चोध्वमधस्तापावनं भवेत्‌ ॥ ७॥ 


आधारशक्तथावधृतः काळाम्रिरयमूध्वेगः । 
तथव निम्नगः सोमः शिवशक्तिपदास्पद: । ८ \\ 


शिवश्रोध्वेमय: शक्तिरूष्वेशक्तिमय, शिवः । 
तदित्थं शिवरक्तिभ्यां नाव्याततमिह किश्चन 0०७ 


इसका तात्पर्यं है कि “इस सब जगतके आसमा 
अभि और सोम हैं वा इसे अभिरूप भी कहते हैं । 
घोर तेज (अशि) रुद्रका शारीर है; अम्मुतमय, शक्ति 
देनेवाला सोम शक्तिरूप है। अस्पतरूप सोम सबकी 
प्रतिष्ठा है, विद्या और कला आदिमें तेज (अभि ) व्याप्त 
है। स्थूल वा सूक्ष्म सब भूतोर्मे रस ( सोम) और 
तेज ( अशि ) सब जगह व्याप्त हैं । तेज दो प्रकारका 
हे- सूर्य और अभि; सोमके भी दो रूप हैं--रस 
(अपू) और अनिल (वायु) । तेजके विद्युत्‌ आदि 
अनेक विभाग हैं और रसके मधुर आदि भेद हैं । तेज 
और रससे ही यह चराचर जगत्‌ बना है। अझिसे ही 
अम्हृत ( सोम ) उत्पन्न होता है और सोमसे अभि बढ़ता 
है, अतएव अभ्नि और सोमके परस्पर हविर्यज्ञसे सब जगत्‌ 
उत्पन्न है। अभि ऊध्वेशक्तिमय होकर अर्थात्‌ ऊपरको 
जाकर सोमरूप हो जाता है ओर सोम अघःशक्तिमय होकर 
अर्थात्‌ नीचे आकर अभि वन जाता है, इन दोनोंके 
सम्पुटम निरन्तर यह विश्व रहता हे । जबतक सोमरूपमें 
परिणत न हो, तबतक अग्नि ऊपर ही जाता रहता है और 
सोम--अम्हत जबतक अभिरूप न बने तबतक नीचे ही 
गिरता रहता हे । इसलिये काळाझिरूप रुद्र नीचे हैं और 
शक्ति इनके ऊपर विराजमान है । दूसरी स्थितिमें फिर 
( सोमकी आहुति हो जानेपर ) अभि उपर और पावन- 
सोम नीचे हो जाता है । ऊपर जाता हुआ अभि अपनी 
आधारशक्ति सोमसे ही एत है (बिना सोमके उसका 
जीवन नहीं) और नीचे आता हुआ सोम शिवकी ही 
शक्ति कहाता है अर्थात्‌ बिना शिवके आधारके वह भी 
नहीं रह सकता । दोनों एक दूसरेके आधारपर हैं । शिव 
शक्तिमय है और शक्ति शिबमय हे, शिव और शक्ति जहाँ 
व्याप्त न हों--ऐसा कोई स्थान नहीं ।? 


अब इसपर और व्याख्या लिखनेकी आवश्यकता नहीं 
रही । अभिसे सोम और सोससे अभि बनते है--वे दोनों 
एक ही तत्त्व हैं । इसछिय्रे शिव और शक्तिका अभेद 
( एकरूपता ) माना जाता है, एकके बिना दूसरा नहीं 
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रहता । इसलिये शिव और उमा मिलकर एक अङ्क है, 
उमा शिवकी अद्धाङ्गिनी है। सोम भोज्य है और अझि 
भोक्ता, इसलिये अभि पुरुष और सोम स्त्री माना गया है। 
छोकक्रममें सोम ऊपर रहता हे, इससे शिवके वक्षःस्थळपर 
खड़ी हुई शक्तिकी उपासना होती है । शिव ज्ञानस्वरूप 
चा रसस्वरूप है और शक्ति क्रिया वा वळरूपा । क्रिया 
वा बळ, ज्ञान वा रसके आधारपर खडा रहता है, इसलिये 
भगवतीको शिवके वक्षःस्थलपर खड़ी हुई मानते हैं यह 
भी भाव इसमें अन्तनिंहित है । ब्रिना क्रियाके ज्ञानमें 
स्फूर्ति नह्दी-- वह सुदा हे, इसलिये वहाँ शिवको “शव” 
रूप माना जाता है। अथवा याँ भी कह सकते हैं कि 
विश्वरूप ( विराट्रूप ) शिव है, उसपर चिरकलारूपा 
( ज्ञानशक्तिरूपा ) भगवती खड़ी हे । वही इसकी प्रधान 
शक्ति है, उसके बिना विश्वरूप निश्रेष्ट है । वह “शव? रूप 
है । ज्ञान और क्रियाको अरद्धाङ्ग भी कह सकते हैं । यो 
कोई भी भाव सान रिया जाय, सभी प्रमाणसिद्ध और 
अनुभवगम्य हैं । 


विश्वचर ईश्वर और शिवमूति 


विश्वकी उव्पत्तिसे शिवका सम्बन्ध संक्षेपमें दिखाया 
गया है, यह शिवका “विश्व” रूप वा 'ग्रह्मसत्य? कहाता 
है। इम इईश्वर-निरूपणमें पूर्वं कह चुके हैं कि ईश्वर 
जगतूको रचकर उसमें प्रविष्ट होता है । बह प्रविष्ट होने- 
वाळा रूप ईश्वरका 'विश्वचर? रूप कहा जाता है, इसे वैदिक 
परिभाषामें 'देवसस्य’ कहते हैं। यही सब जगतका 
नियन्ता है और व्यवहारमें, न्यायदशनमै वा उपासना- 
शाख्ोंमें यही नियन्ता “इश्वर? कहळाता है । ईश्वर- 
के इस रूपकी व्याप्ति सम्पूर्ण ब्रह्माण्डमें हे, समष्टि- 
बह्माण्डमें और प्रस्येक व्यष्टि-पदार्थमें यह व्यापकरूपसे 
विराजमान है और ब्रह्माण्डसे बाहर भो व्याप्त रहकर 
ब्रह्माण्डको अपने उदरमें रक्खे हुए हे-- 


एको देवः सर्वमूतेषु गुढः 
सवव्यापी समैभूतान्तरात्मा । 
सबेभूताचिवासः 
साक्षी चेताः केवको निर्गुणश्च \ 
यस्मात्परं नापरमस्ति किश्चिद्‌ 
यस्मान्नाणीयो न ज्यायोऽस्ति कश्चित्‌ । 


कमोध्यक्षः 


वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिष्ठलेक- 

स्तेनेदे पूर्ण पुरुषेण सर्वम्‌ ॥ 
योनिमवितिष्ठसेको 

यस्मिन्निदं स॑ च विचेति सर्वम्‌ । 

देवमीढ्यं 
ञान्तिमसन्तमेति ॥ 


यो योनिं 


तमीशानं वरद्‌ 
निचाय्येमां 
सबीननशिरोग्रीव: सर्वमूतगुद्दाशयः । 
सर्वव्यापी स मगवास्तस्नात्‌ सर्वगतः शिवः ७ 


( श्येता्वतर उपनिपद्‌ ) 


—इस्यादि शतशः मन्त्रोमें ईश्वरके विश्वचर रूपका 
वर्णन मिलता है और इनमें 'शिव?, 'ईशान?, “सद्र? आदि 
पद भी स्पष्ट हैं। 


यह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड ईश्वरका शरीर कहलाता है, 
इस शरीरका वर्णन इसप्रकार प्राप्त होता है--- 
अभ्निमूंची चधुपी चन्द्रसूयौँ 
दिशः श्रेत्रे वागविवृताश्व वेदा: । 
वायुः प्राणो ह्वदयं विश्वमस्य 
पट्कयां पुथिवी ह्येष सब मूतान्तरातमा ॥ 
(मुण्ड० २। १।४) 


“अझि जिसका सस्तक है, चन्द्रमा-सूर्य दोनों नेत्र हैं, 
दिशाएँ ओत्र हैं, वेद वाणी है, विश्वव्यापी वायु घ्राणरूपसे 
छदयमें है, परथिवी पाइरूप ऐ--वंह सब भूर्तोका 
अन्तरार्मा है ।? 


इसी प्रकारका संक्षिप्त वा विस्तृत वर्णन पुराणोमें प्राप्त 
होता है । इसी वर्णनके अनुसार उपासनामें शिवमूर्तिके 
ध्यान हें ॥ हम पूर्व कह चुके हैं कि अझिकी व्याप्ति 
इक्कीस स्तोमतक ( सूर्य मण्डछतक ) है, इसी अझिको यहाँ 
मस्तक बताया गया है और उसी मस्तकके अन्तर्गत 
सूर्य, चन्द्रमाको नेत्र माना है । यो एथिवीसे आरम्भकर 
सूर्यमण्डलसे परे, स्वयम्भूमण्डलतक ईखरकी व्याप्ति बतायी 
जाती हे । हमारी आराध्य शिवमूर्तिमै भी तृतीय नेत्ररूप- 
से अश्षि ललारमें विराजमान है, जोकि अन्य दोनों 
नेत्रोंसे किञ्चित्‌ ऊँचेतक है। सूर्य और चन्द्रमा दोनों * 
नेत्र हैं ही-- 


“बन्दे सूर्गशशाङ्कवह्विनयनम्‌" 


अ शिव-महिमा & . 


यहाँतक अभिकी व्याप्ति हुई, इससे आगे सोममण्डल 
है ओर सोमकी तीन अवस्था हैं-अप्‌ , वायु और सोम, 
यह भी पूर्व कह चुके हैं । इनमेंसे सोम चन्द्रमारूपसे, 
अपू गङ्गारूपसे और वायु जटारूपसे शङ्करके मस्तकर्मे 
(अग्नि आदिसे ऊपर ) विराजमान है। सूर्यमण्डले 
ऊपर परमेष्ठिमण्डलका सोम मण्डलरूपमें नहीं हे--इस- 
लिये शिवके मस्तकपर भी चन्द्रमाका मण्डल नहीं, किन्तु 
कलामात्र हे । सोमके ही तोन भाग हैं, जोकि तीन 
कळा ( अंश, अवयव ) कही जा सकती हैं । केवळ सोम 
पूर्णरूपमें नहीं रहता; किन्तु भागोंमें विभक्त होकर रहता 
हे_इसलिये भी चन्द्रकी कलाका मस्तकपर विराजित 
होना युक्तियुक्त है । मण्डलरूप एथिवीका चन्द्रमा पहले 
नेन्नोंमें आ चुका टें यह स्मरण रहे; परमेष्टिमण्डलका 'अपू? 
ही गङ्गाके रूपमै परिणत होता है--यह गङ्गाके विज्ञानमें 
कहीं अन्यत्र स्पष्ट क्रिया जायगा । वह गङ्गा जटामें है 
अर्थात्‌ वाद्युमण्डलमें व्याप्त हे शिवका नाम “वोमकेश? 
है, अर्थात्‌ आकाशको उनकी जटा माना गया है और 
आकाश वायुसे व्याप्त ही मिळता हे-- 


यथाकाशस्थिता निल वायुः सर्वत्रगे महान्‌ । 


इससे भी जटाओंका वायुरूप होना सिद्ध है। एक- 
एक केशके समूहको “जटा कहते हैं और वायुका भी एक- 
एक डोरा एथक्‌-एथक्‌ है, जिनकी समष्टि “वायु? कहलाता 
है--यह जटा और वायुका साइञ्य है । पृथिवीका 
अधिकतर सम्बन्ध सूर्यसे ही दै, आगेके सोममण्डलका 
एथिवीसे साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं होता--सूर्य, चन्द्रद्वारा 
होता हे; इससे हमारा असली ब्रह्माण्ड सूर्यतक हो है । 
यही यहाँ भी (शिवमूर्तिमैँ भी) सूचित किया है, 
क्योंकि मम्तकतक ही शरीरकी व्याप्ति. हे-केश मुख्यतः 
शरोरके अंश नहीं कहे जाते । शरोरका भाग हो 
अवस्थाम्तरित होकर केशरूपमे परिणत होता है, इसी 
प्रकार अग्नि ही अवस्थान्तरित होकर सोमरूपमें परिणत 
होता हे--यह कह चुके हें । यह परमेष्टिमण्डलका वायु 
जटारूपसे है और जिसे श्रुतिमें प्राणरूपसे हृदयमें 
विराजमान कहा है, वह इस हमारे अन्तरिक्षका वायु 
है । पद्मपुराणमें एथिवीका पद्मरूपसे निरूपण किया है; 
और शक्करका ध्यान पद्मासनस्थितरूपमें हे-'पद्मासीनं 
समन्तात्‌ स्तुतमसरगणे:”, इससे एथिवीकी पादरूपता भी 
'ध्यानमें भा जाती है । 


५५ 


ईश्वरके शरीर इस ब्रह्माण्डमें विष और अम्दृत-दोनों 
हैं। विप भी कहीं बाहर नहीं, ईश्वर-शरीरमें ही है । किन्तु 
ईश्वर विपको गुप्त-अन्तर्लीन रखता है और अस्हृतको 
प्रकट । जो ईश्वरके उपासक ईश्वरके शरीररूपसे - जगतको 
देखते हैं, उनको दृष्टिने अमूत ही आता है, विष विळीन 
हो रहता है । अतएव राङ्करकी मूतिमें विष गलेके भीतर 
हे, वह भो कालिमारूपसे मूतिकी शोभा ही बढ़ा रहा है 
ओर अमृतमय चन्द्रमा स्पष्टरूपसे सिरपर विराजमान 
है। वेज्ञानिक समुद्रमन्धनके द्वारा जो विष प्रकट होता 
है, उसे रुद्र ही धारण करते हैं; किन्तु इस संक्षिप्त लेखमें 
उस कथाका भाव नहीं बताया जा सकता । ईश्वरको 
शास्त्रकार ने 'विरुद्धधर्मा श्रय! माना हे; जो धमं हमें परस्पर- 
विरुद्ध प्रतीत होते हैं, वे सब ईश्वरमै अविरुद्ध होकर 
रहते हैं। सभी विरुद्ध धर्मोको ब्रह्माण्डमें हो तो रहना 
हे, बाहर जायें कहाँ ? ओर ब्रह्माण्ड ठहरा ईश्वर-शरीर, 
फिर वहाँ विरोध काहेका ? यह भाव भी शिवमूतिर्मे 
स्पष्ट हे कि वहाँ अस्त भी है, विष भी; अझि भी है, 
जळ भी-किसोका परस्पर विरोध हे ही नहीं। इस भावको 
पावंतीकी उक्तिमें कविकुलगुरु कालिदासने बड़े सुन्दर 
शब्दोंमें चित्रित किया है । इस प्रकरणका एक पद्य हम 
लेखके आरम्भमें दे चुके हैं, दूसरा भी बड़ा मिक हे 

विभूषणोदूभासि मुजङ्गभोगि वा 
गजाजिनाकूम्बि दुकूकधारि दा | 
कपालि वा स्यादथ वेन्दुशेखरं 
न विश्वमूर्तरवचायेत वपुः॥ 
( कुमारसंभव ५) 


वह शरीर भूषणोंसे भूषित भी हे और सर्प-शरीरोंसे 
वेष्टित भी । गजचर्म भी ओढे हुए है और सुन्दर-सुन्दर 
बहुमूल्य वखघारी भी हो सकता है। वह शरोर कपालपाणि 
भी है ओर चन्द्रमुकुट भी। जो विश्वमूति उहरा, उस 
शरीरका एक रूपसे निश्चय कोन कर सकता है? 

भगवान्‌ शक्करके हाथमें परशु, सग, वर और अभय 


बताये गये हैं 
परशुमृगवराभीतिहस्त प्रसन्नम्‌ । 


ध्यानमें हाथोके द्वारा देवमूर्तिके कार्य प्रकट किये जाते 
हैं--यह “निदान! की परिभाषा हे । यहाँ भी शङ्करके 
( इश्वरके ) चार कर्म इन चिह्लोंद्वारा बताये गये हैं। 


पै # भय भवानीसहितं नमामि ॐ 


परछु (वा त्रिशूल ) रूप आयुधसे दुष्ट का, आत्मचिघातक 


दोषों और उपद्रवोंका और एवमान, पावक, झुचि आदि 
चोर रुद्रोंका हनन सूचित किया जाता हे । काल आनेपर 
सबका हनन भी इसीसे सूचित हो जाता हे । दूसरे 
हाथमें झूग है । शतपथब्राह्मण--काण्ड १, अध्याय १, 
ब्राह्मण ४ में कृष्ण मृगको यज्ञका स्वरूप बताया गया है । 
अन्यत्र शतपथ और तैत्तिरीयमें यह भी आख्यान हे कि 
अभि चनस्पतियोमिं प्रविष्ट हो गया, 'वनस्पतीनाविवेश' 


:..इस ऋचोको भी वहाँ प्रमाणरूपमें उपस्थित किया गया 


है। उस अझिको देवताओने हूँ ढा, इससे “रूग्यत्वान्म॒ग:--- 
हँ दनेयोग्य होनेसे वह अभि “मग? कहाया । यह अशि 
वेदका रक्षक हे । अस्तु, दोनों हो प्रकारसे मृगके धारण: 
द्वारा यज्ञकी रक्षा वा वेदकी रक्षा--यह ईश्वरका कम 
सूचित किया गया है । वरमुद्राके द्वारा सबको सब कुछ 
देनेवाका ईश्वर ( शङ्कर ) ही है, अभि, वायु और इन्दरूप- 
से बही सब जगतका पालक है--यह भाव व्यक्त किया 
है और अभयके द्वारा अनिष्टते जगतका त्राण विवक्षित 
है। यम, निऋति, वरुण और रुद्र-ये चार जगतके अनिष्ट- 
कारक माने गये हैं; इनमें रुद्र समयपर हनन करता 
है और अन्य अनिष्टोंका उपसर्दनकर रक्षा भी करता है। 
इसीसे रुद्रमूतिमें अभयसुद्रा आवइयक है। शङ्कर व्याप्र- 
चर्मको नीचेके अङ्गमें पहनते हैं वा आसन बनाकर 
बिछाते भी हैं और गजचर्मको ऊपर ओढते हैं, इससे 
भी उपद्रवी दुष्टोंका दबना और सम्पत्ति देना लक्षित 
होता है। उनके गलेमें जो मुण्डमाला है, उससे यहां 
सूचित होता हे कि सब जगतके पदार्थ ईश्वरके रूपमें 
अन्तर्गत हैं, उनके रूपमें सब पिरोये हुए हैं-- 
मयि सर्वमिदे प्रेत सूत्रे मणिगणा इव ॥ 


इश्वरसत्तासे पथक्‌ किये जानेपर सब पदार्थ अचेतन-- 
खत हैं, यही भाव 'मुण्ड” रूपसे सूचित किया है। प्रलय“ 
कालमें शिव ही शेष रहते हैं, शेष सब पदार्थ चेतनाझून्य 
होकर खत-मुण्डरूपसे उनमें प्रोत रहते हैं---यह भी 
मुण्डमालाका भाव है । 
सर्प 


शिवको “सर्पभूषण' कहा जाता है | उनकी मूतिंमे 
जगह-जगह साँप लिपटे हुए हैं । इसका स्थूल अभिप्राय 
कह चुके हैं कि मङ्गल और अमङ्गल सब कुछ ईश्वर-रोरमें 


है। दूसरा अभिप्राय यह भी है कि संहारकारक दिवके 
पास संहारसामग्री भी रहनी ही चाहिये । समयपर 
उत्पादन और समयपर संहार-दोनों ईश्वरके ही कार्य हें । 
सपेसे बढ़कर संहारक तमोगुणी कोई हो हो नहीं सकता, 
क्योंकि अपने बाळकोंको भी खा जाना--यह व्यापार सर्प- 
जातिमें ही देखा जाता हे, अत्यत्र नहीं। तीसरा अभिप्राय 
किञ्चित्‌ निगृढ है । चन्द्रमा, मङ्गल, द्रृहस्पति आदि ग्रह 
जो सूर्यके चारों ओर घूमते हैं--वे अपने एक परिश्रमणमें 

जिस मार्गपर गये थे, ठोक उन्हीं बिन्दुओपर दूसरी बार 
नहीं जाते । किञ्चित्‌ हटकर उसी मार्गपर चलते हैँ, यों एक- 

एक वारके भ्रमणका एक-एक कुण्डलाकार थृत्त बनता 
जाता है। कुछ नियत परिभ्रमर्णोके बाद वे फिर अपने 
उस पूर्व बृत्तपर आ जाते हैं, यह नियम भिन्न-भिन्न अहॉ- 
का भिन्न-भिन्न रूपसे है । मङ्गल ७९ वर्षमै फिर अपने पूर्व- 
धृत्तपर आता है, और-ओर अहाँका भी समय नियत हे । 

यह भिन्न-भिन्न मण्डछोंका समुदाय रस्सीकी तरह छपेटा 
हुआ खयालमें छाया जाय तो वह्द सर्पकुण्डलीके आकार- 

का ही होता है । अतः वेदोंमें इनका व्यवहार नाग वा 

सरपं कहकर हो किया गया हे! आधुनिक ज्योतिष-शास्त्रमें 

इन्हें 'कक्षाबृत्त' कहते हैं सूर्यको मध्यमें रखकर घूमने- 

वाळोंमें आठ अह मुख्य हैं, अतः आठ ही सर्प प्रधान माने 

गये हैं । ओर भी बहुत-से तारे घूमनेवाले हैं, उनके लघु 

सपे बनते हैं । ये सब ग्रह और उनके कक्षावृत्त ( सपे ) 

इश्वरके शरीर --ब्रह्माण्डमें अन्तर्गत हें--इसलिये शिवके 

शरीरमें भूषणरूपसे सर्पीकी' स्थिति बतायी गयी है । 

तारामण्डळमें भी अनेक रुदर हैं, ओर उनके आकार सर्प-जे से 

दिखायी देते हैं--यरह पूर्व रुद्रनिरूपणमें कह चुके हैं । 

उन सबके धारक मुख्य रुद्र भगवान्‌ शङ्कर हॅ--यह 

चौथा अभिप्राय भी झुळाया न जाय । 


श्वेत सूति 
भगवान्‌ शङ्करकी मूर्ति उज्ज्वछ- चेत हे--- 
रलाकए्णोज्ज्वकाङ्घम्‌ 
इसके अभिप्राय निम्नलिखित हें--- 


(१) व्यापक ईश्वर चेतन अर्थात्‌, ज्ञानरूप है । ज्ञान- 
को “प्रकाश” कहते हैं, अतः उसका वर्ण श्वेत ही होना 
चाहिये । 


& शिव-महिमा * 


(२ ) श्वेत वर्ण कृत्रिम नहीं, स्वाभाविक है । वस 
आदिपर दूसरे रंग चढानेके लिये यत्न करना पड़ता है, 
किन्तु श्वेत रंगके लिये कोई रँगरेज नहीं होता । इवेतपर 
और-ओऔर रूप चढते हैं और घोकर उतार दिये जाते हैं, 
श्वेत पहले भी रहता है और पीछे भी । घोबीद्वारा दूसरे 
रंगके उतार दिये जानेपर इवेत प्रकट हो जाता है । इससे 
इवेत नेसर्गिक ठहरा । बस, यही बताना है कि ईश्वरका 
कृंत्रिम रूप नहीं है, सब रूप उसमें उत्पन्न होते हैं ओर 
लीन होते हैं, वह स्वभावतः एकरूप है, वा यों कहो कि 
कृत्रिम रूपॉसे वर्जित है, नीरूप है । 


(३) वैज्ञानिक लोग जानते हैं कि श्वेत कोई भिन्न 
` रूप नहीं। सब रूपोंके समुदायको ही श्वेत कहते हें । 
सब रूपोंको जब मिलाया जाय तब वे यदि सब-के-सब्र 
मूर्च्छित हो जायँ तो काळा रूप बनता है और सब जाग्नत्‌ 
रहेँ तो श्वेत प्रतीत होता है । सूर्यकी किरणोर्मे सब रूप 
हैं-- यह वेज्ञानिकळोग जानते हैं । तिकोने काँचकी 
सहायतासे सर्वसाधारण भी देख सकते हैं। किन्तु सके 
मिळनेके कारण प्रतीत इवेत रूप ही होता है । भिन्न-भिन्न 
सब वर्णौके पत्ते एक यन्त्रमें रखकर उसे जोरसे घुमाया जाय 
तो इवेत ही दिखायी देगा | इससे सिद्ध है कि सब रूप 
हों, किन्तु उनमें भेद-भाव न हो; वह गुक्क होता है । 
यही स्थिति इंइवरकी है । जगतके सब रूप उसोमें ओत- 
प्रोत हैं, किन्तु भेद छोड़कर। भेद अविद्याकृत है। ईइवरमें 
अभिन्नरूपसे सबकी स्थिति हे । तब उस ईइश्वरको श्वेत 
ही कहना और देखना चाहिये । 


(४) सात लछोकोंमें जो स्वयम्भूसे एथिवीतक पाँच 
मण्डल बताये गये हैं, उनमेंसे सूर्यमण्डलमें सत्र वर्ण हैँ। 
आगे परमेष्टिसण्डल कृष्ण है--यह इम कल्याणके कृष्णाङ्क- 
परिशिष्टाइके पृष्ठ ५३६-५३७ में दिखा चुके हें । उससे 
आगे स्वयम्भूमण्डळ प्रकाशमय इवेतवर्ण है और आग्नेय- 
मण्डल होनेके कारण वह 'झिवमण्डलु चा “इद्र मण्डल? 
भी कहता है । वही मण्डल सर्वव्यापक होनेके कारण 
ईइवरका रूप कहा जा सकता है। उसके प्रकाशमय 
इवेतवणं होनेके कारण झिवमूर्तिका इवेतवणं युक्तियुक्त है । 


शाङ्करभगवान्‌ सर्वाङ्गमें विभूतिसे अनुलिप्त--आच्छन्न 
रहते हैं । इसका भी यही कारण है । उक्त पाँचौं मण्डलोंके 


प्राण सारे पार्थिव पडाथौंमै व्याप्त हैं। उनमेंसे सौर-जरतमें 
सूर्यम्राण उद्भूत ( सत्रसे ऊपर, प्रकाशित) रहते हैं 
और आगेके अम्ठतमण्डलों ( परमेष्टी और स्वयम्भू ) के 
प्राण आच्छन्न ( ढके हुए, गुप्त ) रहते हैं । सूर्यकिरणोंके कारण 
ही भिन्न-भिन्न पदार्थौमें भिन्न-भिन्न रूप दीख पड़ते हैं-- 
यह वेज्ञानिकोंका सुप्रसिद्ध सिद्धान्त हे सूर्यकी किरणोंमें सब 
रूप हैं, हर एक पदार्थ अपनी विशेष शक्तिसे अन्य रूपोंको 
निगल जाता हे और एक रूपको उगल देता हे। जिसे 
उगळता है वही हमें उस पदार्थका रूप प्रतीत होता हे, 
यह आधुनिक वेज्ञानिकोंका कथन है । अस्तु, जब इन 
पदार्थौमें अझि गायी जाती है तो अझिका स्वभाब है 
कि घनीभूत पदार्थौका विशकलन करे--उन्हें तोड़े । याँ 
अभिद्वारा पृथक्‌ किया जाकर सौर-प्राणोंका ऊपरी स्तर 
जब निकल जाता है, तो भीतरका छिपा हुआ परमेष्ठि- 
मण्डलके प्राणका समनुगत कृष्णरूप काळे कोयलेके रूपमें 
निकल आता है, किसी भी प रार्थको ' जळानेपर घह काळा 
ही होगा--यहृ प्रत्यक्ष है । यह पदार्थोर्मे दूसरा 
स्तर हे । जब इसपर भी फिर अभिका प्रयोग किया जाय 
और अशिद्वारा विशकलित होकर दूसरा स्तर भी निकल 
जाय--उड़ जाय--तब तीसरा अन्तनिंशूढ़ स्वयम्भू प्राणों- 
का स्तर प्रकट होता है और वह स्वयम्भू प्राणके समनुगत 
इवेत रूपका देखा जाता हे । किसी भो रंगके पदार्थको 
जळाइये, अन्तर्मे प्रकाशमान श्वेत भस्म ही शेष रहता 
है । यह मौलिक तत्त्व हे, इसे अशि नहीं उड़ा सकता । 
भगवान्‌ शङ्कर इसी मौलिक तस्व-भस्मसे सदा उद्धूलित 
रहते हैं । इसी मौलिक तत्त्वसे वे स्टष्टिकी रचना करते हैं- 
यह शिवपुराणकी सृष्टि-प्रक्रियामैं स्पष्ट है । स्वथम्भूमण्डल- 
के अधिष्ठाता श्वेत मूर्ति शिवका जगद्व्याप्त स्वयम्भू- 
प्राणरूप भस्मसे उद्धूलित रहना सर्वथा स्वारसिक है--- 
हसमें सन्देह नहीं । शिवके अन्य प्रकारके भी ध्यान हैं, 
यह पूर्वं लिखा गया हे । उन अन्यान्य शिवमूतियोंके 
सस्बन्धर्मे भी विवेचना आवश्यक थी । और शिवलिङ्गके 
सम्बन्धमें भी बहुत कुछ वक्तव्य था; किन्तु लेख विस्तृत 
हो गया, अब लिखनेके लिये न तो उपयुक्त समथ हे और न 
स्थान ही । इसलिये इन विवेचनाओको ससयान्तरके ल्यि 
छोड़कर, दो-एक आवश्यक बातें और. कहकर हम इस 
लेखको समाप्त करते हैं । 


५८ # भषं भवानीसहितं नमामि ॐ 


शिव और विष्णु 

उपासनाके प्रेमियोमें इस बातपर आधुनिक युगमें 
बहुत विवाद रहता है कि शिव और विष्णुमें कौन बढ़ा ? 
कोई विष्णुको ही परमात्मा कहकर शिवको उनके उपासक 
मानते हुए जीवकोटिमें माननेका साहस करते हैं और 
कोई शिवको परतत्त्व कहकर विष्णुको उनके अनुगत, 
सेवक वा जीवविशेष कहनेतकका पाप करते हैं। कुछ 
सज्जन दोनोंको इंश्वरके ही रूप कहते हुए भी उनमें 
तारतम्य रखते हैं । वैज्ञानिक प्रक्रियामै वस्तुतः इन 
विवादका अवसर हो नहीं हे । यहाँ न कोई छोटा है, न 
बड़ा । अपने-अपने कार्यके सब प्रभु हैं । यह उपासककी 
इच्छा और अधिकारके अनुसार नियत है कि वह किसी 
रूपको अपनी उपासनाके लिये चुन ले, किन्तु किसीको 
छोटा कहना या निन्दा करना अपनेको विज्ञानझून्य 
घोषित करना हे। अस्तु, अब क्रमसे देखिये--निविशेष, 
परात्पर वा अव्यय पुरुष, जो उपासना और ज्ञानका मुख्य 
लक्ष्य है, जो जीवका अन्तिम प्राप्य है, उसमे किसो प्रकारका 
भेद नहीं । उसे 'वेवेष्टीति विष्णु: सर्वत्र ब्यापक हे, 
इसलिये “विष्ण? कह लीजिये, अथवा “शेरते$स्मिन्‌ सर्वे 
इति शिवः'-सब कुछ उसीके पेटमें है, इसलिये “शिव? 
कह लीजिये । उसका कोई नाम-रूप न होते हुए भी-- 

स्वैघर्मोपपत्तेश्र । 

¬ इस वेदान्तसूत्रके अनुसार सभी गुण, कर्म और 
नाम उसके हो सकते हें । अतएव विष्णु सहस्ननामर्मे 
शिवके नास और शिवसहस््रनाममें विष्णुके नाम आते हैं, 
मूछरूपमें भेद है ही नहीं । यों परमशिव चा मद्दाचिष्ण 
एक ही वस्तु है, उपासकके अधिकार वा रुचिके अनुसार 
उसकी भिन्न-भिन्न नाम-रूपोसे उपासना होती हे । अब 
आगे अक्षर पुरुषमें आइये--यहाँ विष्णु और महेश्वर 
शक्ति-भेदसे प्रथक्‌-एथक्‌ प्रतीत होंगे, जैसा कि कहा 
गया हे कि आदान-क्रियाके अधिष्ठाता विष्ण और 
उत्क्रान्तिके अधिष्ठाता महेश्वर हैं; किन्तु वस्तुतः तपणे 
करनेपर एक ही अक्षर पुरुषकी दोनों कलाएँ हैं, इसलिये 
मौलिक भेद इनमें सिद्ध नहीं होता । आदान और 
उत्क्रान्ति दोनों एक ही गतिके भेद हैं। गति यदि 
केन्द्राभिसुखी हो तो 'आदान' कहाता है और यदि केन्द्रसे 
विपरीत दिशामें अर्थात्‌ पराङ्मुखी हो तो “उत्क्रान्तिः 
कहाती है, यों एक ही गतिके दिग्भेदसे दो विभेद हैं-- 


तब वास्तविक भेद कहाँ रहा? नाममात्रका ही तो भेद 
है । एक कविने बढी सुन्दरतासे कहा है-- 

उभयोरेका प्रकृति: प्रयतो  भिन्नवद्वाति । 
कलयतु कश्चन मुळे हरिहरभेदं विना शास्रम्‌॥ 


ब्याकरणके अनुसार हरि और हर दोनों शब्द एक 
ही 'ह' धातुसे बनते हैं, अतः प्रकृति ( मूळ घालु ) दोरनोमें 
एक है, केवळ प्रत्यय जुदा-जुदा है--तब इनका भेद 
मानना झाख्से अनभिज्ञोंका ही काम है । दूसरा अर्थ 
श्वोकका यह है कि दोर्नोकी प्रकृति एक है अर्थात्‌ म्रूलतस्व- 
रूपसे दोनों एक हैं, केवल प्रस्यय-प्रतीति-त्राहरी दष्टिसे 
भेद हो रहा है; यह मेद शास्र-दृष्टिवालोंको कभी प्रतीत 
नहीं होता । अतएव उत्क्रान्तिका नेता “इन्द्र? कहाता है 
तो आदानका “उपेन्द्र” ( दूसरा इन्द्र ) । विष्णुका दूसरा 
नाम 'उपेन्द्र? भी है । 

कुछ सजन शिवको संहारकर्ता कहकर उपासनाके 
अयोग्य मानते हैं; किन्तु वैज्ञानिक इष्टिसे यह भी तके 
नहीं ठहरता । इम अक्षर पुरुपके निरूपणमें स्पष्ट कर चुके 
हैं कि एक इष्टिसे जो संहार है, दूसरी अपेक्षासे वही 
उत्पादन वा पालन है । नाममात्रका भेद है, वास्तविक 
भेद इसमें भी नहीं है । इसके अतिरिक्त संहार भी तो 
ईश्वरका ही काम है और वह अवइयम्भावी है । समयपर 
उत्पादन और पालन जैसे नियत हैं, वैसे ही संहार भी 
नियत है । तीनों कार्य ईश्वरके द्वारा ही होते हैं । यदि 
एक ही शक्ति तीनों कार्यौकी करनेवाली न मानी जाय तो 
बड़ा युक्तिविरोध आ पढे । संहार करनेवाला कोई और 
है, तो वह पाळकसे जबर्दस्त कहा जायगा--क्योंकि उसके 
पालितको वह नष्ट कर देता है । फिर संहारक ही ईश्वर 
कहाएंगा, पालक नहीं । इसके अतिरिक्त जिसने सबका 
संहार किया वही तो अन्तमें शेष रहेगा, फिर सछिके 
समय सृष्टि भी वही करेगा । दूसरा रूप है ही कहाँ, 
जो साष्टि करे ? इन सब कुतकौंका समाधान तभी होता 
हे जबकि एक ही दैश्वरके कार्यापेक्षासे तीनों रूप माने 
जायँ--उनमें सेद न माना जाय । जिस समय जिस 
रूप वा शक्तिकी आवश्यकता होती है, उस समय वह 
प्रकट हो जाता है, तत्त्व एक ही है । फिर भी कहा जाय 
कि तत्त्व चाहे एक हो, किन्तु संहारकारक रूपसे हमें 
ध्यान नहीं करना चाहिये--तो यह युक्ति भी निःसार है । 
सब रूपोंके उपासक अपने उपास्यमें सभी शक्तियोंका 
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ध्यान करते हैं । विष्णुके उपासक भी उनको उत्पादक, 
पालक और संहर्ता तीनों कहते हैं और शिवके उ पासक 
भी ऐसा ही करते हैं । कोई भो शक्ति न माननेसे ईश्वरमें 
न्यूनता आ जायगी । ईश्वरका काम यथाकाल सत्र कार्य 
करना है, कालमें संहार अभीष्ट ही है। क्या संहरका 
ध्यान न करनेवालॉका संहार न होगा ? फिर महेश्वर तो 
केवल संहारक हैँ भी नहीं, तीन अक्षर कलाओकी समष्टि को 
“महेश्वर? बताया गया हे; इनमें अग्नि और सोम ही तो 
सब जगतके उत्पादक हैं, इसलिये यह उस्कर्षापकर्षकी 
कल्पना कोरी कल्पना ही हे । कुछ सजन शिवको तमोगुणी 
कहकर उपासनाके अयोग्य ठहरानेका साहस करते हैं, 
किन्तु यह भी साहसमात्र ही है। शिव ईश्वर हैं, वे 
तमोगुणके वशमें तो हो ही नहीं सकते । ईश्वर और जीवमें 
यही तो भेद हे कि जीव प्रकृतिके वशमें है और ईश्वर 
प्रकृतिका नियन्ता है । तब शिव ' तमोगुणी हैं--इसका 
अभिप्राय यह होगा कि बे तमोगुणके नियन्ता हैं । तो फिर 
सर्वशुणके नियमन करनेकी अपेक्षा तमोगुणके नियमन 
करनेका कार्य कितना कठिन है और वेसा कार्य करनेवाला 
खूप और भी उत्कृष्ट है कि नहीं-इसका विचारशीळ 
स्वयं निर्णय करें । 


वस्तुतः तमोगुण 'आवरक' कहलाता है, भूतोंकी 
उस्पत्ति तमोगुणसे ही मानी जाती है और वैज्ञानिक 
प्रक्रियामें भूतोंके उत्पादक अग्नि और सोम हैं। उन 
अग्नि और सोमके अधिनायक महेश्वर हैं, इसलिये उन्हे 
तमोगुणका अधिष्ठाता कहा गया है। इससे उपास्यतामें 
कोई हानि नहीं । उपासक उन्हें तमोशुणके नियन्ता कहकर 
उपासना करते हैं; अतएव परमवैराग्यवान्‌, अत्यन्त 
शान्त, विपयनिर्लिप्त रूपमे चे उनका ध्यान करते हैं, 
इससे उपासकोंमें तमोगुणकी बृद्धि होगी--इसकी लेशतः 
भी सम्भावना नहीं । तमोगुणके नियन्ता घे भी हो जायँगे। 

अब प्राकृत स्वयम्भू आदि सण्डलोपर विचार कीजिये । 
यहाँ भी एक दष्टिसे एककी व्याप्ति न्यून रहती है, तो 
दूसरी दृष्टिसे दूसरेकी। विष्णु यज्ञस्वरूप हैं, और यज्ञद्रारा 
ही रुद्र आदि सब देवता उत्पन्न होते हैं--यज्ञके आधार- 
पर ही सब देवताओंकी स्थिति है । रुद्र शिवका रूप है, 
इसलिये कहा जा सकता है कि शिव विष्णुके उदरमें हैं--- 
उनसे उत्पन्न होते हैं । किन्तु दूसरी इष्टिसे अग्निप्रधान 
सूयेमण्डछ रुद्रका रूप है, उस मण्डळकी व्यासिमें 


अर्थात्‌ सौर-जगतके अन्तर्गत यज्ञमय विष्णु हैं । सौर- 
जगते जो यज्ञ हो रहा है उसीसे हमारा जीवन है और 
“यज्ञो वै विष्णुःः--यज्ञ ही विष्णुका रूप है, इस इष्टिसे 
शिव वा रुद्रके पेटमें विष्णु रहे । अब आगे बढ़िये-- 
सूर्यका उत्पादक यश परमेष्टिमण्डलमें होता हे, अतएव 
वह मण्डल विष्णप्रथान कहा गया हे--उस मण्डलके 
पेटमें सूयंमण्डल आ जाता है, इससे विष्णु के पेटमें शिवका 
अन्तर्भाव हुआ । और आगे चर्छै तो परमेष्ठिमण्डळ 
स्वयम्भूमण्डलके अन्तरगत रहता है, स्वयम्भूमण्डळ 
आग्नेय होनेके कारण रुद्रका वा अरिनके नियन्ता महेश्वरका 
सण्डछ कहा जा सकता है--यह अभी चिस्तारसे निरूपित 
हो चुका है । स्वयम्भूमण्डलके अन्तगंत एक वाचस्पति- 
तारा है, वह श्रुतिमें इन्द्र माना गया है और इन्द्र 
महेश्वरके रूपमें अन्तर्गत हे। उस भण्डलकी व्या्तिमे 
परमेष्टिमण्डलके अन्तर्भूत रहनेके कारण फिर शिवके 
उदरमें विष्णु आ गये । इसीलिये स्पष्ट कहा गया है-< 
शिवस्य हृदयं विष्णुर्विष्णोस्तु हृदयं शिव: । 

सब जिसके अन्तर्गत हैं---वह परमाकाश सर्वरूप 
है, उसे परमशिव कह लीजिये वा महाविष्णु । इसलिये 
इस दृष्टिसे भी कोई भेद वा छोटा-बड़ापन सिद्ध नहीं होता । 


अब आगे जो हमने विश्वचररूप ईश्वरका बताया है, वह 
विष्णु भी कहा जा सकता हे और शिव भी” विष्णुका 
वर्णन भी पृथिवी पाद, सूर्य-चन्द्रमा नेत्र इत्यादि रूपसे ही 
मिळता है और शिवका भी वैसा ही वर्णन हम लिख चुके 
हैं। जिसप्रकार शिवकी उपास्य मूर्तिमें हमने सब बह्माण्ड- 
का अन्तभौव बताया है, वैसा ही विष्णुमूर्तिका रहस्य- 
विवरण भी विष्णुपुराण, श्रीसद्भागवत आदिमें मिलता 
है। इसमें केवल इतना विवक्षाभेद है--जगतके तीन 
मूल हैं, ज्ञान, क्रिया और अर्थ । वा यों कहो कि इनका 
समुदाय ही जगत्‌ है । इनमें क्रियाको 'यज्ञ' कहते हैं और 
यज्ञ विष्णुका रूप बताया गया है। इससे क्रियाप्रधान- 
रूपसे--कुवंद्रूपतार्मे--जिसरमे बराबर कार्यं हो रहा 
हे--यदि सम्पूर्ण ब्रह्माण्डकी प्रतिकृति बनायी जाय, 
तो वह विष्णुकी मूति होगी और ज्ञानकी प्रधानता- 
से--प्रशान्तभावमें यदि ब्रह्माण्डकी प्रतिकृति बनायी 
जाय तो वह शिवमूति कही जायगी । इसीलिये यह 
प्रवाद भी चला है कि उपासनाका विष्णुसे और ज्ञान- 
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काण्डका शिवसे सम्बन्ध है, क्योकि उपासना क्रियारूप 
है । महेश्वरकी उपासना भी ज्ञान-प्राप्तिके लिये ही मानी 
गयी है-- ज्ञान महेश्वरादिच्छेत्‌ ।' ज्ञानप्रासिके अनन्तर 
भी प्रथम भूमिकाओंमें निदिध्यासन आदि क्रियाओंकी 
सुक्तिके लिये आवश्यकता रहती है--इसलिये फिर 
'मोक्षमिच्छेजनादनात्‌? मान लिया गया । ज्ञान बिना 
अर्थके नहीं रहता, वही अर्थका धारक है--इसलिये 
विद्वानोंकी उक्ति है कि-- 

शब्द्जातमशेष तु धत्ते शर्वस्य वल्लभा । 

अर्थजातमदेषे च धत्ते  मुभ्धन्दुशेखरः ॥ 

“सब अर्थौके धारण करनेवाले बाळेन्दु-सुकुट भगवान्‌ 
शङ्कर हैं ।' 

इस दृष्टिमे भी अर्थ मुख्य है वा यज्ञ--इसका निर्णय 

कोइ नहीं कर सकता । यज्ञसे अथे बनते हैं, अर्थ होनेपर 
शान होता हे और ज्ञानसे क्रिया वा यज्ञ होता है, बिना 
अर्थके भी यज्ञ नहीं हो सकता । यों दोनों रूप परस्पर- 
सापेक्ष रहते हैं, विवक्षाभेदसे कोई किसीको प्रधान मान 
छे । वस्तुतः यज्ञ और अर्थ एक ही मूलसे निकले हैं--- 
अतः एक ही हैं। 
यों वैज्ञानिक भावमें किसी भी दृष्टिसे हरि और हरका 
छक ह वा छोटा-वड़ापन सिद्ध नहीं हो सकता । 
केवल दृष्टिमेद है । उसमें उपासकके अधिकार और रुचिके 
अनुसार किसी भी रूपमें प्रधान-दष्टि की जा सकती है । 
इराणादिमे जो कहीं किसीकी और कहीं किसीकी प्रधानता 
लिखी है, वह भी “उस अधिकारीका मनोभाव उस रूपमें 
य करनेके लिये--उसी रूपमें “अह्मदृष्टि” करानेके उद्देश्यसे 
६--किसीके वास्तविक उस्कर्ष वा अपकर्षका कहीं भी 
तात्पय नहीं । ` 
है न हि निन्दा निन्द्यान्‌ निन्दित प्रवसते, अपितु स्तुत्यान्‌ 
लोतुम्‌\ 

“निन्द्रा निन्दनीयकी निन्दाके उद्देइयसे नहीं होती, 
अपितु स्तुत्यकी स्तुतिके उद्देश्ससे होती है?--यह 
मीमांसाका न्याय भी इसीके अनुकूल है । 

मनुष्याकारधारी शिव 

लेखके आरम्भमें हम कह आये हैं कि हमारे 
शास्त्रों ईश्वरका दो भावोंमें वर्णन है, वैज्ञानिकरूप से 

और मनुष्याकारसे । वे मलुष्याकार ईश्वरके सगुणरूप वा 


अवतार कहे जाते हैं। वैज्ञानिक निरूपणमें और इन 
सनुष्याकारधारी ईश्वररूपोंके चरित्रोमे आश्रयंजनक साद्दश्य 
देखा जाता है । अतएव आयँ-शार्खोंका विश्वास है कि 
उपासकोंपर अनुग्रहके कारण ईश्वर मनुष्यरूप अहण 
करता है । गुरुवर श्री ६ भधुसूदनजी ओझा विद्या- 
वाचस्पतिके 'देवासुरख्याति?, 'अत्रिख्याति? और 'इन्द्र- 
विजय? आदिमें निरूपण हे कि एथिचीमें भी एक त्रिलोकी 
है । कारणावतपर्चत--जिससे इरावती नदी निकलती 
हे--के उत्तरका प्रदेश भूस्वर्ग ( त्रिविष्टप) कहाता 
है, उसके इन्द्रविष्टप?, “विष्णुविष्टप?, “बह्लविष्टप” आदि 
विभाग भी पुराणादिमें सुप्रसिद्ध हैं । आये सभ्यत्ताके 
प्राधान्यकाळमें इस प्रदेशमें सब वैज्ञानिक देवताओंके 
समान ही संस्था प्रचलित थी । अस्तु, इस अप्रकृत 
विषयका हम यहाँ विस्तार न करेंगे; यहाँ हमारा वक्तव्य 
केषळ इतना ही है कि एक भगवान्‌ राङ्गरका मनुष्यरूप 
भी है । वह लक्ष्यालक्ष्यरूप है, कभी कार्यकालमें प्रकट 
होता हे और कभी अलक्षित रहता हे । इसी प्रकारके 
वर्णन इस रूपके पुराणॉंमें हैं । इसे शिवावतार कह सकते हैँ। 
समच-स मदपर इन शाङ्करभगचानूकी तीन स्थानोंपर स्थिति 
बतायी गयी है । प्रथम भद्रवट-स्थानमें--जोफि कैलाससे 
पूर्वकी ओर लोहित्यगिरिके उपर हे, ब्रह्मपुत्रा नदी उसके 
नीचे होकर वहती हे । दूसरा स्थान कैलास पर्वतपर और 
तीसरा भूजवानू पर्वतपर ।  मूजवानूका स्थान-निर्देश हम 
पहले कर चुके हैं । इन झाङ्करके गण, भूत आदिका निवास 
हिमालय और हेमकूटके दर्रौमें बताया गया है । ये दाङ्कर- 

भगवान्‌ भी पूर्ण वैराम्यरत, आत्मसंयमी हैं | काशीखण्डमें 
एक कथा है कि इन शङ्कर भगवानूने अपना सारा राज्य 

मानसरोवरपर विष्णुभगवानूको दे दिया और स्वयं 

विरक्त होकर एकान्तमें रहने लगे । देवताओंके कार्यके 

लिये--स्व्रामिकार्तिकेयकी उप्पत्तिके लिये पार्वती-विवाह 

करनेको वा त्रिपुरासुरका वध करनेको-- ऐसे ही अन्यान्य 

समयोंमें देवताओंकी प्रार्थनापरं ये प्रकट होते रहे हैं । 

पार्वत्ती-विवाहृ, त्रिषुरचध आदिकी कथाएँ इनकी बड़ी 

रोचक और आरयंसम्यताके युरुयें पदार्थ-विज्ञानका अद्भुत 

महत्त्व प्रकट करनेवाली हैं; किन्तु उनका विवरण झङ्कर्‌- 

भगवानकी कृपासे कभी समयान्तरमें सम्भव होगा--यह 

आशा कर शङ्क र-स्मरण करते हुए इस लेखको पूर्ण किया 

जाता है। अ शान्तिः । 


nnn 


शिव-तत्त्व 


( लेखक--श्रीजयदयालजी गोयन्दका ) 


झान्तं पद्मासनस्थं शशधरसुकुटं पञ्चवक्त्रं त्रिनेत्र शू वज्र च खङ्गं परझुमभयदं दक्षभागे वहन्तम्‌ । 
नागं पाशां च घष्टां प्रलयहुतवहं साङ्कुशं वामभागे नानाङक्कारयुक्ते स्फटिकमणिनिभं पावंतीशं नमामि ॥ 


य-तत्त्व बहुत ही गहन है । मुझ-सरीखे 
साधारण व्यक्तिका इस तच्यपर कुछ 
18 लिखना एक प्रकारसे लड़कपनके 
9 समान है । परन्तु इसी बहाने उस 
0 विज्ञानानन्दघन महेश्यरकी चर्चा हो 
जायगी, यह समझकर अपने मनो- 
विनोदके लिये कुछ लिख रहा हूँ। 
विद्वान्‌ महानुभाव क्षमा करें । 


श्रुति,स्मृति, पुराण, इतिहास आदियें सृष्टिकी उत्पत्तिका 
भिन्न-भिन्न प्रकारसे वर्णन मिलता है । इसपर तो यह कहा 
जा सकता है कि भिन्न-भिन्न ऋषियोंके प्रथक्‌-प्रथक्‌ मत 
होनेके कारण उनके वर्णनम भेद होना सम्भव है; परन्तु 
पुराण तो अठारहों एक ही महर्षि वेदब्यासके रचे इए 
माने जाते हैं, उनमें भी सुष्टिकी उत्पत्तिके वर्णनमें विभिन्नता 
ही पायी जाती है। शेवपुराणोंमें शिवसे, वेष्णवपुराणोंमे 
विष्णु, कृष्ण या रामसे और शाक्तपुराणोमें देवीसे सृष्टि- 
की उत्पत्ति वतलायी गयी है। इसका क्या कारण है! 
एक ही पुरुषद्वारा रचित भिन्न-भिन्न पुराणोंमें एक ही 
खास विषयमें इतना भेद क्यों ? सृष्टिके विषयमै ही नहीं, 
इतिहासों और कथाओंमें भी पुराणोंमें कहीं-कहीं अत्यन्त 
भेद पाया जाता है | इसका क्या हेतु है! 


इस प्रश्नपर मूल-तच्वकी ओर लक्ष्य रखकर गम्भीरताके 
साथ विचार करमेपर यह स्पर माळूम हो जाता है कि 
सृष्टिकी उत्पत्तिके' क्रममै भिन्न-भिन्न श्रुति, स्मृति और 
इतिद्दास-पुराणोंक्रे वर्णनमें एवं योग, ' सांख्य, येदान्तादि 
शास्त्राके रचयिता ऋषियोंके कथनम भेद रहनेपर भी वस्तुतः 
मूल-सिद्धान्तमें कोई खास भेद नहीं है । क्योंकि प्रायः सभी 
कोई नाम-रूप बदलकर आदिमे प्रकृति-पुरुपसे ही सृष्टिकी 
उत्पत्ति बतलाते हैं । वर्णनमें भेद होने अथवा भेद प्रतीत 
होनेके निम्नलिखित कई कारण हैं-- 

१-मूल-तत्त्व एक होनेपर भी प्रत्येक महासर्गके आदिमें 
सृष्टिकी उत्पत्तिका क्रम सदा एक-सा नहीं रहता । क्योंकि 


वेद, शास्त्र और पुराणोंमें भिन्न-भिन्न महासगोंका वर्णन 
है, इससे वर्णनमें भेद होना स्वाभाविक है । 

२-महासर्ग और सगंके आदिमें भी उत्पत्ति-क्रममे भेद 
रहता है । अ्रन्थोमे कहीं महासगंका वर्णन है तो कहीं सर्ग- 
का, इससे भी भेद हो जाता है। 


३-प्रत्येक सर्गके आदिमें भी सृष्टिकी उत्पत्तिका क्रम 
सदा एक-सा नहीं रहता, यह भी भेद होनेका एक कारण है। 


४-सुष्टिकी उत्पत्ति, पालन और संहारके क्रमका रहस्य 
बहुत ही सुक्ष्म और दुर्विज्ञेय है, इसे समझानेके लिये नाना 
प्रकारके रूपकोंसे उदाहरण-वाक्योंद्वार नाम-रूप वदलकर 
भिन्न-भिन्न प्रकारसे सुष्टिकी उत्पत्ति आदिका रहस्य बतलाने- 
की चेष्टा की गयी है । इस तात्पर्यको न समझनेके कारण 
भी एक-दूसरे अन्थके वर्णनमें विशेष भेद प्रतीत होता है । 

ये तो सुष्टिकी उत्पत्ति आदिके सम्वन्धमें वेद-शास्त्रो- 
में भेद होनेके कारण हैं । अब पुराणोंके सम्तन्धमें 
विचार करना है । पुराणोंकी रचना महर्षि वेदव्यासजीने 
की । वेदव्यासजी महाराज बड़े भारी तत्त्वदर्शी विद्वान्‌ 
और सुष्टिके समस्त रहस्यको जाननेवाले महापुरुष थे | 
उन्होने देखा कि वेद-शाओंमें ब्रह्मा, विष्णु, महेश, शक्ति 
आदि ब्रह्मके अनेक नामोंका वर्णन होनेसे वास्तविक रहस्य- 
को न समझकर अपनी-अपनी रुचि और बुद्धिकी विचित्रताके 
कारण मनुष्य इन भिन्न-भिन्न भाम-रूपवाले एक ही परमात्मा- 
को अनेक मनने लगे हें ओर नाना मत-मतान्तरोंका 
विस्तार होनेसे असली तच्वका लक्ष्य छूट गया है | इस 
अवस्थामें उन्होंने सबको एक ही परम लक्ष्यकी ओर मोड़कर 
सर्वोत्तम मार्गपर लानेके लिंये एवं श्रुति, स्मृति आदिका 
रहस्य स्त्री, शूद्रादि अल्पबुद्धिवाळे मनुष्योंको समझानेके 
लिये उन सबके परमहितके उद्देश्यसे पुराणोंकी रचना की। 
पुराणोंकी रचनाशेली देखनेसे प्रतीत होता है कि महर्षि 
वेदव्यासजीने उनमें इसप्रकारके वर्णन और उपदेश 
किये हैं, जिनके प्रभावसे परमेश्वरके नाना प्रकारके नाम 


६२ # भवं भवानीसहितं नमामि ५ 


और रूपोंको देखकर भी मनुष्य प्रमाद, लोम और मोहके 
बशीभूत हो सम्मार्गका त्याग करके मार्गान्तरमें नहीं जा 
सकते | वे किसी भी नाम-रूपसे परमेश्वरकी उपासना करते 
हुए ही सन्मागंपर आरूढ रह सकते हैं । बुद्धि 
ओर रुचि-वेचित्र्के कारण संसारमै विभिन्न प्रकारके 
देवताओंकी उपासना करनेवाले जनसमुदायको एक ही 
सूते बॉधकर उन्हें सम्मार्गपर लगा देनेके उद्देश्यसे 
ही वेदोक्त देवताओंको ईश्वरत्व देकर भिन्न-भिन्न घुराणोंमें 
भिन्न-मिन्न देवताओंसे भिन्न-मिन्न भाँतिसे सृष्टिकी 
उत्पत्ति, स्थिति और लयका क्रम बतलाया गया 
है। जीवोपर महर्षि बेदव्यासजीकी परम कृपा है। उन्होंने 
सबके लिये परम धाम पहुँचनेका मार्ग सरल कर दिया । 
पुराणौमे यह सिद्ध कर दिया है कि जो मनुष्य भगवानके 
जिस नाम-रूपका उपासक हो, यह उसीको सर्वोपरि, सर्वज्ञ, 
सबशाक्तिमान्‌, सर्वव्यापी, सम्पूर्ण गुणाधार, विज्ञानानम्दघन 
परमातमा माने और उसीको सृष्टिकी उत्पत्ति, पालन और 
संहार करनेवाले ब्रह्मा, विष्णु, महेशके रूपमे प्रकट होकर 
क्रिया करनेवाला समझे | उपासकके लिये ऐसा ही समझना 
परम लाभदायक और सर्वोत्तम है कि मेरे उपास्यदेवसे 
बढ़कर और कोई है ही नहीं । सब उसीका लीला-विस्तार 
या विभूति है। 


बास्तवर्मे बात भी यही है। एक निर्विकार, नित्य, 
बिज्ञानानन्द्धन परब्रह्म परमात्मा ही हैं । उन्हीके किसी 
अंशमें प्रकृति है । उस प्रकृतिको ही लोग माया, शक्ति 
आदि नामोंसे पुकारते हैं | वह माया बडी विचित्र है। 
उसे कोई अनादि, अनन्त कहते है तो कोई अनादि, सान्त 
मानते हैं; कोई उस ब्रह्मकी शक्तिको ब्रह्मसे अभिन्न मानते 
हैं तो कोई भिन्न बतलाते हैं; कोई सत्‌ कहते हे तो कोई 
असत्‌ प्रतिपादित करते हैं । वस्तुतः मायाके सम्बन्धमै 
जो कुछ भी कहा जाता है, माया उससे विलक्षण है। 
क्योंकि उसे न असत्‌ ही कहा जा सकता है, न सत्‌ ही। 
असत्‌ तो इसलिये नहीं कह सकते कि उसीका विकृत रूप 
यह संसार ( चाहे वह किसी भी रूपमें क्‍यों न हो ) प्रत्यक्ष 
प्रतीत होता है और सत्‌ इसलिये नहीं कह सकते कि जड 
दृश्य सर्वथा परिवर्तनशील होनेसे उसकी नित्य सम स्थिति 
नहीं देखी जाती एवं ज्ञान होनेके उत्तरकालमै उसका या 
उसके सम्बन्धका अत्यन्त अभाव भी बतलाया गया है 


और ज्ञानीका भाव ही असली भाव है । इसीलिये उसको 
अनिर्वचनीय समझना चाहिये । 


विज्ञानानन्दघन परमात्माके वेदोंमे दो स्वरूप माने गये 
हैं । प्रकृतिरहित ब्रह्मको निर्गुण ब्रह्म कहा गया है और 
जिस अंदामे प्रकृति या त्रिगुणमयी माया है उस प्रकृतिसहित 
ब्रझके अंशको सगुण कहते हें | सगुण ब्रह्मके भी दो 
भेद माने गये हँ--एक निराकार, दूसरा साकार । उस 
निराकार, सगुण ब्रह्मको ही महेश्वर, परमेश्वर आदि नामोंसे 
पुकारा जाता है । वही सर्वव्यापी, निराकार, सृष्टिकर्ता 
परमेश्वर स्वयं ब्रह्मा, विष्णु, महेश--इन तीनों रूपोंमें प्रकट 
होकर सृष्टिकी उत्पत्ति, पालन और संहार किया करते हैं । 
इसप्रकार पाँच -रूपोमें विभक्त-से हुए परात्पर, परब्रह्म 
परमात्माको ही शिवके उपासक सदाशिव, विष्णुके उपासक 
महाविष्णु और शक्तिके उपासक महाशक्ति आदि नामोंसे 
पुकारते हे | श्रीशिव, विष्णु, ब्रह्मा, शक्ति, राम, कृष्ण आदि 
सभीके सम्बन्धमें ऐसे प्रमाण मिलते हें । शियक्रे उपासक 
नित्य विज्ञानानन्दघन निगुण ब्रह्मको सदाशिव, सर्वव्यापी, 
निराकार; सगुण ब्रह्मको महेश्वर; सृष्टिके उत्पन्न करनेवालेको 
ब्रह्मा, पालनकतांको विष्णु और संहारकर्ताको रुद्र कहते हैं 
और इन पॉर्चोको ही शिवका रूप बतलाते हैं । भगवान्‌ 
विष्णुके प्रति भगवान्‌ महेश्वर कहते हे-- 


त्रिधा भिन्नो ह्यहं विष्णी ब्रह्मविष्णुहराख्यया । 
सर्गरक्षाल्ययुणेरनिष्कलोऽपि सदा  हरे॥ 
यथा च ज्योतिषः सङ्गाजलादेः स्पशता न वै। 
तथा ममागुणस्यापि संयोगाइन्धनं न हि॥ 
यथैकस्या झदो भेदो नाक्लि पात्रे न वस्तुतः । 
यथैकस्य समुद्रस्य विकारो नैव वस्तुतः ॥ 
एवं ज्ञास्वा भवदूभ्यां च न दृश्यं भेदकारणम्‌ । 
वस्तुतः सर्वदश्यं च शिवरूपं मतं मम॥ 
अहं भवानयं चैव रुद्रोऽयं यो अविष्यति । 
एकं रूपं न भेदोऽस्ति भेदे च बन्धनं भवेत्‌ ॥ 
तथापीह मदीयं चै शिवरूपं सनातनम्‌ । 
मूलभूतं सदा -परोक्तं सस्यं ज्ञानमनन्तकम्‌ ॥ 
(शिव० शान० ४। ४१-४४, ४८---५ १ ) 


“हे विष्णो ! हे हरे !! मैं खभावसे निर्गुण होता हुआ 
भी संसारकी रचना, स्थिति एवं प्रलयके लिये क्रमशः ब्रह्मा, 
विष्णु और रुद्र--इन तीन रूपॉमें विभक्त हो रहा हूँ । जिस- 


# शिव-तत्त्व # ६३ 


प्रकार जलादिके संसर्गसे अर्थात्‌ उनमें प्रतिबिम्ब पड्नेसे 
सूर्य आदि ज्योतियोंमें कोई स्पशता नहीं आती उसी 
प्रकार मुझ निर्गुणका भी गुणोंके संयोगसे बन्धन नहीं होता । 
मिट्टीके नाना प्रकारके पात्रोमें केवळ नाम और आकार- 
का ही भेद है, वास्तविक भेद नहीं है--एक मिट्टी ही है । 
समुद्रके भी फेन, बुदबुदे, तरङ्गादि विकार लक्षित होते हैं; 
वस्तुतः समुद्र एक ही है। यह समझकर आपलोगोंको 
भेदका कोई कारण न देखना चाहिये । वस्तुतः मात्र ह्य 
पदार्थ शिवरूप ही हैं, ऐसा मेरा मत है । मैं, आप, ये 
ब्रह्माजी और आगे चलकर मेरी जो ख्द्रमूर्ति उत्पन्न होगी-- 
ये सब एकरूप ही हैं, इनमें कोई भेद नहीं है। भेद ही 
वन्धनका कारण है | फिर भी यहाँ मेरा यह शिवरूप नित्य, 
सनातन एवं सत्रका मूल-स्वरूप कहा गया है.। यही सत्य, 
शान एवं अनन्तरूप गुणातीत परब्रह्म है । 


साक्षात्‌ महेश्वरके इन वचनोंसे उनका 'सलं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म '--नित्य विज्ञानानन्दघन निगुणरूप, सर्वव्यापी 
सशुण निराकाररूप और ब्रह्मा, विष्णु, रुद्ररूप--ये पाँचौं 
सिद्ध हात ह । यही सदाशिव पञ्चवक्त्र हे | 


इसी प्रकार श्रीविष्णुके उपासक निगुण परात्पर ब्रह्मको 
महाविष्णु, सर्वव्यापी, निराकार; सगुण ब्रह्माको वासुदेव तथा 
सृष्टि) पालन और संहार करनेवाले रूपोंकों क्रमशः ब्रह्मा, 
विष्णु ओर महेश कहते हैं । महर्षि पराशर भगवान्‌ विष्णुकी 
स्तुति करते हुए कहते हे-- 
अविकाराय झुद्धाय नित्याय परमात्मने । 
सदेकरूपरूपाय चिष्णवे सर्वजिष्णवे ॥ 
नमो हिरण्यगर्भाय हरये शङ्कराय च। 
वासुदेवाय ताराय सर्गस्थिस्यन्तकारिणे ॥ 
एकानेकस्वरूपाय स्थूलसूक्ष्मा्मने नमः । 
अव्यक्तव्यक्तभूताय विष्णवे ` मुक्तिहेतवे ॥ 
सर्गस्थितिविनाशानां जगतोऽस्य जगन्मयः । 
मूलभूतो नमम्तस्मे विष्णवे परमात्मने ॥ 


आधारभूतं  विइवस्याप्यणीयांसमणीयसाम्‌ । 
प्रणम्य सर्॑भूतस्थमच्युतं पुरुपोत्तमम्‌ ॥ 

हु, विष्णु ० १।२।.१-५ ) 
“निर्विकार, शुद्ध, नित्य, परमात्मा, सर्वदा एकरूप, 


सर्वविजयी, हरि, हिरण्यगर्भे, शङ्कर, वासुदेव आदि नामोंसे 
प्रसिद्ध संसार-तारक, विश्वेकी उत्पत्ति, स्थिति तथा 


लयके कारण, एक और अनेक स्वरूपवाले, स्थूल, सूक्ष्म-- 
उभयात्मक व्यक्ताव्यक्तस्वरूप एवं मुक्तिदाता भगवान्‌ विष्णु- 
को मेरा बारबार नमस्कार है । इस संसारकी उत्पत्ति, पालन 
एवं विनाश करनेवाले ब्रह्मा, विष्णु, महेशके भी मूलकारण, 
जगन्मय उस सर्वब्यापी भगवान्‌ वासुदेव परमात्माको 
मेरा नमस्कार है । विश्वाधार, सूक्ष्मसे भी अति सूक्ष्म, सर्व- 
भूतोंके अन्दर रहनेवाले, अच्युत पुरुषोत्तमभगवानको 
मेरा प्रणाम है ।? 

यहाँ अव्यक्तसे निर्विकार, नित्य, शुद्ध परमात्माका 
निर्गुण स्वरूप समझना चाहिये । व्यक्तसे सगुण स्वरूप 
समझना चाहिये । उस सगुणके भी स्थूल और सूक्ष्म-- 
दो स्वरूप वतलाये गये हैं। यहाँ सूक्ष्मसे सर्वव्यापी 
भगवान्‌ वासुदेवको समझना चाहिये, जो कि ब्रह्मा, विष्णु 
और महेदाके भी मूल-कारण हैं एवे सूक्ष्मसे भी अति सूक्ष्म 
पुरुषोत्तम नामसे वतलाये गये हे । तथा स्थूछस्वरूप यहाँ 
संसारकी उत्पत्ति, स्थिति और लय करनेवाले ब्रह्मा, विष्णु 
और महेद्राके बाचक हैं जो कि हिरण्यगर्भ, हरि और 
दाङ्करके नामसे कहे गये हैं | इन्हीं सब वचनोंसे श्रीविष्णु- 
भगवानके उपयुक्त पाँचौ रूप सिद्ध होते हैं । 

इसी प्रकार भगवती महाशक्तिकी स्तुति करते हुए 
देवगण कहते हे-- 

सृष्टिस्थितिविनाशानां शक्तिभूते सनातनि । 

गुणाश्रये शुणमयि नारायणि नमोऽस्तु ते॥ 

( मार्कण्डेय ९१ । १०) 

“ब्रह्मा, विष्णु और महेंशके रूपसे सृष्टिकी उत्पत्ति, 
पालन और विनाश करनेवाली है सनातनी शक्ति ! हे 
गुणाश्रये ! हे गुणमयी नारायणीदेवी ! तुम्हें नमस्कार 
हो।? 

स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते है 

सह्यमेव सवंजननी सूलप्रकृतिरीइवरी । 

स्वमेवाद्या सृष्टिविधो स्वेच्छया त्रिगुणास्मिका ॥ 

कार्यार्थे सगुणा स्वं च वस्तुतो निगुंणा स्वयम्‌ । 

परब्रह्मस्वरूपा स्वं सत्या नित्या सनातनी ॥ 

तेजः स्वरूपा परमा भक्तानुग्रहविम्रहा । 

सर्वस्वरूपा सर्वेशा सर्वाधारा पराष्परा ॥ 

सर्वबरीजस्वरूपा च सर्वपूज्या निराश्रया । 

सर्वज्ञा सवंतोभद्रा सवंमङ्गलमङ्गला ॥ 

( ब्रह्य॑व० प्रकति० २ । ६६। ७--१ १ 


६३ % भवं भवानीसहितं नमामि % 


“तुर्म्ही विश्वजननी, मूल-प्रकृति ईश्वरी हो, तुम्ही सृष्टिकी 
उत्पत्तिके समय आद्याशक्तिके रूपमै विराजमान रहती 
हो और स्वेच्छासे त्रिगुणात्मिका बन जाती हो । यद्यपि 
वस्तुतः तुम खयं निर्गुण हो तथापि प्रयोजनवश सगुण हो 
जाती हो । तुम परब्रह्मस्वरूप, सत्य, नित्य एवं सनातनी हो; 
परमतेजःस्वरूप और भक्तोंपर अनुग्रह करनेके हेतु शरीर 
घारण करती हो; तुम सर्वस्वरूपा, सर्वेश्वरी, सर्वाधार एवं 
परात्पर हो । तुम सर्वबीजखरूप, सर्वपूज्या एवं आश्रय- 
रहित हो । तुम सर्वज्ञ, सर्यप्रकारसे मङ्गल करनेवाली एवं 
सर्वमङ्गलोंका भी मङ्गल हो ।? 


ऊपरके उद्धरणसे महाशक्तिका विज्ञानानन्दंघन स्वरूप- 
के साथ ही सर्वव्यापी सगुण ब्रह्म एवं सृष्टिकी उत्पत्ति, 
पालन और विनाशके लिये ब्रह्मा, विष्णु और शिवके रूपमें 
होना सिद्ध है । 

इसी प्रकार ब्रह्माजीके वारेमें कहा गया है-- 


जय देवातिदेवाय त्रिगुणाय सुमेधसे। 


अव्यक्तजन्मरूपाय कारणाय महात्मने॥ 

एतस्त्रिभावभावाय उत्पत्तिस्थितिकारक । 

रजोगुणगुणाविष्ट साजसीदे खराचरम्‌॥ 

सस्वपाळ महाभाग तमः संहरसेडखिलम्‌ । 
> “ > xX xX 


(देवीपुराण ८३ । १३-- १६ ) 
“आपकी जय हो । उत्तम वुद्धिवाले, अव्यक्त-व्यक्तरूप, 
त्रिगुणमय, सबके कारण, विश्वकी उत्पत्ति, पालन एबं 
संहारकारक ब्रह्मा, विष्णु और महेशरूप तीनों भावोंसे भावित 
होनेवाले महात्मा देवाधिदेव ब्रह्मदेवके लिये नमस्कार है। 
हे महाभाग ! आप रजोगुणसे आविष्ट होकर हिरण्यगर्भरूप- 
से चराचर संसारको उत्पन्न करते हैं तथा सस्वगुणयुक्त 
होकर विष्णुरूपसे पालन करते हैं एवं तमोमूर्ति धारण 
करके रुद्ररूपसे सम्पूर्ण संसारका संहार करते हैं |? 


उपर्युक्त वचनोंसे ब्रह्माजीके भी परात्पर ब्रह्मसहित 
पाँचों रूपोका होना सिद्ध होता है । अव्यक्तसे तो परात्पर पर- 
ब्रह्मस्वरूप एवं कारणसे सर्वव्यापी, निराकार सगुणरूप 
तथा उत्पत्ति, पालन और संहारकारक होनेसे ब्रह्मा, विष्णु, 
महेशरूप होना सिद्ध होता है | 


इसी तरह भगवान श्रीरामके प्रति. भगवान्‌ शिवके 
वाक्य हे 


एकस्स्बं पुरुषः साक्षात्‌ प्रकृतेः पर ईयसे । 
यः स्वांशकलया विइवं सृजत्यवति हन्ति च ॥ 
अरूपस्स्वमदर्ोपस्य जगतः कारणं परम्‌ । 
एक एव त्रिथा रूपं गृह्णासि कुहकान्चितः ॥ 
सृष्टी विघातृरूपस्तवं पालने स्वप्रभामयः । 
प्रलये जगतः ` साक्षादहं शार्चास्यतां गतः॥ 

( पद्म ० पाता २८। ६-८) 


“आप प्रकृतिसे अतीत साक्षात्‌ अद्वितीय पुरुष कहे 
जाते हैं, जो अपनी अंशकलाके द्वारा ब्रह्मा, विष्णु, रुद्ररूपसे 
विश्वकी उत्पत्ति, पालन एवं संहार करते हें । आप अरूप 
होते हुए भी अखिल विश्वके परम कारण हैं । आप एक 
होते हुए भी माया-संवलित होकर त्रिविध रूप धारण करते 
हैं । संसारकी सृष्टिके समय आप ब्रह्मारूपसे प्रकट होते हैं, 
पाळनके समय स्वप्रभामय विष्णुरूपसे व्यक्त होते हैं और 
प्रलयके समय मुझ शर्व (रुद्र) का रूप धारण कर 
लेते हैं ।? 

श्रीरामचरितमानसमें भी भगवान्‌ झाङ्करने पार्वतीजीसे 
भगवान्‌ श्रीरामके सम्वन्धमें कहा है-- 
अशुन अरूप अळल अज जाई । भगत प्रेमबस -सगुन सो हाई ॥ 
जो गुनरहित सगुन सो कैसे | जळ हिम-उपळ बिरु नहिं जेसे ॥ 
राम सच्चिदानंद दिनेशा । नहिं तहँ मोहनिशा-रूदलेशा ॥ 
राम ब्रह्म ब्यापक जग जाना । परमानंद परश पुराना॥ 

इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीकृष्णके परब्रझ परमात्मा 
होनेका विविध ग्रन्थोंमें उल्लेख है । ब्रह्मवैवर्त पुराणमें कथा 
है कि एक महासर्गके आदिमें भगवान श्रीकृष्णके दिव्य 
अज्ञोंसे भगवान्‌ नारायण और भगवान्‌ शिव तथा अन्यान्य 
सब देवी-देवता प्रादुर्भूत हुए । वहाँ श्रीशिवजीने भगवान्‌ 
श्रीकृष्णकी स्तुति करते हुए कहा है-- 


विश्वं विश्वेश्वरेशं च विश्वेशा विश्व कारणम्‌ । 
विश्वाधारं च विश्वस्तं विश्वकारणकारणम्‌ ॥ 
विश्वरक्षाकारणं च विश्वप्नं विश्वजं परम्‌ । 
फलबीजं  फलाधारं फलं च तत्फलप्रदम्‌ ॥ 
( अह्यंव० १।३।२५-२६ ) 
“आप विश्वरूप हैं, विश्वके स्वामी हैं, महीं नहीं, विश्वके 
स्वामियोंके भी स्वामी हैं, विश्वके कारण हैं, कारणके भी 
कारण हैं, विश्वके आधार हैं, विश्वस्त हैं, विश्वरक्षक हैं, 
विश्वका संहार करनेवाले हैं और नाना रूपोंसे विश्वमें 


# शिवन्तत्त्व # 


आविभूत होते हैं । आप फलोके बीज हैं, फलोके आधार 
हैं, फलस्वरूप हैं और फलदाता हैं ।? 

,गीतामें भगवान्‌ श्रीकृष्णने स्वयं अपने श्रीमुखसे 
कहा है-- 

ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाइमस्रृतस्याव्ययस्य च । 

शाश्वतस्य च धर्मस्य सुखस्यैकान्तिकस्य च ॥ 

(१४। २७) 
गतिमेर्ता प्रभुः साक्षी निवासः शरण सुहत्‌ । 
प्रभवः प्रलयः स्थानं निधानं बीजसब्ययम्‌ ॥ 
(९। १८) 
तपाम्यहमहं वर्ष निगुहाम्युतसजामि च। 
अस्तं चैव मृत्युश्च सदसचाहसजुँन ॥ 
(९। १९) 
मत्तः परतरं नान्यस्किञ्चिदस्ति धनञ्जय । 
अयि सर्वभिदं प्रोतं सूत्रे मणिगणा हव ॥ 
(७1७) 
यो मासजमनादिं च वेत्ति छोकमहेइवरम्‌ । 
असंमूढः स मत्यषु सर्वपापैः प्रमुच्यते ॥ 
(१०।३) 

“हे अजुंन ! उस अविनाशी परब्रहका और अमृतका 
तथा नित्य-धर्मका एवं अखण्ड एकरस आनन्दका मैं ही 
आश्रय हूँ; अर्थात्‌ उपयुक्त ब्रह्म, अमृत, अव्यय और शाश्रत- 
धर्म तथा ऐकान्तिक सुख--यह सब मैं ही हूँ तथा प्राप्त होने 
योग्य, भरण-पोषण करनेवाला, सबका स्वामी, झुभाझभका 
देखनेवाला, सबका वासस्थान, शरण लेनेयोग्य, प्रत्युः 
पकार न चाहकर हित करनेवाला, उत्पत्ति-प्रलयरूप, 
सबका आधार, निधान # ओर अविनाशी कारण भी में ही हूँ। 
मैं ही सूर्येरूपसे तपता हूँ तथा वर्षाको आकंप्रेण करता हूँ 
और बरसाता हूँ एवं हे अर्जुन ! मैं ही अमृत और मत्यु 
एवं सत्‌ और असत्‌--सब कुछ मैं ही हूँ । 

“हे धनंजय ! मेरेसे सिवा किञ्चिन्मात्र भी दूसरी वस्तु 
नहीं है । यह सम्पूर्ण जगत्‌ सूत्रमें सूज़कें मणियोंके सदृश 
मेरेमे गुँ था हुआ है । जो मुझको अजन्मा (वास्तवमें जन्मरहित) 
अनादि तथा लोकोंका महान्‌ ईश्वर तत्त्वसे जानता है, वह 


# प्रलयकालमे सम्पूर्णे भूत सूक्षमरूपसे जिसमें लय होते 
हैं, उसका नाम "निधान? दै । 

+ अनादि उसको कहते हैं जो आदिरहित होवे और 
सबका कारण होवे । 


द 


मनुष्योमें ज्ञानवान्‌ पुरुष सम्पूर्ण पापोसे मुक्त हो जाता है ।' 
ऊपरके इन अवतरणोंसे यह सिद्ध हो गया कि भगवान्‌ 
श्रीशिव, विष्णु, ब्रह्मा, शक्ति, राम, कृष्ण, तत्त्वतः एक ही 
हें। इस विवेचनपर दृष्टि डालकर विचार करनेसे यही 
निष्कर्ष निकलता है कि सभी उपासक एक सत्य, विज्ञाना- 
नन्दघन परमात्माको मानकर सचे सिद्धान्तपर ही चल रहे 
हैं । नाम-रूपका भेद है, परन्तु वस्तु-तत्त्वमे कोई भेद नहीं । 
सवका लक्ष्यां एक ही है । ईश्वरको इसप्रकार सर्वोपरि, 
सर्वव्यापी, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, निर्विकार, नित्य, 
विज्ञानानन्दघन: समझकर झाल्ल और आचार्योके बतलाये 
हुए मार्गके अनुसार किसी भी नाम-रूपसे उस परमात्माको 
लक्ष्य करके जो उपासना की जातो है, बह उस एक ही 
परमात्माकी उपासना है । 
विज्ञानानन्दघन, सर्वव्यापी परमात्मा शिवके उपयु क्त 
तत्त्वको न जाननेके कारण ही कुछ शिवोपासक भगवान्‌ 
विष्णुकी निन्दा करते हैं और कुछ वैष्णव भगवान्‌ शिवकी 
निन्दा करते हैं । कोई-कोई यदि निन्दा और द्वेष नहीं भी 
करते हैं तो प्रायः उदासीन-से तो रहते ही हैं । परन्तु इस- 
प्रकारका व्यवहार वस्तुतः ज्ञानरहित समझा जाता है । यदि 
यह कहा जाय कि ऐसा न करनेसे एकनिष्ठ अनन्य उपासना- 
में दोष आता है, तो वह ठीक नहीं है । जैसे पतित्रता सत्री 
एकमात्र अपने पतिको ही इष्ट मानकर उसकी आज्ञानुसार 
उसकी सेवा करती हुई, पतिके माता-पिता, गुरु- 
जन तथा अतिथि-अभ्यागत और पतिके अन्यान्य सम्बन्धी 
और प्रेमी बन्धुओकी भी पतिकी आज्ञानुसार पतिकी 
प्रसन्नताके लिये यथोचित आदरभावसे मन लगाकर विधि- 
वत्‌ सेवा करती है और ऐसा करती हुई भी वह अपने 
एकनिष्ठ पातिब्रत-धर्मसे जरा भी न गिरकर उलटे शोभा और 
यशको प्राप्त होती है । वास्तवमै दोष पाप-बुद्धि, भोग-बुद्धि 
ओर द्वेष-बुद्धिमं है अथवा व्यभिचार और शत्रू तामे है। 
यथोचित वैध-सेवा तो कर्तव्य है । इसी प्रकार परमात्माके 
किसी एक नाम-रूपको अपना परम इष्ट मानकर उसकी 
अनन्यभावसे भक्ति करते हुए ही अन्यान्य देवाँकी अपने 
इष्टदेवकी आज्ञानुसार'उसी स्वामीकी प्रीतिके लिये श्रद्धा 
और आदरके साथ यथायोग्य सेवा करनी चाहिये । उपयुक्त 
अवतरणोंके अनुसार जब एक नित्य विज्ञानानन्दघन ब्रह्म ही हैं 
तथा वास्तवमै उनसे भिन्न कोई दूसरी वस्तु ही नहीं है, 
तब किसी एक नाम-रूपसे द्वेष या उसकी निन्दा, तिरस्कार 


६६ % भषं अचानीसहितं नमामि # 


और उपेक्षा करना उस परबह्मसे ही वेसा करना है । कहीँ 
मी श्रीशिव या श्रीविष्णुने या श्रीत्रह्माने एक दूसरेकी न तो 
निन्दा आदि की है और न निन्दा आदि करनेके लिये किसी- 
से कहा ही है; बल्कि निन्दा आदिका निषेध और तीनोंको 
एक माननेकी प्रशंसा की है | शिवपुराणमें कहा गया है-- 
एवे परस्परोत्पन्ना धारयन्ति परस्परम्‌। 
परस्परेण वर्धन्ते परस्परभनुक्रताः ॥ 
कचि चिद्विष्णः कचिद्रुद्रः प्रशस्यते । 
नानेव तेपामाधिक्यमैश्वर्यञ्चातिरिच्यते ॥ 
अयं परस्श्वयं नेति संरम्भाभिनिवेशिनः । 
यातुधाना अचन्स्येव पिझ्याचा वा न संशयः ॥ 


( शिवपुराण ) 


ध्ये तीनों ( ब्रह्मा, विष्णु और शिव ) एक दूसरेसे 
उत्पन्न हुए हैं, एक दूसरेको धारण करते हैं; एक दूसरेके 
द्वारा वृद्धिंगत होते हैं और एक दूसरेके अनुकूल आचरण 
करते हैं । कहीं ब्रह्माकी प्रशंसा की जाती है, कहीं विष्णकी 
ओर कहीं महादेवकी । उनका उत्कर्ष एवं ऐश्वर्य एक 
दूसरेकी अपेक्षा इसप्रकार अधिक कहा है मानों वे अनेक 
हों । जो संशयात्मा मनुष्य यह विचार करते हैं कि अमुक 
बड़ा है और अमुक छोटा है वे अगले जन्मम राक्षस अथवा 
पिज्ञाच होते हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं है ।' 


स्वयं भगवान्‌ शिव श्रीविष्णुभगवानसे कहते हैं--- 


मदने फर्क यट्ठे तदेव. तव दराने । 
ममेव हृदये विष्णु्िष्णोश्च हृदये ह्यहम्‌ ॥ 
उभयोरन्तरं यो वै न जानाति मतो सम। 


(शिब० शान० ४। ६१-६२ ) 
मेरे दर्शनका जो फल है वही आपके दर्शनका है । 
आप मेरे हृदयमें निवास करते हैं और मैं आपके हृदयम 
रहता हूँ । जो हम दोनोंमें भेद नहीं समझता, वही मुझे 
मान्य है ।? 
भगवान्‌ श्रीराम भगवान्‌ श्रीशिवसे कहते हे--- 
ममास्ति हृदये शर्वो भवतो हृदये त्वहम्‌ । 
आवयोरन्तरं नास्ति सूढाः पश्यन्ति दुर्धियः ॥ 
ये भेदं विद्घत्यद्धा आवयोरेकरूपयोः । 
कुम्भीपाकेषु पच्यन्ते नराः कल्पसहस्रकश्‌ ॥ 


ये स्वद्भक्ताः सदासंस्ते मद्भक्ता घर्मसंयुताः । 
मञ्गक्ता अपि भूयस्या भक्त्या तव नतिङ्कराः ॥ 
( प्म० पाता० २८ । २१-२३३ ) 
(आप ( शङ्कर ) मेरे हृदयमें रहते हैं और में आपके 
हृदयमें रहता हूँ । हम दोनोमें कोई भेद नहीं है । मूर्वे 
एवं दुर्बुद्धि मनुष्य ही हमारे अन्दर भेद समझते हैं | हम 
दोनों एकरूप हैं, जो मनुष्य हमारे अन्दर भेद-भावना 
करते हैं वे हजार कल्पपर्यन्त कुम्भीपाक नरकोंमें यातना 
सहते हैं । जो आपके भक्त हैं वे धार्मिक पुरुष सदा ही मेरे 
भक्त रहे हैं और जो मेरे भक्त हैं वे प्रगाढ भक्तिसे आपको 
भी प्रणाम करते हैं ।? 
इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी भगवान्‌ श्रीडिवसे 
कहते हें-- 
स्वत्परो नास्ति मे प्रेयांस्त्वं मदीयात्मनः परः । 
ये स्वां निन्दन्ति पापिष्ठा ज्ञानह्वीना चिचेतसः ॥ 
पच्यन्ते .. काळसूत्रेण यावच्चन्द्रदिवाकरौ । 
कृत्वा लिङ्गं सकृत्युञ्य चसेस्कल्पायुतं दिचि। 
प्रजावान्‌ भूमिमानू विद्वान्‌ पुत्रवान्धववांस्तथा ॥ 
ज्ञानवान्सुक्तिमान्‌ साधुः शिवलिङ्गार्चनाद्भवेत्‌ । 
शिवेति शब्दमुञ्चायं प्राणांस्त्यजति यो नरः। 
कोटि जन्मार्जिंतात्‌ पापान्मुक्तो मुक्ति प्रयाति सः ॥ 
( न्रह्मवेवते० प्र ६ । ३१, ३२, ४५, ४७) 
“मुझे आपसे" बढ़कर कोई प्यारा नहीं है, आप मुझे 
अपनी आत्मासे भी अधिक प्रिय हैं । जो पापी, अज्ञानी 
एवं बुद्धिहीन पुरुष आपकी निन्दा करते हैं, वे जवतक 
चन्द्र और सूर्यका अस्तित्व रहेगा तवतक कालसूत्रसे (नरकमें) 
पचते रहेंगे। जो झिवलिङ्गका निर्माण कर एक बार भी 
उसकी पूजा कर लेता है, वह दस हजार कल्पतक स्वर्गमें निवास 
करता है । शिवलिङ्गके अर्चनसे मनुष्यको प्रजा, भूमि, विद्या, 
पुत्र, वान्धव , श्रेष्ठता, ज्ञान एवं मुक्ति सब कुछ प्राप्त हो 
जाता है। जो मनुष्य "शिव? शब्दका उच्चारण कर शरीर 
छोड़ता है वह करोड़ों जन्मोंके सञ्चित पापोसे छूटकर मुत्ति- 
को प्राप्त हो जाता है ।? 
भगवान्‌ विष्णु श्रीमद्धागवत (४ । ७ । ५४) में 
दक्षप्रजापतिके प्रति कहते हैं--- 


त्रयाणामेकभाचानां यो न पञ्यति चे भिदाम्‌ । 
सर्वभूतात्मनां ब्रह्मन्‌ स शान्तिमधिगच्छति ॥ 


# शिव-तत्त्व # ६७ 


'हे विप्र ! हम तीनों एकरूप हैं और समस्त भूतोंकी 
आत्मा हैं, हमारे अन्दर जो भेद-भावना नहीं करता, 
निःसन्देह वह शान्ति (मोक्ष) को प्राप्त होता है ।' 

श्रीरामचरितमानसमें भगवान्‌ श्रीरामने कहा है-- 


शुकर-प्रिय मम द्रोही, शिव-द्रोही मम दास । 
ते नर करहिं करप भरि, घोर नरकमहँ बास ॥ 
ओरो एक गुपत मत, सबहि कहो कर जोरि। 
शेकर-भजन बिना नर, भगति न पावहि मेरि ॥ 
ऐसी अवस्थामें जो मनुष्य दूसरेके इष्टदेवकी निन्दा 
या अपमान करता है, वह वास्तवमें अपने ही इश्देवका 
अपमान या निन्दा करता है। परमात्माकी प्रातिक्रे पूर्व- 
कालमें परमात्माका यथार्थ रूप न जाननेके कारण भक्त 
अपनी समझके अनुसार अपने उपास्यदेवका जो खरूप 
कल्पित करता है, वास्तवमै उपास्यदेवका स्वरूप उससे 
अत्यन्त बिलक्षण है; तथापि उसकी अपनी बुद्धि, भावना 
तथा रुचिके अनुसार की हुई सच्ची और श्रद्धायुक्त उपासना- 
को परमात्मा सर्वथा सर्वाशमें स्वीकार करते हैं । क्‍योंकि 
ईश्वर-परासिक्े पूर्व ईश्वरका यथार्थ स्वरूप किसीके भी 
चिन्तनमें नहीं आ सकता । अतएव परमात्माके किसी 
भी नाम-रूपकी निष्काम-भावसे उपासना करनेवाला 
पुरुष शीघ्र ही उस नित्य विज्ञानानन्दघन परमात्माको प्राप्त 
हो जाता है।। हॉ, सकाम-भावसे उपासना करनेवालेको 
बिलम्ब हो सकता है। तथापि सकाम-भावसे उपासना 
करनेवाला भी श्रेष्ठ और उदार ही माना गया है (गीता 
७। १८), क्योंकि अन्तमे बह भी ईश्वरको ही प्राप्त होता है । 
“मद्भक्ता यान्ति मामपि’ (गीता ७। २३ )। 


शिव? शब्द नित्य, विज्ञानानन्दघन परमास्माका वाचक 
है । यह उच्चारणमें बहुत ही सरल, अत्यन्त मधुर और 
स्वाभाविक ही झान्तिप्रद है । 'शिव' शब्दकी उत्पत्ति “वदा 
कान्तो? घाठसे हुई है, जिसका तात्पर्य यह है कि जिसको 
सब चाहते हें उसका नाम 'शिव' है । सब चाहते हैं अखण्ड 
आनन्दको । अतएव 'शिव” शब्दका अर्थ आनन्द हुआ | 
जहाँ आनन्द है यहीं शान्ति है और परम आनन्दको ही 
परम मङ्गल और परम कल्याण कहते हैं, अतएव "शिव? 
शब्दका अर्थ परम मङ्गल, परम कल्याण समझना चाहिये । 
इस आनन्ददाता, परम कल्याणरूप शिवको ही शङ्कर कहते 
हैं । "शं? आनन्दको कहते हैं और “कर' से करनेवाला 


समझा जाता है, अतएव जो आनन्द करता है वही 'दाडूर* 
है । ये सब लक्षण उस नित्य विज्ञानानन्दघन परम ब्रह्मके 
ही हैँ । 

इसप्रकार रहस्य समझकर शिवकी श्रद्धा-भक्तिपूर्वंक 
उपासना करनेसे उनकी कृपासे उनका तत्त्व समझमें आ 
जाता है । जो पुरुष शिव-तत्त्वको जान लेता है उसके लिये 
फिर कुछ भी जानना शेष नहीं रह जाता । शिव-तत्त्वको 
हिमाळयतनया भगवती पार्वती यथार्थरूपसे जानती थीं, 
इसीलिये छद्मवेशी स्वयं शिवके ब्रहकानेसे भी वे अपने 
सिद्धान्तसे तिळमात्र भी नहीं टलीं । उमा-शिवका यह 
संवाद बहुत ही उपदेशप्रद,और रोचक है । 

शिव तस्बैकनिष्ठ पार्वती शिवप्रासतिके लिये घोर तप 
करने लगीं । माता मेनकाने स्नेहकातरा होकर उ ( वत्से ! ) 
मा (ऐसा तप न करो ) कहा, इससे उनका नाम “उमा? 
हो गया । उन्होंने सूखे पत्ते भी खाने छोड़ दिये, तब 
उनका “अपर्णा” नाम पड़ा । उनकी कठोर तपस्याको देख- 
सुनकर परम आश्चर्यान्वित हो ऋषिगण भी कहने लगे कि 
“अहो, इसको धन्य है, इसकी तपस्याके सामने दूसरोंकी 
तपस्या कुछ भी नहीं है ।' पार्यतीकी इस तपस्याको देखनेके 
लिये स्वयं भगवान्‌ रिव जटाधारी वृद्ध ब्राह्मणके वेषमें तपो- 
भूमिमें आये और पार्वतीके द्वारा फल-पुष्पादिसे पूजित 
होकर उसके तपका उद्देश्य शिवसे विवाह करना है, यह 
जानकर कहने लगे । 

'हे देवि ! इतनी देर बातचीत करनेसे तुमसे मेरी 
मित्रता हो गयी है । मित्रताके नाते मैं तुमसे कहता हूँ, 
तुमने बड़ी भूल की है । तुम्हारा शिवके साथ विवाह करनेका 
सङ्कल्प सर्वथा अनुचित है । तुम सोनेको छोड़कर काँच 
चाह रही हो, चन्दन त्यागकर कीचड़ पोतना चाहती हो । 
हाथी छोड्कर बैलपर मन चलाती हो ।, गङ्गाजल परित्याग- 
कर कुएँका जल पीनेकी इच्छा करती हो । सूर्यका प्रकाश 
छोड़कर खद्योतको ओर रेशमी वस्त्र त्याग कर चमड़ा 
पहनना चाहती हो । तुम्हारा यह कार्य तो देवताओंकी 
सन्निधिका त्याग कर असुरोंका साथ करनेके समान है । 
उत्तमोत्तम देवोंकों छोड़कर शङ्करपर अनुराग करना सर्वथा 
लोकविरुद्ध है । 

जरा सोचो तो सही, कहाँ तुम्हारा कुसुम-सुकुमार 
शरीर और त्रिभुवनकमनीय सौन्दर्यं और कहाँ जटाधारी, 
चिताभस्मलेपनकारी, इमशानविहारी, ब्रिनेत्र भूतपति 


६८ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


महादेव ! कहाँ तुम्हारे घरके देवतालोग और कहाँ शिवके 
पार्षद भूत-प्रेत ! कहाँ तुम्हारे पिताके घर बजनेवाले सुन्दर 
बाजोंकी ध्वनि और कहाँ उस महादेवके डमरू, सिंगी और 
गाल बजानेकी ध्वनि ! न महादेवके मा-वापका पता है, 
न जातिका ! दरिद्रता इतनी कि पहननेको कपड़ातक 
नहीं है। दिगम्बर रहते हैं, बैलकी सवारी करते हे और 
बाघका चमड़ा ओढे रहते हैं ! न उनमें विद्या है और 
न शौचाचार ही है ! सदा अकेले रहनेवाले, उत्कट विरागी, 
रुण्डमालाधारी महादेवके साथ रहकर तुम क्या 
सुख पाओगी १? 


पार्वती और अधिक शिवःनिन्दा न सह सकी । वे 
तमककर बोलीं--'बस, बस, बस, रहने दो, मैं और 
अधिक सुनना नहीं चाहती । माळूम होतां है, तुम दिवके 
सम्बन्धमे कुछ भी नहीं जानते । इसीसे याँ मिथ्या प्रलाप 
कर रहे हो । तुम किसी धूर्त ब्रह्मचारीके रूपमे यहाँ आये 
हो। शिव वस्तुतः निर्गुण हैं, करुणावश ही वे सगुण होते 
है | उन सगुण ओर निर्गुण--उभयात्मक शिवकी जाति 
कहाँसि होगी ! जो सबके आदि हैं, उनके माता-पिता कौन 
होंगे और उनकी उम्रका ही क्या परिमाण बाँधा जा 
सकता है ! सृष्टि उनसे उत्पन्न होती है, अतएव उनकी 
शक्तिका पता कौन लगा सकता दै! वही अनादि; अनन्त; 
नित्य,निर्विकार,अज, अविनाशी, सर्वशक्तिमान्‌,सर्वगुणाधार, 
सर्वज्ञ, सर्वोपरि, सनातनदेव हें । तुम कहते हो, महादेव 
विचाहीन हैं । अरे, ये सारी विद्याएँ आयी कहाँसे हैं ! 
वेद जिनके निःश्वास हैं उन्हें तुम विद्याहीन कहते हो ! 
छिः छिः ! ! तुम मुझे शिवको छोड़कर किसी अन्य देवताः 
का वरण करनेको कहते हो। अरे, इन देवताओंको, जिन्हें 
उस बड़ा समझते हो, देवत्व प्रात ही कहाँसे हुआ ! 
यह उन _भोलेनाथकी ही कृपाका तो फल है । इन्द्रादि 
दवगण तो उनके दरवाजेपर ही स्तुति-प्रा्थना करते रहते 
हैं और बिना उनके गणोंकी आज्ञाके अन्दर घुसनेका 
साहस नहीं कर सकते । तुम उन्हें. अमझ्जलवेश कहते हो! 
अरे, उनका 'शिव”--यह मङ्गलमय नाम जिनके मुखमें 
निरन्तर रहता है, उनके दर्शनमात्रसे सारी अपवित्र 
वस्तुएं भी पवित्र हो जाती हैं, फिर भला खयं उनकी तो 
बात ही क्या ! जिस चिता-भस्मकी तुम निन्दा करते 
हो, बृत्यके अन्तमें जब वह उनके श्रीअङ्गोसे झड़ती है 
उस समय देवतागण उसे अपने मस्तकोंपर धारण करनेको 


लालायित: होते हैं । बस, मैंने समझ लिया, तुम उनके 
तत्त्वको बिल्कुळ नहीं जानते । जो मनुष्य इसप्रकार उनके 
दुर्गम तत्त्वको बिना जाने उनकी निन्दा करते हैं, उनके 
जन्म-जन्मान्तरोंके सञ्चित किये हुए पुण्य विलीन हो जाते 
हैं । ठम-जैसे शिव-निन्दकका सत्कार करनेसे पाप लगता 
है । शिव-निन्दकको देखकर भी मनुष्यको सचेल खान 
करना चाहिये, तभी वह शुद्ध होता है। बस, अब में 
यहाँसे जाती हूँ । कहीं ऐसा न हो कि यह दुष्ट फिरसे 
दिवकी निन्दा प्रारम्भकर मेरे कानोंको अपवित्र करे । 
शिवकी निन्दा करनेवालेको तो पाप लगता ही है, उसे 
सुननेवाला भी पापका भागी होता है 1? यह कहकर उमा 
वहाँसे चल दीं । ज्यों ही वे वहाँसे जाने लगीं, वड़-वेश-धारी 
शाङ्करने उन्हें रोक लिया । वे अधिक देरतक पार्यतीसे 
छिपे न रह सके, पार्वती जिस रूपका ध्यान करती थीं 
उसी रूपमें उनके सामने प्रकट हो गये और बोले--'मैं 
तुमपर प्रसन्न हूँ, वर मागो !? 


पार्वतीकी इच्छा पूर्ण हुई, उन्हें साक्षात्‌ शिवके दशन 
हुए । दर्शन ही नहीं, कुछ कालमें शिवने पार्वतीका 
पाणिग्रहण कर लिया । 


जो पुरुष उन त्रिनेत्र,व्याघाम्बरधारी,सदाशिव परमात्मा- 
को निर्गुण, निराकार एवं सगुण, निराकार समझकर 
उनकी सगुण, साकार दिव्य मूर्तिकी उपासना करता है 
उसीकी उपासना सच्ची और सर्वाङ्गपूर्ण है । इस समग्रतामें 
जितना अंश कम होता है, उतनी ही उपासनाकी सर्वाङ्ग 
पूर्णतामे कमी है और उतना ही वह शिव-तत््वसे अनभिज्ञ है । 


देश्वरकी लीलाएँ अपरंपार हैं । वे दया करके जिनको 
अपनी लीलाएँ और लीलाआओंका रहस्य जनाते हैं; वही 
जान सकते हें | उनकी कृपाके बिना तो उनकी विच्चित्र 
लीलाओंको देख-सुनकर देवी, देवता एबं मुनियोंको भी 
भ्रम हो जाया करता है, फिर साधारण लोगोंकी तो बात 
ही क्या है ? परन्तु वास्तवमै शिवजी महाराज हैं बड़े ही 
आशुतोष ! उपासना करनेवालोंपर बहुत ही शीघ्र प्रसन्न 
हो जाते हैं । रहस्यको जानकर निष्काम-प्रेमभावसे ' भजने- 
यालोंपर प्रसन्न होते हैं, इसमें तो कहना ही क्या है! सकाम- 
भावसे, अपना मतलब गॉटनेके लिये जो अज्ञानपूर्वक 
उपासना करते हैं उनपर भी आप रीझ जाते हैं । भोले भण्डारी 
मुँहमाँगा बरदान देनेमें कुछ भी आगा-पीछा नहीं सोचते । 


& शिव-तत्त्व # 


६६ 


जरा-सी भक्ति करनेवालेपर ही आपके हृदयका दयासमुद्र शिवाय'-इस 


उमड़ पड़ता है । इस रहस्यको समझनेवाले आपको व्यङ्गसे 
“भोलानाथ? कहा करते हैं | इस विषयमें गोसाई ठुळसीदास- 
जी मद्दाराजकी कल्पना बहुत ही सुन्दर है। वे कहते हे-- 


बावरो रावरो नाह भवानी ! 
दानि बढो दिन देत दये बिनु, बेद बड़ाई मानी ॥ टेक॥ 
निज घरकी बर बात बिलोकहु, हो तुम परम सयानी । 
शिवकी दई सम्पदा देखत, श्रीशारदा सिहानी॥ 
जिनके माऊ ठिखा हिषि मेरी, सुखकी नही निसानी । 
तिन रंकनको नाक सँवारत, हों आयो नकबानी॥ 
दुख दीनता दुखी इनके दुख, जाचकता अकुलानी । 
यह अधिकार सॉपिय औरहिं, मीख मली में जानी॥ 
प्रेम-प्रशसा बिनय ब्येगजुत, सुनि बिधिको बर बानी । 
तुरुसी मुदित महेश मनहिं मन, जगतमातु मुसकानी॥ 
ऐसे भोलेनाथ भगवान्‌ शङ्करको जो प्रेमसे नहीं भजते; 
वास्तवमें बे शिवके तत्वको जानते नहीँ हैं, अतएव उनका 
मनुष्य-जन्म लेना ही व्यर्थ है । इससे अधिक उनके लिये और 
क्या कहा जाय । अतएव प्रिय पाठकगणो ! आपलोगाँसे 
मेरा नम्र निवेदन है, यदि आपलोग उचित समझें तो नीचे 
लिखे साधनोंको समझकर यथाशक्ति उन्हें काममै लानेकी 
चेष्टा करें-- 
(क) पवित्र और एकान्त स्थानमें गीता अध्याय ६, 
कोक १० से १४ के अनुसार 
( १ ) भगवान शङ्करके प्रेम, रहस्य, गुण और प्रभाव 
की अमृतमयी कथाओंका, उनके तत्वको जानने- 
वाले भत्तोंद्वारा श्रयण करके, मनन करना एवं 
स्वयं भी सत्‌-शास्रौंको पढ़कर उनका रहस्य 
समझनेके लिये मनन करना और उनके 
अनुसार आचरण करनेके लिये प्राणपर्येन्त 
कोशिश करना । 
(२) भगवान्‌ शिवकी शान्तमूतिंका पूजन-वन्दनादि 
श्रद्धा और प्रेमसे नित्य करना । 
(३) भगवान्‌ शङ्कामै अनन्य प्रेम होनेके लिये 
विनय-भावसे रुदन करते हुए गद्गद वाणीद्वारा 
र 
स्तुति और प्रार्थना करना । 


(४) ॐ नमः शिवाय'-इस मन्त्रका मनके द्वारा या 
श्वासोंके द्वारा प्रेमभावसे गुप्त जप करना । 

(५) उपयुक्त रहस्यको समझकर प्रभावसहित यथा- 
रुचि भगवान्‌ शिवके स्वरूपका श्रद्धा-भक्तिसहित 
निष्कामभावसे ध्यान करना । 

(ख) व्यवहारकालमें-- 

(१) स्वार्थको त्यागकर प्रेमपूर्वक सबके 
सद्व्यवहार करना । 

( २) भगवान्‌ झिवमें प्रेम होनेके लिये उनकी आज्ञा- 
के अनुसार फलासक्तिको त्यागकर शानत्नानुकूल 
यथाशाक्ति यज्ञ, दान, तप, सेवा एवं वर्णाश्रमके 
अनुसार जीविकाके कमोंको करना । 


साथ 


(३) सुख, दुःख एवं सुख-दुश्खकारक पदाथोंकी 
प्राति और विनाशको शङ्करकी इच्छासे हुआ 
समझकर उनमें पद-पदपर भगवान्‌ सदाशिवकी 
दयाका दर्शन करना । 

(४) रहस्य और प्रभावको समझकर श्रद्धा और 
निष्काम प्रेमभावसे यथारुचि भगवान्‌ शिवके 
स्वरूपका निरन्तर ध्यान होनेके लिये चलते-फिरते, 
उठते-बैठते, उस .शिवके नाम-जपका अभ्यास 
सदा-सर्वदा करना-। 

(५) दुर्गुण और दुराचारको त्यागकर सद्गुण और 
सदाचारे उपार्जनके लिये हर समय कोशिश 
करते रहना । 

उपयुक्त साधनोंको मनुष्य कटिबद्ध होकर ज्यों-ज्यों करता 

जाता है, त्या-ही-त्यो उसके अन्तःकरणकी पवित्रता, रहस्य 
और प्रभावका अनुभव तथा अतिशय श्रद्धा एवं विशुद्ध 
प्रेमकी उत्तरोत्तर वृद्धि होती चली जाती है । इसलिये कटि- 
बद्ध होकर उपर्युक्त साधनोंको करनेके लिये प्राणपर्यन्त 
कोशिश करनी चाहिये । इन सब साधनोंमें भगवान्‌ 


है। अतएव नाना प्रकारके कमोंके बाहुल्यके कारण 
उसके चिन्तनमें एक क्षणकी भी बाधा न आवे, इसके लिये 
विशेष सावधान रहना चाहिये। यदि अनन्य प्रेमकी 
प्रगाढताके कारण शाख्रानुकूल कमोंके करनेमें कहीं कमी 
आती हो तो कोई हज नहीं, किन्तु परेममें बाधा नहीं पड़नी 


७० ॐ सबं भवानीसहितं नमामि क्र 


~ ७८ (७ > 
चाहिये । क्‍योंकि जहाँ अनन्य प्रेम है वहाँ भगवानका चिन्तन कृतकृत्य हो जाता है, अर्थात्‌ परम पदको प्राप्त हो जाता है । 


(ध्यान) तो निरन्तर होता ही है। और उस ध्यानके अतएव भगवान्‌ शिवके प्रेम और प्रभावको समझकर 


3 प्रभावसे पद-पदपर भगवान्‌की दयाका अनुभव करता हुआ 


उनके खरूपका निष्काम प्रेमभावसे निरन्तर चिन्तन होनेके 


मनुष्य भगवान्‌ सदाशिवके तत्त्वको यथार्थरूपसे समझकर लिये प्राणपर्यन्त चेष्टा करनी चाहिये । 


— =O (OO ——— 
परात्पर शिव 
( लेखक---श्रीगौरीशंकरजी गोयन्दका ) 
नोदयति यन्न नझ्यति निवौति न निशृंतिं प्रयच्छसि च। जञानन्रियास्वभावं तत्तेजः शाम्भवं जयति ॥ 


क परमतत्व है, जो सर्वत्र अनु- 
स्यूत है, सब कारणोंका कारण 
है । सबका अधिपति, सबका 
रचयिता, पालयिता एबं संहर्ता है । 
जिसके भयसे सूर्य प्रतिदिन यथा- 
समय उदित होता है और यथा- 
समय अस्त । यायु अविरत बहता 
। है, चन्द्र प्रतिपक्ष घटता-बढ्ता है, 
ऋतुएँ यथावसर आविर्भूत होती हे, अपने वेभवसे प्रकृतिकी 
छविको नयनामिराम बनाती हैं । कभी अवनितल, तरु, 
निकुञ्ज और लताएँ पल्यों और पुष्पासे आच्छन्न होकर 
मनोज्ञताकी मूर्ति बन जाती हैं, तो कभी उनमें एक पीला 
पत्ता भी नहीं दिखायी देता । कभी नाना पक्षियोंके कल- 
रवसे कोने-कोनेमें चहल-पहल मच जाती है, तो कभी कहीं एक 
शब्द भी नहीं सुनायी देता | कभी काले-काले बांदलॉकी 
घटाएँ, विद्युछताओंका परिनर्तन, मेघका तर्जन-गर्जन अपना 
दृश्य उपस्थित करते हैं, तो कभी ळूकी लपटे, हेमन्तका 
शीतजन्य हाहाकार और शिशिरका सीत्कार आदि अपना 
अभिनय दिखाते हैं | यह सब उसी सुचतुर शिल्पीकी 
कुशलता ही तो है, उसी मायावीकी मायाका विलास 
ही तो है। वसन्तके बाद सदा ग्रीष्का ही आविर्भाव 
होता है । उसके पश्चात्‌ वर्षा, इसी क्रमसे अन्यान्य क्रतुएँ 
आती हें और जाती हैं | इसमें तनिक भी परिवर्तन या विपर्यय 
नहीं होता । ये सब बातें बिना सञ्चालकके सम्भव नहीं हैं । 

जो दिग्वसन होते हुए भी भक्तोंकों अतुल ऐश्वर्य देने- 
बाळे हैं, इमशानवासी होते हुए भी त्रेलोक्याधिपति ह 
योगिराजाधिराज होते हुए भी अर्द्धनारीश्वर हैं, सदा 
कान्तासे आलिङ्गित रहते हुए भी मदनजित्‌ हैं, अज होते 
हुए. भी अनेक रूपोंसे आविभूत हैं, गुणहीन होते हुए भी 


गुणाध्यक्ष हैं, अव्यक्त होते हुए भी व्यक्त हैं, सबके कारण 
होते हुए भी अकारण हैं, अनन्त रत्नराशियोके अधिपति 
होते हुए भी भस्मविभूप्रण हँ । वही इस जगतूके सञ्चालक 
हैं, यही परात्पर शिव हैं | विपत्ति पड़नेपर सब देवता 
जिनकी शरणमें जाते हैं; ब्रह्मा, विष्णु आदि देव भी घोर 
तपस्या कर जिनके कृपाभाजन हुए हैं । जिन्होंने अन्धक, 
शुक्र, दुन्दुभि, महिष, त्रिपुर, रावण, निवातकवच आदि 
अनेकोंको अतुल ऐश्वर्य देकर फिर उनका संहार किया । 
जिन्होंने भयभीत देवताओंकी प्रार्थनापर हालाहल गरलको 
अमृतके समान पी लिया । चन्द्र, सूर्य और अग्नि जिनके 
नेत्र हैं; स्वर्ग शिर है, आकाश नाभि है, दिशाएँ कान हैं; 
जिनके मुखसे ब्राह्मण और ब्रह्मा पैदा हुए, इन्द्र, विष्णु 
और क्षत्रिय जिनके हाथोसे उत्पन्न हुए, जिनके ऊरुदेशसे 
वेश्य और पावसे शूद्र पैदा हुए । अनेक देव, सिद्ध, 
गन्धर्व, यक्ष, किन्नर, मनुष्य, राक्षस आदि जिनकी ऋृपासे 
अनन्त ऐश्वयंके अधिपति हुए हैं; जो ज्ञान, तप, ऐश्वर्य, 
लीला आदिसे जगतूके कल्याणमें रत हें; जिनके समान न 
कोई दाता है, न तपस्वी है, न ज्ञानी है, न त्यागी है, न 
वक्ता है, न उपदेश है, न ऐश्वर्यशाली है । जो सदा सब 
वस्तुओंसे परिपूर्ण हैं; जिनके आवास केलासका विशाल 
वर्णन करते-करते शेष, शारदा आदि भी थकित रह जाते हैं; 
जो श्रुतियोमै महादेव, देवदेव, महेश्वर, महेशान, आशु- 
तोष आदि अनेक नामोंसे पुकारे गये हैं, यही परात्पर हैं, 
परमकारण हैं । " 


उनके अनन्त नाम-हैं और हें अपरिमित विभूतियाँ । 
कोई उनकी शिव) महादेव कहकर उपासना करता है तो 
कोई ब्रह्म, नारायण, पुरुष, कर्ता, कर्म, आईन्‌, बुद्ध आदि 


विभिन्न नामोसे उन्हींकी उपासना करते हें । महाकवि 
कालिदासने बहुत ठीक कहा है-- 


# परात्पर शिव # ७१ 


बहुघाप्यागमैभिंन्नाः पन्थानः सिद्धिहेतवः | 

त्वय्येच निपतन्स्योधा जाह्नवीया इवाणवे ॥ 

निश्चय ही ये विभिन्न मार्ग उसी एक परात्परको विषय 
करते हैं । नद-नदी-नाले, इनमेंसे भले ही कोई पूर्यकी 
ओर बहे और कोई पश्चिमकी ओर, अन्तमें वे सब 
समुद्रमें ही जा गिरते हैं । 

महिम्नःस्तोत्रमे पुष्पदन्ताचार्यने भी इसी भावका 
सङ्केत किया है-- 

त्रयी सांख्यं योग! पझुपतिमतं वेष्णवमिति 

प्रभिन्ने प्रस्थाने परमिदमदः पथ्यमिति च। 

रुचीनां वैचिऽयादृज्ञुकुटिङनानापथञ्चुपां 

नृणासेको गम्यस्त्वमसि पयसामर्णव इव ॥ 


“स्मार्त, सांख्य, योग, पाशुपतमत, पाञ्चरात्रमत आदि 
विभिन्न शास्त्रामे “यह श्रेष्ठ है, यह हितकर है?, इत्यादि अपनी- 
अपनी रुच्निके अनुसार सीधे-टेढ़ें अनेक मार्गोका अवलम्वन 
करनेवाले लोगोंके एक आप ही गम्य हैं, जैसे कि नद, 
नदी, नाले, झरनों, सोतोंके जलका एकमात्र आश्रय सागर है।? 


कहाँ अतुल महिमावाले परात्पर शिव, कहाँ मैं 
अत्यव्पज्ञ प्राणी | उनकी परात्परता तथा सर्वकारणताके 
विषयमै लिखनेकी भला मेरी क्या सामर्थ्य १ तथापि अपनी 
लेखनीको उनके गुणगानसे पवित्र करनेके लिये कुछ निवेदन 
करनेका साहस करता हूँ । सम्भव है, इससे पाठकोंका 
यत्किञ्चित्‌ मनोविनोद्‌ हो जाय । 
जैसे नपतिके छत्र, चँवर आदि असाधारण अभिज्ञान 
हैँ, उसी प्रकार जगतूकी सृष्टि, स्थिति और संहार करना 
परात्परका असाधारण अभिज्ञान है-- 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि 
जीवन्ति यत्प्रबन्त्यभिसंविशन्ति तद्विजिज्ञासस्व । तड़्ह्म । 
( तेत्ति० ) 
“जिससे हिरण्यगर्भसे लेकर कीटपर्यन्त प्राणी उत्पन्न 
होते हैं, जिससे उत्पन्न;होकर प्राण धारण करते हे, अन्तमे 
जिसमें विलीन हो जाते हैं, उसको जाननेकी इच्छा करो, 
वही ब्रह्म है |? 
द्यावाभूमी जनयन्‌ देव एकः । 
( इेव० ३।३) 


“यौ और प्रथिवी ( ब्रह्माण्डके दो कटाहों ) की सृष्टि, 


स्थिति और लय करनेवाला स्वयंप्रकाश एक है।? इत्यादि 
अनेक श्रुतियों एवं “जन्मात्रस् यतः? (ब्र १।१।२) 
“जिससे इस जगत्के जन्म आदि होते हैं, वह ब्रह्म है? 
इत्यादि सूत्रासे उपर्युक्त कथनकी पुष्टि होती है । 


यहाँपर देखना यह है कि उक्त लक्षण शिवजीमें घटता 
है या नहीं ! श्वेताश्वतर-उपनिप्रदमें एक गाथा आयी है। 
उसका आशय यह है कि कतिपय ब्रह्मवादी ऋषियोंकों 
“यतो वा? श्रुतिके बलसे जगत्के जन्म आदिका कारण, 
सबका अधिष्ठाता ब्रह्म है--ऐसा निश्चय हुआ; किन्तु बह 
ब्रह्म अमुक देवतारूप है, इसम्रकार विशेष ज्ञान उन्हें नहीं 
था | अतः उन्हें संशय हुआ कि समस्त संसारकी रचना, 
पालन तथा संहार करनेवाला वह ब्रह्म किरूप है । उक्त 
संदायको “किं कारणं ब्रह्म' ( श्वे० १ | १ ) इत्यादि प्रकरणसे 
दिखाकर जगत्के हेतु काल, स्वभाव, नियति, महाभूत, 
पुरुष हैं या इनका संयोग है, अथवा यह बिना किसी 
कारणके बना है, इसप्रकारकी आराङ्काआंका-- 


स्वभावो नियतिर्यदृच्छा 
भूतानि योनिः पुरुष इति चिन्त्यम्‌ । 


कालः 


संयोग एपां न व्वात्मभावात्‌ 


-इत्यादिसे उपर्युक्त संदायकी सिद्विके लिये निराकरण 
करते हुए ब्रह्म किंरूप है, इस विषयमै स्वयं निर्णय करनेमें 
असमर्थ हो ऋषियोंने सोचा कि ब्रह्मविद्या देनेमें अतिनिपुण 
तथा उदार परमद्याक्तिस्वरूप अम्बिका देवीके प्रसादसे ही 
इस विषयका निर्णय हो सकेगा । वे ऐसा निश्चय कर 
समाधिस्थ हो गये । उन्हें परमात्माकी शक्तिके दर्शन हुए । 
उसके प्रसादसे उन्हें पूर्वोक्त काल, स्वभाव आदि कारणाँके 
कारण, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव, सत्‌-अभिन्न चित्‌ , 
चित-अभिन्न सत्‌, आनन्दाम्युनिधि परमास्माका विशेषरूपसे 
साक्षात्कार हुआ । अनन्तर 

क्षरं प्रधानमस्तताक्षरं हरः 

क्षरात्मानावीशते देच एकः । 
(श्रे० १।१०) 

-इत्यादि उपसंदारसे विस्तारपूर्वक यह निर्णय किया है 
कि “यतो वा” श्रुतिमें जिसे ब्रद्म-नामसे जगतूके जन्म आदिका 
कारण कहा गया है, वह शिव ही हैं । कूर्मपुराणमें इसी 
गाथाका विस्तृत वर्णन इस तरह किया गया है-- 
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समेत्य ते महात्मानो मुनयो ब्रह्मवाद्निः । 
वितेनिरे बहून्‌ वादानात्मविज्ञानसंश्रयान्‌ ॥ 
किमस्य जगतो मूळमात्मा वास्माकमेव हि । 
कोऽपि स्यास्सवंभूतानां हेतुरीश्वर एव च ॥ 
इत्येवं मन्यमानानां ध्यानकमौवलम्बिनाम्‌ । 
आविरासीन्महादेवी गौरी गिरिवरात्मजा ॥ 
--इत्यादिसे लेकर 

निरीक्षितास्ते परमेशपरन्या 
तदन्तरे 
पझ्यन्ति शम्भुं कविमीशितारं 


रुद्रं बृहन्तं पुरुषं पुराणम्‌ ॥ 

~एतत्पयन्त श्वेता श्वतर-उपनिषदूकी गाथाका 
रूपसे उल्लेख है | इसका भी सारांश यही Ne 
सबके कारण हैं, परात्पर हैं, पुराणपुरुष हैं, इत्यादि । 

अथर्वशिर-उपनिषद्‌ २ में कहा है-- 

देवा ह वे स्वग॑ लोकमगमंस्ते देवा रुद्रमएच्छन्‌ को 
अवानिति । सोऽब्रवीदहभेकः प्रथममासं वर्तामि 
भविष्यामि च नान्यः कश्रिन्मत्तो व्यतिरिक्त इति । 
'देवतालोग महाकेलासमें गये, उन्होंने रुद्रसे पूछा-- 
“आप कोन हैं ! रुद्रभगवान्‌ बोले. एक ( प्रत्यग्रुप ) 
हूं। मैं सृश्टिके पूर्वमे था, इस समय हूँ और भविष्यमें 


रहूँगा--मैं तीनों कालोसे अपरिच्छिन्न हँ । 
अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं है?" id 


देवमशेषहेतुम्‌ । 


थर्वशिखा. 
अथवशिखा-उपनिषद्मे भी 
सनत्कुमार आदिने 
अथर्वण ऋषिसे प्रश्न किया है. को 


भगवन्‌ ! किमादौ प्रयुक्तं ध्यान ध्यायितव्यं किं 
तयानं को वा ध्याता कश्च ध्येयः || 

~ LN 

व क्रमशः तीन प्रश्नोका उत्तर देकर कहते ह 

ध्यायीतेशानं प्रध्यायितव्यम्‌ । सर्वमिदं ब्रह्मविष्ण- 
रुद्गे नद्वास्ते संप्रसूयन्ते"`` ` ` `` ` कारणं तु ध्येयः सव 
सम्पन्नः । सर्वेश्वरः शस्भुराकाशमध्ये । 


यापर “व्यायीतेशानम्‌? से शिवजीको ध्यानयोग्य 


कहा । तदनन्तर शिवसे इतर सम्पूर्ण देवताओंकी उपेक्षा 
कर शिवजीका ही ध्यान करना चाहिये, यह दिखानेके ल्यि 


कहा है । सब देवताओंमें प्रधान देवता ब्रह्मा, विष्णु और 
रुद्र इस. जगत्‌की सृष्टि, स्थिति और संहारमें नियुक्त हैं; 
किन्तु ये भी भूत और इन्द्रिय आदिके समान परमेश्वरसे 
उत्पन्न होते हैं । सब कारणोंके कारण शिवजी कदापि 
उत्पत्ति, विनाश आदि विकारोंको प्राप्त नहीं होते । इस- 
प्रकार सब देवताआँसे शिवजीकी विशिष्टताका निश्चय कर, 
उपपत्तिपूर्वक--वे सबके ध्येय हैं, ऐसा उपसंहार किया है । 


श्वेताश्वतर-उपनिषद्‌मे-- 


यो देवानां प्रभवश्नोद्धबइच 

विश्वाधिपो रुद्रो 

हिरण्यगर्भ पझ्यत जायमानं 
स नो देवः शुभया स्म्त्या संयुनक्तु ॥ 

(श्० ४। १२) 


महर्षिः । 


“जो देवताओंकी उत्पत्ति करनेवाला. है, ऐश्वर्य देने- 


वाला है, जगतमें सबसे अधिक (श्रेष्ठ ) है, उस महर्षि 
रुद्रने पैदा होते हुए हिरण्यगर्भको देखा, वह हमको अच्छी 
बुद्धिसे युक्त करे ।? 


यदा तसस्तन्न दिवा न रात्रि- 
ने सन्न चासच्छिव एव केवळः । 
तस्सवितुर्वरेण्यं 


प्रज्ञा च तस्मात्‌ प्रस्‌ता पुराणी प्र 
( श्वे० ४। १८) 


तदक्षरं 


“सृष्टिके आदिकालमें जब केवल अन्धकार ही अन्धकार 
था; न दिन था, न रात्रि थी, न सत्‌ (कारण) था, न असत्‌ 
(कार्य) था, केवल एक निर्विकार शिव ही विद्यमान थे । 
वही अक्षर हैं, वही सबके जनक परमेश्वरका प्रार्थनीय खरूप 
हैं, उन्हींसे शास्रविद्या प्रवृत्त हुई है ।? 


इत्यादि अनेक उपनिष्रदू-खण्डोसे स्पष्टतया प्रतीत 
होता है कि भगवान्‌ शङ्कर अनादि हैं, अनन्त हैं, सबके कारण 
हैं, परम उपास्य हैं, आनन्दमय हैं, सच्चित्‌ हैं, उनके बराबर 
दूसरा कोई है ही नहीं । उन्होंने सबसे प्रथम उत्पन्न हुए 
जीव हिरण्यगर्भको पैदा होते देखा । वे देश तथा कालके 
परिच्छेदसे च्यून्य हैं । 


श्रेताश्वतर-उपनिषद्को देखनेसे ज्ञात होता है कि वह 
आदिसे लेकर अन्ततक सारा-का-सारा शिवपरक ही है-- 
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एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः । 
(श्रे ३।२.) 
केवळ एक रुद्र ही तो हैं, इसलिये ब्रह्मादीलोग 
दूसरेके मुखका अवलोकन नहीं करते थे-- 
‘विश्वाधिपो रुद्रो महर्षिः’ 
(श्रे ३।४) 
परमं महेश्वरं 
तं देवतानां परमं च देवतम्‌ । 
पतिं पतीनां परमं परस्ताद्‌ 
विदाम देवं अ्ुवनेशमीढपम्‌ ॥ 
(रेश ६६७) 
“जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और लयके कारण ब्रह्मा, 
विष्णु और रुद्रसे भी उत्कृष्ट, इन्द्र आदि देवताओंके भी 
देवता, जगतूके पति हिरण्यगर्भ आदिके भी अधिपति, पर- 
अक्षरसे भी पर, भुवनोंके परमेश्वर देवको हम जानते हैं ।? 
मायिनं तु सहेश्वरम्‌ । 
इत्यादि अनेक वचन उपयुक्त कथनका समर्थन करते 
हैं । श्वेताश्वतरकी भाँति अथर्षशिर-उपनिषद्‌ भी पूर्णतया 
शिवपरक ही दै । 


तमीश्वराणां 


यस्सूदमं तद्वैथुवम्‌ , यहैद्युतं तत्‌ परं मह्या, यत्‌ परं 
बह्म स एकः, य एकः स रुद्रः, यो रुद्रः स ईशानः, य 
ईशानः स भगवान्‌ महेश्वरः । ( भ्रथवैशिर० ३ ) 

-—इत्यादिसे शिवजीकी ज्योतिःस्वरूपता, अद्वितीयता, 
परत्रह्मता, परात्परताका स्पष्ट वर्णन किया गया है । 


इसी प्रकार श्वेताश्वतरके “तमेव विदित्वातिमृत्युमेति 
नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ आदि अनेक मन्त्रखण्डोके 
अविकलरूपसे मिलने तथा "विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतोमु वो 
विश्वतोबाहुरुत विश्वतस्पात्‌’ आदि कितने ही मन्तरोंका 
अर्थसाम्य होनेसे घुराणपुरुषके विराट्रूपका प्रतिपादन 
करनेवाला पुरुषसूक्त भी शिवपरक ही है | रुद्रपरक होनेके 
कारण ही रुद्राभिषेकमें उसे स्थान मिला है । लिङ्गपुराणमे 
दिवजीकी पूजाकी विधिमें कहा गया है-- 
श्रयेणे व 
पुण्येन 


ज्येष्ठसाम्ना 
रथन्तरेण 


तथा देवन्रतैरपि । 
सूक्तेन पुरुषेण च॥ 

“तीन ज्येष्ठसाम ( सामके मेद ), तीन देवन्रत, पुण्य- 
रथन्तर ( सामभेद ) तथा पुण्यपुरुषसूक्तसे शिवजीका 


अभिषेक करे |? इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि पुरुषसूक्त 
शिवपरक ही है । इसके अतिरिक्त लिङ्गपुराणमें, पुरुषसक्तमें 
प्रतिपादित पुराणपुरुषकी महिमा शिवजीकी ही महिमा 
है, शिवजी ही पुराणपुरुष हैं, यह स्पष्टतया कहा गया है-- 
थौमूंद्धां हि विओस्तस्य खं नाभिः परमेष्ठिनः । 
सोमसूर्याझयो नेभ्रं दिशः श्रोत्रे महात्मनः ॥ 
वक्त्राद्वै ब्राह्मणा जाता ब्रह्मा च भगवान्‌ विभुः । 
इन्द्रविष्णू भुजाभ्यां तु क्षत्नियाश्च महास्मनः ॥ 
वैश्याश्चोरुप्रदेशातु शद्राः पादात्‌ पिनाकिनः । 
इत्यादि 
अन्य पुराणोंमें भी शिवजीकी परात्परता, सर्वकारणताके 
वचनोंकी जहाँ-तहौँ भरमार है | झिवपुराणमें इसका वर्णन 
देखिये 
श्रयस्ते कारणास्मानो जाताः साक्षात्‌ महेश्वरात्‌ । 
चराचरस्य विश्वस्य ` सगां स्थित्यन्तहेतवः ॥ 
पित्रा नियमिताः पूवं त्रयोऽपि त्रिषु कर्मसु । 
ब्रह्मा सर्गे दरिख्राणे रुद्रः खंहरणे पुनः ॥ 
इत्यादि 
यहॉपर महेश्वरपदवाच्य शिवजीको ब्रह्मा, विष्णु एवं 
रुद्रका जनक और शासक साफ ही कहा गया है । 
महाभारतमें देखिये 
यन्न भूतपतिः रुष्टा स्वलोकान्‌ सनातनः । 
उपास्यते तिग्मतेजा क्तो भूतैः सहस्राः ॥ 
( भीष्मपवे ) 


-“ इत्यादि मैनाकके वर्णनके प्रकरणमें भूतपति शिवजी- 
को सब लोकोंका सष्टा,सब प्राणियोंका उपास्यदेव तथा पुराण- 
पुरुष कहा गया है । 

शान्तिपर्यमे-- 

ईश्वरश्चेतनः कर्तां पुरुषः कारणं शिवः। 

विष्णुम्रेद्मा शशी सूर्यः शक्रो देवाश्च सान्वयाः ॥ 

सुज्यते ग्रस्यते चैव तमोभूतमिदं जगत्‌ । 
अप्रज्ञातं जगरसवं तदा ह्येको महेश्वरः ॥ 

--इत्यादिसे ईश्वर शिवजीको सर्वकारण एवं सर्वदेवमय 
बतलाया गया है और सुष्टिके पूर्व केवळ उन्हींकी स्थितिका 
निर्देश किया गया है । 

अनुशासनपर्वमै-- 

स एष. भगवानीशः सवंतर्वादिरिव्ययः । 
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सवंतस्वविधानज्ञः प्रथानछुर्पेश्वर; ॥ 
सोऽसृजद्दक्षिणादङ्गाद्‌ ब्रह्माणं लोकसम्भवम्‌.।- , 
चामपाइवीत्तथा विष्णु छोकरक्षार्थमीश्वरः ॥ 
युगान्ते चैव  सम्प्रास्ते रुद्रं प्रभुरथासुजत्‌ । 


यहॉपर भी ब्रह्मा; विष्णु. तथा संहारकर्ता रुद्र आदि- 
की सृष्टि करनेवाले शिवजी सर्वादि, सर्वप्रधान, सब तत्त्वोंको 
जाननेवाले हैं--ऐसा स्पष्टतया उल्लेख है । 


महामारतमे शिवजी सर्वप्रधान, देवाधिदेव, परिपूर्ण- 
तम, परात्पर एवं क्या ज्ञानमें; क्या दानमें, क्या सम्मानमें 


सबसे अधिक हैं-इस वातकी द्योतक अनेकानेक 
आ्यायिकाएँ हैं । 


जाम्बवतीके अत्यन्त अनुनय-विनय करनेपर भगवान्‌ 
कृष्ण उसकी पुत्र-प्रात्तिकि लिये शिवजीकी आराधना करनेकों 
कैलासपर गये' | ऋषिप्रवर उपमन्युके मुखारविन्दसे उनकी 
अतुल महिमाको सुनकर अति मुग्ध हुए और ऋषिके 
उपदेशसे विधिपूर्वक भगवान्‌ शिवजीकी आराधनामें संलग्न 
हुए । एक मासतक फल खाकर, दूसरे मासमें पानी पीकर 
और तीन मास केवल वायुका भक्षण करके, ऊपरको हाथ 
उठाये, एक पैरसे खड़े रहे । उनकी इस उम्र तपस्यासे 
भगवान्‌ प्रसन्न हुए । जगदम्बा ` पार्वतीसमेत उनको दर्शन 
देकर मनोवाञ्छित आठ वरदान दिये । उस समय उनके 
चारों ओर सभी देवगण बेदमन्त्रोसे 


उनका जयजयकार 
मना रहे थे । श्रीक्ृष्णमगवानने-- 


स्वं चै ब्रह्मा च रुद्रश्च व हणोऽझिर्मनुंवः । 
घाता त्वष्टा विधाता च त्वं प्रभुः सर्वबोमखः ॥ 
स्वक्तो जातानि भूतानि स्थावराणि चराणि च । 
सवेतःपाणिपादस्त्व सवंतोऽक्षिशिरोमुखः । 
स्वेतःश्रु तिमाँछोके सवमायृस्य तिष्ठसि॥ 
(महा० अनु० ४५ | ३ ९६-९७, ४०७) 
“इत्यादि वाक्योंसे उनकी स्तुति की और उनके 
साक्षात्कारसे अपनेको कृतकृत्य माना । ट्रोणपर्वम अभिमन्युके 
शोकसे कातर अर्जुनकी प्रतिज्ञाको पूर्ण कराने तथा 
पाश्पताख्रकी प्राप्तिके लिये अर्जुनको लेकर भगवान्‌ कृष्ण 
केळासमें देवाधिदेव महादेवके समीप गये और: 


नमो विश्वस्य पतये महतां पतये नमः । 
नमः सहस्रशिरसे सहस्रभुजमृत्यवे ॥ 


सहस्रनेत्रपादाय नमोऽसंख्येयकर्मणे 1 
भक्तानुकम्पिने नित्यं सिद्धयतां नो वरः प्रभो ॥ 
महा० द्रोण० ८०।६३-६४ ) 
इत्यादि अनेक प्रकारकी स्तुतिसे उन्हें प्रसन्न कर कृतकृत्य 
हुए । इसप्रकारकी अनेक गाथाएँ हैं । कहाँतक कहें, कृष्ण- 
भगवानका प्रधान अस्त्र सुदर्शन भी शिवजीका प्रसादरूप 
ही है यह गाथा शिवपुराण आदिमें विस्तारसे कही गयी 
है । किसी समय दैत्य बड़े बलवान हो गये थे । उन्होंने 
देवताओंको बड़ा कए दिया । देवताओंने विष्णुभगवानकी 
शरण ली । विष्णुभगवानने उन्हें आश्वासन देकर देवदेव 
शियजीकी बडी आराधना की । अन्तमें नियम किया कि 
भगवान्‌ शिवजीके सहस्तनामका पाठ किया जाय और 
प्रसेक नामपर भगवानको मानसरोबरमे पैदा हुए सुन्दर 
कमल चढाये जायँ । इसप्रकार स्तुति करमेसे भगवान्‌ शिव 
अवश्य प्रसन्न होंगे । विष्णुकी दृढ्भक्तिको जाननेके लिये 
शिवजीने एक दिन चढ़ानेके लिये प्रस्तुत हजार कमलोंमंसे 
एक कमळ उठा लिया । जत्र विष्णुको ज्ञात हुआ कि एक 
कमल कम है, तो उन्होंने सारी प्रथिवी खोज डाळी, किन्ठु उन्हें 
कमल नहीं मिला । तब अन्तमें उन्होंने अपनी आँख 
कमळके बदलेमें चढ़ा दी । भगवान्‌ शिव दृढ़भक्त जानकर 
विष्णुपर रीझ गये ओर साक्षात्‌ दर्शन देकर बोले--दि 
हरे ! मैं तुमसे अति प्रसन्न हूँ, तुम मेरे दृढ़भक्त हो; 
जो इच्छा हो, मागो । तुम्हारे लिये कुछ भी अदेय नहीं है ।” 
प्रसन्नवदन _ विष्णुने हाथ जोड़कर कहा--“आप 
अन्तर्यामी हैं, सत्रके अभिलाषकों जानते हैं | यद्यपि आपसे 
कुछ छिपा नहीं है, तथापि आपकी आज्ञानुसार कहता हूँ, 
हे देवदेव ! देत्यांने सारे संसारको पीड़ित कर रक्रा है । 
उनका संहार करनेमें मेरे अन्न-दाखत्र समर्थ नहीं हैं । 
मैं क्या करूँ १ आपको छोड़ मेरा कोई दूसरा आसरा नहीं 
है ॥ यह सुनकर भगवान्‌ देवाधिदेव शिवने तेजपुञ्जखूप 
अपना सुदर्दानचक्र विष्णुके अर्पण कर दिया | उसे पाकर 
उन्होंने अनायास दैत्योंको मार डाला और देवोंकी रक्षा 
की, इत्यादि । 
हरिवंशमें दिबजीकी स्तुति करते हुए श्रीकृष्णमगवानने 
कहा है-- 


अहं ब्रह्मा कपिलो5थाप्यनन्तः 
पुत्रा: सर्वे ब्रह्मणश्चातिवीराः । 


के परात्पर शिव ॐ ७५ 


स्वन्तः सर्वे देवदेव प्रसूता 
एवं सवेश कारणात्मा त्वमीञ्यः॥ 

इस वचनसे भी भगवान्‌ शिवकी सर्वदेवमयता, सबका 
आधिपत्य, देवाधिदेवता, सर्वकारणता और परात्परता साफ 
झलकती है | 

वायुसंहितामें शिवजीका उपक्रम करके कहा है-- 

सोमं ससज यज्ञार्थं सोमाद्‌ द्योः समवतंत । 

धरा वह्िश्व सूर्यश्च वञ्जपाणिः शचीपतिः ॥ 

विष्णुर्नारायणः श्रीमान्‌ सवं सोममयं जगत्‌ । 

इससे भी स्पष्टतया प्रतीत होता है कि पुरुषयृक्तमें 
उक्त महाविराट्‌ पुराणपुरुष शिवजी ही हैं । वही जगतूके 
मूल है । उन्हींसे चराचर जगत्‌की सृष्टि हुई है । 


पराशरपुराणके निम्नलिखित वचनाँसे भलीभाँति 
विदित होता है कि श्रुतियों, स्मृतियां एवं पुराणोंमे जहाँ 
कहीं अन्यान्य देवताओंको जगतूका कारण बतलाया गया 
है--उसका पर्यवसान दाङ्करजीमे ही है। उसमें साफ कहा गया 
है--साम्बशिव ही सबके कारण हैं । सत्य, ज्ञान, अनन्त 
वही हैं । ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र आदि उनके अधीन हैं, उनकी 
आज्ञा तथा कृपा विना कुछ नहीं कर सकते । 
सर्वकारणमीझानः साम्बः सस्यादिलक्षणः | 
न विष्णु चिरञ्चिश्च न रुद्रो नापरः पुमान्‌ ॥ 
श्रुतयश्च पुराणानि भारतादीनि सत्तम । 
शिवमेव सदा सास्बं हृदि कृत्वा ब्रुवन्ति हि ॥ 
इत्यादि । 


परमेश्वर सबसे परे हैं, यह वात स्मृतिमे भी डिण्डिम- 
घोषसे स्पष्ट कही गयी दै-- 
सर्वेन्द्रियेभ्यः परमं मन आहुमंनीषिणः । 
मनसश्चाप्यहङ्कारः अहङ्कारान्महान्‌ परः ॥ 
सहतः परमव्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः। 
पुरुषाद भगवान्‌ घ्राणः तस्य सर्वभिदं जगत्‌ ॥ 
प्राणात्‌ परतरं ष्योम व्योमातीतोऽझिरीइवरः । 
इंइवराक्न परं किन्चित्‌ "`` ` ` ` ie ॥ 


विद्वानलोग कहते हे कि सारी इर्द्रियोंसे मन पर है, मनसे 
अहङ्कार पर है, अहङ्कारसे महत्तच्य पर है, महत्तत्त्वसे प्रकृति 
पर है प्रकृतिसे पुरुष पर है, पुरुषसे भगवान्‌ प्राण श्रेष्ठ है 
प्राणका ही यह सारा जगत्‌ है। प्राणसे व्योम परतर है 


ज्योतिःस्वरूप ईश्वर (शिव ) व्योमसे भी परे है; ईश्वरसे 
कुछ भी पर नहीं है,--वह परात्पर है । श्रुति भी कहती है 
यस्मास्परं नापरसस्ति किञ्चित्‌ 

अर्थात्‌ 'जिससे परे और कुछ भी नहीं है।' 

पूर्व-उद्‌धृत श्रुति, स्मृति, पुराण और इतिहासके 
वचनोंपर गोर करते हुए किसीको भी शिवजीके देवाधिदेव, 
सर्वकारण, परात्पर, परमोपास्य, अनादि, अनन्त, परमेश्वये- 
झाली, सवके झोक-सन्तापको हरनेवाले ज्योतिरूप होनेमें 
तनिक भी सन्देह नहीं हो सकता । लेकिन अनेक स्थलोंमें 
त्र्यक्ष, झूलपाणि, रुद्र, नीललोहित, महेश आदि नामोंका 
उल्लेख करते हुए उन्हें कहींपर विष्णुभगवानसे उत्पन्न 
और कहींपर ब्रह्मासे उत्पन्न माना गया है । यहाँपर लोगोंको 
सन्देह हो जाता है कि वात क्या हे, कहींपर उसी नामवाले- 
व्यक्तिकी ऐसी महिमा गायी गयी है और कहींपर उन्हे 
जन्म तथा संदारका कर्तामात्र माना गया है १ जेसे-- 

तस्य लछाटात्‌ ऽरयक्षः शूलपाणिः पुरुषोञ्जायत । 

अर्थात्‌ विष्णुकै ललाटसे झूलको हाथमे लिये हुए 
एक त्रिनेत्र पुरुष पैदा हुए ।? 

एतो हो पुरूपश्रेष्ठो प्रसादक्रोधजौ सस । 

अर्थात्‌ "ये दो पुरुषश्रेष्ठ ( ब्रह्मा और रुद्र ) मेरे ( विष्णु- 
के) प्रसाद और क्रोधसे पैदा हुए हैं ।? 

प्रादुरासोव्प्रभोरङ्गे कुमारो नीललोहितः । 

अर्थात्‌ 'ब्रह्माकी गोदमें कुमार नीललोहित ( शिव ) 
पैदा हुए।! 

इत्यादि श्रुति ओर स्म्रतिमें नारायण (विष्णु) तथा ब्रह्मासे 
जो उनकी उत्पत्तिका वर्णन किया गया है, वह अन्यान्य 
कल्पांमे संहाररुद्ररूपसे नारायणसे उनके आविर्भाव मात्रका 
कथन है । उसका कारण भी भगवान्‌ परात्पर शिवका 
वरदान ही दै । जैसे कूर्मपुराणमें उन्होंने कहा है-- 

अहं च भवतो चक्त्रात्‌ कल्पान्ते वोररूपधुक्‌ । 

झूळपाणिभेविष्यामि क्रोधजस्तव पुत्रकः॥ 

इत्यादि 

ब्रह्मासे आविर्भूत होनेमं भी कारण भगवानका अनुग्रह 
ही है । वायुपुराणमें कहा है-- 

निर्दिष्टः परमेशेन महेशो नीललोहितः । 

पुत्रो भूस्वानुणुह्णाति ब्रह्माणं ब्रह्मणोऽनुजञः ॥ 

इत्यादि 


७६ 


महाभारतमे भी कहा दै-- 

अनादिनिधनो देवश्चैतन्यादिसमन्वितः । 

ज्ञानानि च चशे यस्य तारकादीन्यशेषतः ॥ 

अणिमादिगुणोपेतमैडबय॑ न च ` कृत्रिमम्‌ । 

सृष्टपर्थ ब्रह्मणः पुत्रो छलाटादुश्थितः प्रभुः ॥ 

अर्थात्‌ “अनादि, अनन्त एवं चैतन्य आदिसे युक्त 
देव ( परमशिव ), जिनके वशमे तारक आदि समस्त ज्ञान 


हैं और जिनका अणिमा आदिसे युक्त ऐश्वर्य कृत्रिम नहीं है, 


वे प्रभु ( परमशिव ) सृष्टिके लिये ब्रह्माके ललाटसे पुत्ररूप- 
से उदित हुए ।” 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


भगवान्‌ परात्पर शिव कितने दयाळ हैं कि परम उत्कृष्ट 
होते हुए भी अपने भक्तोंकी रक्षाके लिये स्वेच्छासे उनके 
नियम्य बन जाते हैं । महान्‌ लोगाँका यह स्वभाव ही है, 
अपनी मान-मर्यादाको कम करके भी अपने आश्रितकी 
मान-मर्यादाको बढ़ाना । 

परमपुरुषार्थकी इच्छा करनेवाले जनाको परमशिवकी 
उपासना अवश्य करनी चाहिये, क्योंकि उनके समान दूसरा 
कोई नहीं है-- 

नास्ति शर्वसमो देवो नास्ति शार्वसमा गतिः । 

नास्ति शर्वसमो दाने नास्ति दार्वसमो रणे ॥ 

( मा० अनु० ४६ । ११) 


— AR RNSREPLR 
शिव--कल्याणरूप 


लोकत्रयस्थितिलयोदयकेलिकारः 

कार्येण यो हरिहरद्रुहिणस्वमेति । 
देवः स विश्वजनवाङ्‌ मनसातिवृत्त- 

शक्तिः शिवं दिशतु दाख्धदनश्वर वः॥ 


रात्पर सचिदानन्द परमेश्वर शिव एक हैं; 
ये विश्वातीत हैं और विश्वमय भी हैं । वे 
| गुणातीत हैं और गुणमय भी हैं । बे एक 
ही हैं और अनेक रूप बने हुए हैं । बे जब 
अपने विस्ताररहित अद्वितीय खरूपमें स्थित 
रहते हैं तब मानो यह विविध विलासमयी 
असंख्य रूपोंवाली विश्वरूप जादूके खेलकी 
Ly जननी प्रकृतिदेवी उनमें विलीन रहती 
है । यही शक्तिकी शक्तिमानमे अक्रिय, अव्यक्त स्थिति है--- 
शक्ति है, परन्तु वह दीखती नहीँ है और बाहा क्रियारहित है। 
सुनः जब बद्दी शिव अपनी शक्तिको व्यक्त और क्रियान्विता 
करते हैं, तव वही क्रीडामयी शक्ति--प्रकृति शिवको ही 
विविध रूपोंमें प्रकटकर उनके खेलका सामान उत्पन्न करती 
है। एक ही देव विविध रूप धारणकर अपने-आप ही अपने- 
आपसे खेलते हैं । यही विश्वका विकास है। यहाँ शिव- 
शक्ति दोनोंकी लीला चलती दै । शक्ति क्रियान्विता होकर 
शक्तिमानके साथ तब प्रत्यक्ष-प्रकट विछास करती है । यही 
परात्पर परमेश्वर शिव, महाशिव, महाविष्णु, महाशक्ति, 
गोकुल-विहारी श्रीकृष्ण, साकेताधिपति श्रीराम आदि नाम- 
रूपोंसे प्रसिद्ध हैं । सञ्चिदानन्द विज्ञानानन्दघन परमात्मा 


शिव ही भिन्न-भिन्न सर्ग और महासगेमिं भिन्न-भिन्न 
नाम-रूपोंसे अपनी परात्परताको प्रकट करते हैं । जहाँ 
जटाजूट॒धारी श्रीशिवरूप सबके आदि-उत्पन्नकर्ता और 
सर्वपूज्य महेश्वर उपास्य हैं तथा अन्य नाम-रूप-घारी 
उपासक हैं, वहाँ वे शिव ही परात्पर महाशिव हैं तथा 
अन्यान्य देव उनसे अभिन्न होनेपर भी उन्दके स्वरूपसे 
प्रकट, नाना रूपों और नामोंसे प्रसिद्ध होते हुए सत्त्व-रज- 
तम गुणोंको लेकर आवश्यकतानुसार कार्थ करते हैं । उस 
महासर्गरमे भिन्न-भिन्न ब्रह्माण्डोमे ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र आदि 
देवता - भिन्न-भिन्न होनेपर भी सब उन एक ही परात्पर 
महाशिवके उपासक हैं । इसी प्रकार किसी सर्ग या महा- 
सर्गमें महाविष्णुरूप परात्पर होते हैं और अन्य देवता 
उनसे प्रकट होते हैं; किसीमें ब्रह्मारूप, किसीमें महाशक्ति- 
रूप, किसीमें श्रीकृष्णरूप और किसीमें श्रीरामरूप परात्पर 
ब्रह्म होते हैं तथा अन्यान्य स्वरूप उन्हींसे प्रकट होकर 
उनकी उपासनाकी और उनके अधीन सृष्टि, पालन और 
बिनाशकी विविध लीलाएँ. करते हैं | इस तरह एक ही 
प्रभु भिन्न-भिन्न रूपांमे प्रकट होकर उपास्य-उपासक, स्वा मी- 
सेवक, राजा-प्रजा, शासक-शासितरूपसे लीला करते हैं । 
हॉ, एक बात थ्यानमें रखनी चाहिये कि सृष्टि) पालन 
और संहार करनेवाले,परात्परसे प्रकट त्रिदेय उनसे अभिन्न और 
पूर्ण शक्तियुक्त होते हुए भी तीनों भिन्न-भिन्न प्रकारकी 
क्रिया करते हैं तथा तीनोंकी शक्तियाँ भी अपने-अपने 
कार्यके अनुसार सीमित ही देखी जाती हैं । 


® शिव-कल्याणरूप & ७७ 


यह नहीं समझना चाहिये कि परात्पर महाशिव परत्रह्मके 
ये सब भिन्न-भिन्न रूप काल्पनिक हैं । सभी रूप भगवानके 
होनेके कारण नित्य, शुद्ध और दिव्य हैं । प्रकृतिके द्वारा 
रचे जानेवाले विश्वप्रपञ्चके विनाश होनेपर भी इनका 
विनाश नहीं होता, क्योंकि ये प्रकृतिकी सत्तासे परे स्वयं 
प्रभु परमात्माके स्वरूप हैं । जैसे परमात्माका निराकार रूप 
प्रकृतिसे परे नित्य निर्विकार है, इसी प्रकार उनके ये 
साकार रूप भी प्रकृतिसे परे नित्य निविकार हैं । अन्तर 
इतना ही है कि निराकार रूप कभी शक्तिको अपने अन्दर 
इस कदर विलीन किये रहता है कि उसके अस्तित्वका ही 
पता नहीं लगता और कभी निराकार रहते हुए ही शक्तिको 
विकासोन्मुखी करके 'गुणसम्पन्न बन जाता है। परन्तु 
साकार रूपमें शक्ति सदा ही जाणत, विकसित और सेबामें 
नियुक्त रहती है। हॉ, कभी-कभी वह भी अन्तःपुरकी 
महारानीके सद्दश बाहर सर्वथा अप्रकट-सी रहकर प्रभुके 
साथ क्रीड़ारत रहती है और कभी बाह्य लीलामें प्रकट हो 
जाती है, यही नित्यधामकी लीला और अवतार-लीलाका 
तारतम्य हे । 

नित्यधामके शिव-शक्ति, विष्णु-लक्ष्मी, ब्रह्मा-सावित्री, 
कृष्ण-राधा और राम-सीता ही समय-समयपर अवताररूपसे 
प्रकट होकर बाह्य लीला करते हें । ये सब एक ही परम- 
तच्वके अनेक नित्य और, दिव्य स्वरूप हें । अवतारोंमें, 
कभी तो परात्पर स्वयं अवतार लेते हैं और कभी सीमित शक्तिसे 
कार्य करनेवाले ननिदेवामेसे किसीका अवतार होता है:। जहाँ 
दण्ड और मोहकी लीला होती है, यहाँ दण्डित एवं मोहित 
होनेवाले अवतारोंको त्रिदेवोमेसे, तथा दण्डदाता और मोह 
उत्पन्न करनेवालेको परात्पर प्रभु समझना चाहिये, जैसे 
नसिंहरूपको शरभरूपके द्वारा दण्ड दिया जाना और 
झिवरूपका विष्णुद्वारा मोहिनी-रूपसे मोहित होना आदि । 
कहीं-कहीं परात्परके साक्षात्‌ अवतारमें भी ऐसी लीला 
देखी जाती है परन्तु उसका गूढ़ रहस्य कुछ और ही होता 

जो उनकी कृपासे ही समझमें आ सकता है ! 


आज श्रीदिवस्वरूपकी कुछ चर्चा करके लेखनीको 
पवित्र करना है । कुछ लोगोंकी अनुभवहीन समझ, सूझ 
या कल्पना है कि भगवान्‌ शिवका साकार खरूप कल्पना- 
मात्र है। उनके एकमुख, पञ्चमुख, सपंघारण, नीलकण्ठ, 
मदनदहन, वृषभ, कार्तिकेय, गणेश आदि सभी काल्पनिक 
रूपक हें । इसलिये. इन्हें वास्तविक न मानकर रूपक ही 


समझना चाहिये । परन्तु वास्तवमे ऐसी बात नहीं है। ये 
सभी सत्य हैं । जिन भक्तोंने भगवान्‌ श्रीशिवकी कृपासे 
इन रूपों और लीलाओंको देखा है या जो आज भी 
भगवत्कृपासे प्राप्त साधन-बलसे देख सकते हैं अथवा देखते 
हैं तथा साक्षात्‌ अनुभव करते हैं, वे ही इस तत्त्वको 
समझते हैं और उन्हींकी बातका वस्तुतः कुछ मूल्य है । 
उल्ळूको सूर्य नहीं दीखता--इससे जैसे सूर्यके अस्तित्वमें 
कोई बाधा नहीं आती, इसी प्रकार किसीके मानने-न- 
माननेसे भगवत्स्वरूपका कुछ भी वनता-विगड़ता नहीं । 
हाँ, माननेवाला लाभ उठाता है और न माननेवाला 
हानि । एक बात ध्यानमें रखनी चाहिये कि भगवानकी 
प्रत्येक लीला वास्तवमै इसी प्रकारकी होती है, जिससे पूरा- 
पूरा आध्यात्मिक रूपक भी बैँध सके । क्योंकि वे जगत्‌की 
शिक्षाके लिये ही अपने नित्य-स्वरूपको धरातलमें प्रकट 
करके लीला किया करते हैं । वेद, महाभारत, भागवत, विष्णु- 
पुराण, शिवपुराण आदि सभी ग्रन्थोंमें वणित भगवानकी 
लीलाऑके रूपक बन सकते हैं | परन्तु रूपक ठीक बैठ जानेसे 
ही असली स्वरूपको काल्पनिक मान लेना वैसी ही भूल 
है जैसी पिताके छायाचित्र ( फोटो ) को देखकर उसके 
अस्तित्वको न मानना ! 


कुछ लोग कहते हैं कि शिव-पूजा अनार्योकी चीज है, 
पीछेसे आयाँमें प्रचलित हो गयी । इस कथनका आधार 
हे वह मिथ्या कल्पना या अन्धविश्वास, जिसके बलपर 
यह कहा जाता है कि 'आर्य-जाति भारतवर्षमें पहलेसे नहीँ 
बसती थी । पहले यहाँ अनाये रहते थे । आर्य पीछेसे 
आये । दो-चार विदेशी लोगोंने अटकल्पच् ऐसा कह 
दिया; बस, उसीको ब्रह्मवाक्य मानकर लगे सब उन्हींका 
अनुकरण करने ! शिव-पूजाके प्रमाण अब उस समयके भी 
मिल गये हैं, जिस समय इन लोगोंके मतमै आर्य-जाति यहाँ 
नहीं आयी थी। इसलिये इन्हें यह कहना पड़ा कि शिव-पूजा 
अनायाँकी है! जो भ्रान्तिवश वेदोंके निर्माण-कालको 
केवल चार हजार वषे पूर्वका ही मानते हैं, उनके लिये ऐसा 
समझना स्वाभाविक है । परन्तु वास्तवमें यह बात नहीं हे । 
भारतवर्ष आयाँका ही मूल-निवास है और शिव-पूजा अनादि 
कालसे ही प्रचलित है । क्योंकि सारा विश्व दिवसे ही 
उत्पन्न है, झिवमें ही स्थित है और शिवमें ही विलीन होता 
है। शिव ही इसको उत्पन्न करते हैं, शिव ही इसका 
पालन करते हैं और शिव ही संहार करते हैं । विभिन्न 
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तीन कार्योके लिये ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र--ये तीन नाम हैं 
जब शिव अनादि हैं तब शिवकी पूजाको परवर्ती बतलाना 
सरासर भूल है । परन्तु क्या किया जाय ! वे लोग चार-पाँच 
हजार वर्षसे पीछे हटना ही नहीं चाहते । उनके चारों युग 
इसी कालमें पूरे हो जाते हैँ । उनके इतिहासकी यही सीमा 
है । इससे पहलेके कालको तो वे प्रागेतिहासिक युग मानते 
हूं । मोनो उस समय कुछ था ही नहीं और कहीं कुछ था 
तो उसको समझने, जानने या लिखनेवाला कोई नहीं था । 
प्राचीनताको--चारों युगोंकों चार-पाँच हजार वर्षकी सीमामे 
बाँधकर वेद, रामायण, महाभारत, पुराण आदि समस्त 
न्थमें वर्णित घटनाओंको तथा उनके अन्धौंको इसी 
काके) अन्दर सीमित मानकर तरह-तरहकी अद्भुत 
अटकळोद्वारा इघर-उघरके कुलाबे मिलाकर मनगढन्त 
बातोंका प्रचार करते हैं और इसीका नाम आज नवीन शोध 
या रिसर्च है। इस विचित्र रिसर्चके युगमे प्राचीनताकी बातें 
सुनना बेबकूफी समझा जाता है । भला वेबकूफो कोन करे ! 
अतः खयं बेवकूफीसे बचनेके लिये पूर्बजोंको बेवकूफ 
बनाना चाहते हैं | कुछ लोग श्रीशिव आदिके खरूप और 
उनकी लीलाएँ तथा उनकी उपासना-पद्धतिका पूरा 
रहस्य न समझनेके कारण उनमें दोष देखते हे, फिर 
इनके रहस्यसे सर्वथा अनभिज्ञ, विद्वान्‌ माने जानेवाले 
अन्यदेशीय आधुनिक शिक्षाप्राप्त प्रसिद्ध पुरुष भगवानूके 
इन खरूपों, लीलाओं तथा पूजा-पद्धतिका जब उपहास 
करते हैं तथा इन्हें माननेवालोंको मूर्ख बतलाते हैं, तब तो 
इन _लोगोको आदर्श विद्वान्‌ समझनेवाले एतद्देशीय 
उपयुक्त पुरुषोंकी दोषदृष्टि और भी बढ़ जाती है और 
प्रत्यक्षदर्शी तत्त्वज्ञ ऋषियोंद्वारा रचित इन अरन्थोसे, इनमें 
वर्णित घटनाओंसे, इनके सिद्धान्तोंस लजाका अनुभव करते 
हुए, घरमें, देशमें इन्हें कोसते हैं और बाहर अपने धर्म तथा 
देशको लजा तथा उपहाससे बचानेके लिये उन कथाओंसे 
नये-नये रूपकोंकी कल्पना कर विदेशी विद्वानोंकी दृष्टिमे अपने 
घर्म और इतिहासको तथा देवतावादको निर्दोष एवं विज्ञान- 
सम्मत उच्च दाशनिक भावोंसे सम्पन्न सिद्ध करनेका प्रय्न कर 
उसके असली तत्त्वकों ढॅक देते हे, ओर इस तरह तत्त्वसे 
सर्वथा वञ्चित रह जाते हैं । शास्त्ररहस्यसे अनभिज्ञ, अतत्त्वविद्‌ 
आधुनिक विद्वानोंकी बुद्धिको ही सर्वाशमें आदर्श मानकर 
उनसे उत्तम कहे जानेके लिये भारतीय विद्वानाने भारतीय 
धमं-अन्थामें वर्णित तत्व तथा इतिहासोंको एवं भगवानकी 
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लीलाओंको, अपनी सभ्यताके और भ्रन्थोके गोरवको 
बढ़ानेकी अच्छी नीयतसे भी जो सर्वथा उड़ाने तथा उनका 
बुरी तरह अर्थान्तर करने और उन्हें समझानेकी चेष्टा की है 
एवं कर रहे हैं, उसे देखकर रहस्यविद्‌ तत्त्वज्ञ लोग हँसते दै । 
साथ ही इन लोगोंकी इसप्रकारकी प्रगतिका अशुभ परिणाम 
सोचकर खिन्न भी होते हैं । रहस्य खुलनेपर ही पता लगता 
है कि हमारे झा्नोंमें वर्णित सभी बातें सत्य हैं और हमें 
जानेवाली नहीं, वरं संसारको ऊँची-से-ऊँची शिक्षा देनेवाली 
हैं। परन्तु इस रहस्यका उद्घाटन भगवत्कृपासे प्राप्त योग्य 
तत्त्वज्ञ सदूगुरुकी कृपासे ही हो सकता है। खेद है कि 
आजकल शुरुमुखसे -ग्रन्थोंका रहस्य जाननेकी प्रणाली प्रायः 
नष्ट होकर अपने आप ही अध्ययन और मनमाना अर्थ 
करनेकी प्रथा चल पड़ी है, जिससे रहस्य-मन्दिरके दरवाजे- 
पर ताले-पर-ताले लगते जा रहे हैं । पता नहीं, इसके 
परिणामखरूपःहमारा जीवन कितना बहिमुंख और जड- 
भावापन्न हो जायगा । 


इनके अतिरिक्त कुछ लोग भगवान्‌ शिवको मानते तों 
हँ, किन्तु उन्हें तामसी देव मानकर उनकी उपासना करनेमें 
दोष समझते है । वास्तवमें यह उनका भ्रम है, जो बाह्य दृष्टि- 
वाले साम्प्रदायिक आग्रही मनुष्योंका पैदा किया हुआ 
है । जिन भगवान्‌ शिवका गुणगान वेदों; उपनिषदों और 
वैष्णव कहे जानेवाले पुराणोंमें भी गाया गया है, उन्हें 
तामसी बतलाना अपने तमोगुणी होनेका ही परिचय देना 
है । परात्पर महाशिव तो सर्वथा गुणातीत हैं, वहाँ तो गुणों- 
की क्रिया ही नहीं है | जिस गुणातीत, नित्य, दिव्य, साकार 
चैतन्य रसविग्रह स्वरूपे क्रिया है, उसमें भी गुणोंका खेल 
नहीं है । भगवानकी दिव्य प्रकृति ही वहाँ क्रिया करती है । 
और जिन ब्रिदेव मूर्तियोंमें सत्त्व, रज और तमकी लीलाएँ होती 
है, उनमें भी उनका स्वरूप गुणोंकी क्रियाके अनुसार नहीं 
है । भिन्न-भिन्न क्रियाओंके कारण सत्त्व, रज, तमका आरोप 
है । वस्तुतः ये तीनों दिव्य चेतन-विग्रह भी गुणातीत ही हे । 

कुछ लोग भगवान्‌ इाङ्करपर श्रद्धा रखते हे, उन्हें 
परमेश्वर मानते हे, परन्तु मुक्तिदाता नं मानकर लौकिक 
फलदाता ही समझते हैं और प्रायः लौकिक कामनाओंकी 
सिद्धिके लिये ही उनकी भक्ति या पूजा करते हैं । इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि परम उदार आशुतोष, भगवान्‌ सदा- 
शिवमें दयाकी लीलाका विशेष प्रकाश होनेके कारण वे 
भक्तोंको मनमानी वस्तु देनेके लिये सदा ही तैयार रहते हैं, 
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परन्तु इससे इन्हें मुक्तिदाता न समझना बडा भारी प्रमाद 
है । जव भगवान्‌ शिवके खरूपका तत्त्वज्ञान ही मुक्तिका 
नामान्तर है, तब उन्हें मुक्तिदाता न मानना सिवा श्रमके 
और क्या हो सकता है! वास्तवमै लौकिक कामनाओंने 
हमारे ज्ञानको हर लिया है, इसीलिये हम अपने अज्ञानका 
परमज्ञानस्वरूप शिवपर आरोप करके उनकी शक्तिको 
लौकिक कामनाओंकी पूतितक ही सीमित मान लेते हैं 
और शिवकी पूजा करके भी अपनी मूर्खतावश परमलाभसे 
वञ्चित रह जाते हैं । भगवान्‌ शिव शुद्ध, सनातन, विज्ञाना- 
नन्दघन परब्रह्म हे, उनकी उपासना परम लाभके लिये 
ही.या उनका पुनीत प्रेम प्राप्त करनेके लिये ही करनी 
चाहिये । सांसारिक हानि-लाभ प्रारव्धवदा होते रहते हैं, 
इनके लिये चिन्ता करनेकी आवश्यकता नहीं । शङ्करकी 
शरण लेनेसे कर्म शुभ और निष्काम हो जायँगे, जिससे 
आप ही सांसारिक कष्टोंका नाश हो जायगा । और पूर्वक्कत 
कमोंके शेष रहनेतक कष्ट होते भी रहें तो क्या आपत्ति है । 
उनके लिये न तो चिन्ता करनी चाहिये ओर न.भगवान्‌ शङ्करसे 
उनके नाशार्थ प्रार्थना ही करनी चाहिये । नाम-रूपसे 
सम्बन्ध रखनेवाले आने-जानेवाले, सुख-दुःखोंकी भक्त क्यों 
परवा करने लगा ! लौकिक सुखका सर्वथा नाश होकर 
महान्‌ विपत्ति पड़नेपर भी यदि भगवानका भजन होता 
रहे तो भक्त उस विपत्तिको परम सम्पत्ति मानता है, 
परन्तु उस सम्पत्ति और सुखका वह मुँह भी नहीं देखना 
चाहता जो भगवानके भजनको भुला देते है । भजन 
बिना जीवन, धन, परिवार, यश, ऐश्वय--सभी उसको 
विपबत्‌ भासते है । भक्तको तो सर्वथा देवी पार्वतीकी 
भांति अनन्य प्रेमभावसे भगवान्‌ शिवकी उपासना ही 
करनी चाहिये । एक बात बहुत ध्यानमें रखनेकी है, 
भगवान्‌ शिवके उपासकमें जतके. भोगोंके प्रति वेराग्य 
अवदय होना चाहिये । यह निश्चित सिद्धान्त है कि विषय- 
भोगोंमें जिनका चित्त आसक्त है, बे परमपदके अधिकारी 
नहीं हो सकते और उनका पतन ही होता है । ऐन्द्रिय 
विषयोंको प्राप्त करके अथवा विषयोंसे भरपूर जीवनमें रहकर 
उनसे सर्वथा निर्लित रहना जनक-सरीखे इनेगिने पूर्वाभ्यास- 
सम्पन्न पुरुषोंका ही कार्य है। अनुभव तो यह है कि 
विषयोंके सङ्ग तो क्या, उनके चिन्तनमात्रसे मनमें विकार 
उत्पन्न हो जाते हें । भगवान्‌ भोलेनाथ विषय माँगनेवालेको 
विषय और मोक्ष मॉगनेवालेको मोक्ष दे देते हें और प्रेमका 


भिखारी उनके प्रेमको प्रातकर धन्य होता है । वे कल्पवृक्ष 
हैं । मुँहमौँगा वरदान देनेवाले हैं | यदि उपासकने उनसे 
विषय माँगा तो वे विषय दे देंगे, परन्तु विषय उसके लिये 
विषका कार्य करेगा और अन्तमै दुःखदायी होगा । 
कामनासे घिरे हुए विषयपरायण मूढ़ पुरुष ही असुर हैं । 
ऐसे असुरौके अनेकों दृष्टान्त प्राप्त होते हैं जिन्होंने भगवान्‌ 
शिवजीकी उपासना करके उनसे विषय माँग लिये और जो 
यथार्थ लाभसे वञ्चित रह गये । अतएव भगवान्‌ शिवके 
उपासकको जगत्‌के विष्रयोंकी आसक्ति छोड़कर यथार्थ 
बैराग्यसम्पन्न होकर परमवस्तुकी चाहना करनी चाहिये, 
जिससे यथार्थ कल्याण हो । याद रखना चाहिये कि शिव 
खयं कल्याणस्वरूप ही हैं, इससे उनकी उपासनासे 

उपासकका कल्याण बहुत ही शीघ्र हो जाता है । सिफे 
विश्वास करके लग जाने मात्रकी देर है । भगवानके दूसरे 
स्वरूप बहुत छान-बीनके अनन्तर फल देते हैं परन्तु ओढर- 
दानी शिव तत्काल फल दे देते हैं । 


ओढरदानी या आश्ञुतोषका यह अर्थ -नहीं करना 
चाहिये कि शिवस्वरूपमें बुद्धि या विवेककी कमी है । ऐसा 
मानना तो प्रकारान्तरसे उनका अपमान करना है । बुद्धि 
या विवेकके उद्वम-स्थान ही भगवान्‌ शिव हें । उन्हींसे 
बुद्धि प्राप्तकर समस्त देव, ऋषि, मनुष्य अपने-अपने कायाँमें 
लगे रहते हैं | अलग-अलग ' रूपोंमें कुछ अपनी-अपनी 
विद्येषताएँ रहती हैं । झाङ्करमें यही विशेषता है कि वे बहुत 
शीघ्र प्रसन्न होते दै, और भक्तोंकी मनोकामना-पूतिके 
समय भोले-से बन जाते हैं । परन्तु जब संहारका मोका 
आता है तव रुद्ररूप बनते भी उन्हें देर नहीं लगती । 

भगवान्‌ शाङ्करको भोलानाथ. मानकर ही लोग उन्हें 
गँजेड़ी, भेँगेड़ी, नशेवाज आर. बावळा समझकर 
उनका उपहास करते हैं । विनोदसे भक्त सब कुछ कर 
सकते हैं और भक्तका आरोप भगवान्‌ स्वीकार भी कर ही 
लेते हें । परन्तु जो वस्तुतः - शिवको पागल, इमशानवासी 
औघड़, नदोवाज आदि समझते हैं, वे गहरी भूलमें हैं । 
शङ्करका इमशाननिवास, उनकी उन्मत्तता, उनका विष- 
पान, उनका सर्वाङ्गीपन आदि बहुत गहरे रहस्यको लिये हुए 
हे, जिसे श्रीदिवकी कृपासे शिय-भक्त ही समझ सकते हे । 
जैसे व्यभिचारप्रिय लोग भगवान्‌ श्रीकृष्णकी रासलीलाको 
व्यभिचारका रूप देकर प्रकारान्तरसे अपने व्यभिचार-दोषका 
समर्थन करते हैं, इसी प्रकार सदाचारहीन, अवेदिक क्रियाओंमे ` 
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रत नशेबाज मनुष्य शिवके अनुकरणका ढोंग रचकर अपने 
दोषोंका समर्थन करना चाहते हैं । वस्तुतः शिवभक्तको 
सदाचारपरायण रहकर गाँजा, भाँग, मतवालापन, अपवित्र 
वस्तुओके सेवन, अपवित्र आचरण आदिसे सदा बचते 
रहना चाहिये--यही शङ्करका आदेश दै । 


भगवान्‌ शिवको परात्पर मानकर सेवन करनेवालेके 
लिये तो वे परमन्रह हैं ही । अन्यान्य भगवत्‌-स्वरूपोँके 
उपासकोंके लिये, जो शिवस्वरूपको परमत्रह्म नहीं मानते, 
भगवान्‌ शिव मार्गदर्शक परमगुरु अवदय हैं । भगवान्‌ विष्णुके 
भक्तके लिये भी सद्गुरुरूपसे शिवकी उपासना आवश्यक 
है । वेष्णवग्रन्थोमे इसका यथेष्ट उल्लेख है और साधर्कोके 
अनुभव भी प्रमाण हैं । शक्तिके उपासक शक्तिमान्‌ शिवको 
दे कैसे सकते हैं ! शिव बिना शक्ति अकेली क्या 
ह गणेश तो झिवके पुत्र ही हैं । पुत्रको पूजे और 
अपमान करे, यह शिष्ट मर्यादा कभी नहीं हो 


सकती । सूर्यदेव तो भगवान्‌ शिवके तेजोिङ्गके ही 
नामान्तर हैं । इसके सिवा अन्यान्य मतावलम्वियोके लिये 
भी कम-से-कम श्रद्धा-विश्वासरूप शक्ति-शिवकी आवश्यकता 
रहती ही है । योगियोंके लिये तो परमयोगीश्वर रिवकी 
आराघनाकी आवश्यकता है ही । ज्ञानके साधक परमकल्याण- 
रूप शिवकी ही प्राप्ति चाहते हैं, न्याय, वैशेषिक आदि दर्शन 
भी शिवविद्याके ही प्रचारक हैं । तन्त्र तो शिवोपासनाके लिये 
ही बना है । ऐसी अवस्थामें जिस किसी भी दृष्टिसे शिवको 
परम परात्पर परमात्मा, महाज्ञानी, महान्‌ विद्वान्‌, योगीश्वर, 
देवदेव, जगद्गुरु, सद्गुरु, महान्‌ उपदेशक, उत्पादक, 
संहारक--कुछ भी मानकर उनकी उपासना करना सबके 
लिये कर्तव्य है । और सुख--कल्याणकी इच्छा स्वाभाविक 
होनेके कारण प्रत्येक जीव कल्याणरूप शिवकी ही उपासना 


करता है । 
“शिच 


-099#१००७६९७-- 
कल्याण-शिवाङ्को विश्वे विजयते 


( रचयिता-वेदकाव्यतीर्थसाहित्यविशारदोपाधिक पण्डित औवीरभद्रजी शास्त्री, तैलङ्ग, काशी ) 
( बहिरालापबन्धः ) 


९ प्रक्षाः ) 
कः ङुम्भिनं समदमप्यपहन्ति नीरे? 


कि पत्रमुचसुखदं कथयायंदैशो ? 
को वेदराशिपदनप्रथमप्रयुज्य 
कः कौजिकालीदराशिपदनप्रथसप्रयुज्यः १ 


रूपमद्रिपतिकूटससुच्चयस्य ? 
वीर पकारविल्यैकमहापढुः ह कः? ॥ 
त सदा समरप्रचिष्टः ? 


आशी: किमित्यभिद्धाति गुरु स्वशिष्यम्‌ ? 


रे ङो 

क| चि |ता 
प्र, श्वे |तं 
स| चि |ता 
_वि| ज [चं 
[न ष च 


रनर 


च। येषां मध्याक्षरादाने 'कल्याण'स्थ जयो भवेत्‌ ॥ 


+ अधो सि; 
निश्चिपमझ्ोलबोजन जल पुनः साध लति रे द उदगत्य पुनः खबृक्ष 


शाखां लगतीति प्रसिद्धः । १ अन्न “विश्वस्मिन्‌? इत्युचितम्‌ । 


काश्मीरीय शैव-दर्शनके सम्बन्धमें कुछ बातें 


( लेखक--पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज एम० ए० प्रिंसिपल, गवर्नमेण्ट संस्कृत कालेज, काशी ) 


९ सूचना-काश्मीरीय शैव-दर्शन प्रध्यभिज्ञादशंनके 
नामसे प्रसिद्ध है । पाठक अस्यभिज्ञादशंन! नाम सुनकर 
शेसा न समझें कि मैं किसी नयी दर्शन-प्रणालीका सूत्रपात 
कर रहा हूँ । प्रत्यभिज्ञादशेन नयी वस्तु नहीं हे । यह 
भारतीय विचारसाम्राज्यकी एक अति प्राचीन दुभ 
सम्पदा है | कालकी विचित्र गतिसे आज यह अपरिचितप्राय 
हो गयी है तथापि यह बास माननी ही पड़ेगी कि एक 
दिन इसका प्रभाव भारतीय साधनक्षेत्रमें सर्वत्र परिव्याप्त 
था। जो लोग हमारी सभ्यताकी विशिष्ट घाराकी ऐतिहासिक 
दृष्टिसे सूक्ष्मभावसे पर्यालोचना करनेकी चेष्टा करते हैं वे 
प्रस्यभिज्ञादशनके महत्वको सहज ही समझ सकते हैं। 
निगम और आगम अर्थात्‌ वेद और तन्त्र क्या हैं और 
इनका पारस्परिक सम्वन्ध क्या है, यहाँ इसके विचार 
करनेकी आवश्यकता नहीं है । किन्तु यह ध्रुव सत्य है कि 
इस निगम और आगमके अन्दर ही भारतवर्षकी सनातन 
साधनाका वीज निहित हे ! श्रीमद्भागवतको 'निगम- 
कळ्पतरुका गित फल? कहा गया है। मेरे विचारसे इसमें 
आंशिक ही सव्य है, क्‍योंकि श्रीमद्भागवत जिसम्रकार 
निगमका, उसी प्रकार 'आगमकल्पतरु' का भी 'गलित फल! 
है । पाञ्चरात्र-आगममें जो कुसुमित होता है वही 
श्रीमद्भागवतमें परिपक्क रससे भरपूर फलके रूपमै परिणत 
है । इसी प्रकार प्रत्यभिज्ञा-सिद्वान्त भी आगमका--- 
शैवागमका सारभूत रसस्वरूप है । जैसे श्रीमद्गागचतका 
अवलम्बन कर गौडीय वेव्णवोंने 'अचिन्त्यभेदाभेद' रूप 
अपूर्व दार्शनिक सिद्धान्तकी अवतारणा की है, इसी प्रकार 
स्वच्छन्द, मालिनीविजय प्रभति आगम एवं तैत्तिरोय- 
संहिता प्रम्टृति निगम-समुद्वका मन्थन करके काइमोरीय 
दोवोने 'इश्वराद्वयवाद'रूप जाउवल्यमान रस्नमालाका 
आविष्कार किया है । दोनों हो भारतीय साधनाके गौरव- 
स्तम्भ हँ । 

२ नामकरण--प्रध्यभिज्ञादर्शन' नाम बहुत पुराना है, 
ऐसा नहीं प्रतीत होता। माधवाचार्यने सर्वदरनसंग्रहमें 
इस नामका प्रयोग क्रिया है और हमलोगोंने भो उन्हींका 
अबुसरणकर इसी नामको ग्रहण किया है। अवइप ही 
प्रस्यभिज्ञा-हृदय, ईश्वरप्रस्यभिज्ञाविमर्शिनी प्रभ्दुति प्राचीन 


[635] शिवाङ्क ४-- 


ग्रन्थोके नामकरणमें प्रत्यभिज्ञा शब्दका व्यवहार किया गया 
था, किन्तु हमारा विश्वास हे कि यह न्याय, वैशेषिक 
प्रश्तिके समान दानिक सिद्धास्तविशेषका वाचक नहीं 
हे। सर रामकृष्ण गोपाल भण्डारकरने कहा है कि 
काइमीरीय शैवागम दो भागों में विभक्त है । प्रथम स्पन्दशास्र 
और द्वितीय प्रत्यभिज्ञाशास्र । स्पन्दशास्रके प्रचारक चसु- 
गुप्त हैं और प्रत्यभिज्ञाशास्रके प्रवत्तक सोमानन्द हें । यह 
विभाग ऐतिहासिक दृष्टिसे कुछ अंशमै सस्य होनेपर भी 
विचार करनेपर श्रान्तिमूलक जान पड़ता हे । क्योंकि 
स्पन्द और प्रत्यभिज्ञाप्रतिपादक अन्थोमें अवान्तर दो- 
एक विपर्योर्मे किञ्चित्‌ मतभेरक( आभास होनेपर भो 
दोनों शास्त्रॉके मूळ सिद्धान्त और आलोचना-प्रणालीमें 
कुछ भी भेद नहीं हे । सुतरां 'प्रत्यभिज्ञादर्शन' शब्दसे 
स्पन्द॒ और प्रत्यभिज्ञा दोनों ही मर्तोका निर्देश होता है । 
प्राचीन साहित्यमें 'त्रिकदर्शन' “महेश्वरद्शन! प्रभति 
नास विशेष प्रचलित थे, किन्तु माधवाचार्यका अनुकरण 
होनेसे अब प्रत्यभिज्ञा नामका हो अधिकतः प्रचार है । 

३ प्रत्याभिज्ञासम्मत अदेतवाद-यद्यपि आगम और 
उपनिषदॉंमें द्वैत, अद्वैत, ट्वैताद्वैत प्रभ्टति सभी प्रकारके 
दार्शनिक वादोंके मूलसूत्र देखे जाते हैं तथापि अधिकार- 
भेद एवं रुचि-वैचित्र्यके कारण कोई-कोई प्रस्थान किसी 
एक विशेष सिद्धान्तको प्रधानता स्वीकार करके प्रवर्तित 
होते हें । शंकर, रामानुज, मध्व प्रभ्शति आचायौँके 
उपनिपद्‌ और गोतापर किये हुए भाष्योंकी तुळनास्मक 
आलोचना करनेसे यह बात भलळोभाँति समझमें आ सकती 
है। यह अवश्य रवभावतः ही होता है । सभी देशोंके 
आध्यात्मिक शास्त्रॉके इतेहासमें इसके दृष्टाग्त हें । 
इसी प्रकार आगमकी व्याख्य्राके प्रसङ्गमें काइमीरीय 
शैवाचार्यौने अद्वेतवादको ही ग्रहण किया तथा इस 
वादका माहात्म्य दिखंलानेके लिये वे एक अभिनव दर्शन- 
शाखका निर्माण कर गये। भारतीय द्शनशासतरके 
इतिहासमै यह अद्वैत-सिंद्धाःत इश्वराद्वयवादके नामसे 
प्रसिद्ध है । आचारय अभिनवगुप्त इस सिद्धाग्तके सर्वश्रेष्ठ 
व्याख्याता हैं । 


८२ # भर्व भयानीसहितं नमामि # 


४ अदवेतवादके प्रकार-भिद-आचाय गौडपादने माण्डूक्य- 
कारिकामें एवं आचार्य शङ्करने शारीरक सूत्र औरं 
उपनिषदा दिके भाष्यमें ब्रह्याद्वेतवादकी जो व्याख्या ,की है, 
आजकल साधारणतः अद्वैतवाद शब्दके एकमात्र अर्थरूपमें 
उसोको छिया जाता है । कहना न होगा कि यह सिद्धान्त 
समीचीन नहीं है । अद्वेत-प्रस्थानके अनेक प्रकार हैं। 
ब्रह्मवादे उन्होके अन्तगंत एक मतविशेष माग्न है । 
श्रीकण्ड, रामानुज, वभ प्रतिके सिद्धान्त छुद्ध अद्वेतमत 
नहीं हैं, यह घात ठीक है, परन्तु शुद्ध अद्दैतवादकी 
भारतोय दर्शनशाखत्रके इतिहासमें कभी कमी नहीं थी। 


बौद्ध अद्वैतवादी थे । बुद्धदेवका 'अद्वयवादी' भी एक 
नाम था, इसका उल्लेख अमरकोशर्मे पाया जाता हे | 
यद्यपि 'कथावस्थु' नामक अन्थमें अनेकों प्रकारके, विशेषतः 
अष्टादशभागमें विभक्त-बौद्ध-सम्प्रदायके दर्शन और 
धर्म-सम्बन्धी सतोंका वर्णन है और यह सभी परस्पर 
विरोधी मत आगे चलकर सौत्रान्तिक, वैभाषिक, योगाचार 
आर साध्यमिक-इन चार प्रधान श्रेणियोंमें अन्तर्निहित हो 
जाते "क तथापि इन सभी मर्तोका ताप्पये 
प्रद शत झून्यवादर्मे है इस बातको बोधिचित्त. 
स्पष्ट शब्दोंमें स्वीकार किया है-- 


साध्यमिक- 
'विवरणकारने 


“भिन्नापि देशनाउमित्ञा बून्यताद्वयसुष्ष्णा |) 


os यह शून्यवाद कठोर अद्वयवाद है। सत्‌, 
य विनिसुक्त कर ताष्ठण युक्तियोंकी सहायता- 
से नागाजुनादि आचायंगण इस शून्य तरवको हैत- 
विकल्पसे सब प्रकार बचानेका प्रयास करते हैं । बहुतोंका 
विश्वास है कि स्वयं शझराचार्य अपने ब्रह्माद्वैतवादके लिये 
विज्ञानाद्वैत अथवा झन्याद्वैत सिद्धान्तके सामने अरणी 
हैं । बौद्धागमकी “संति? शङ्करके दर्शनमें “माया? रूपर्मे 
स्थान पाती है । दाशनिक दृष्टिपे शङ्करकी “माया! प्राचीन 
आष मायासे कुछ अंशमें विलक्षण है, इसे स्वीकार करना 
होगा । क्रांस-देशके सुविख्यात अध्यापक पूस 
( P0887 ) ने वेदान्त और बौदधमतकी तुलनात्मक 
आलोचनाके प्रसङ्गमें गौडपादकारिकामें बौद्धभावका 
प्रभाव प्रदर्शित किया है । पण्डितप्रवर विधुशेखर शास्त्री 
महाशयने इसे और भो स्पष्ट करके दिखलाया है । 
यद्यपि शङ्कर योगाचार और माध्यमिक मतका खण्डन 
करते हैं तथापि अनेक स्थलोंपर वे स्वयं उनकी उद्भावित 


युक्ति, यहाँतक कि भाषा भो, ग्रहण करनेमे नहीं हिचकते । 


असत्‌ प्रश्यति 


बौद्धमत और शाङ्करमतके बीचमै केवल एक ही पदका 
व्यवधान है । परन्तु इस विषयमें एक बात याद रखनी 
होगी । भारतवर्षमें बौद्धमत भी कोई नवीन मत नहीं हे । 
जो यह समझते हैं कि झून्यवाद नागाजुंनद्रारा प्रवर्तित 
हुआ हे, पहले ऐसा मत नहीं था, वे महासङ्षिकमत और 
उपनिषदादिकी आलोचना करनेपर एवं आगमकी 
प्राचीनताके सम्बन्धमँ विचार करनेपर यह समझ सकते 
हैं कि नागाजुनने किसी नग्रे सिद्धान्तका प्रवत्तन नहीं किया 
है। पहले जो थस्पष्ट एवं आभासरूपमें था, उसीको 
उन्होंने केवल स्पष्ट और प्रणालीबद्ध कर दिया । 

चैयाकरणलोग भी अद्वेतवादी थ्रे । 'वःक्यप दीयकार' 

ने मुक्तकण्ठसे कहा है कि व्याकरणका सिद्धान्त अद्वेतवाद 
है। व्याकरणके मतसे अखण्ड चिन्मय शब्द-तरव ही 
जगतका मूलकारण है, यह एक और अभिन्न है । त्रिपुरा- 
सम्प्रदाय भी अत्यन्त कट्टर अद्भेतवादी हे । इनके मतसे 
मूलतरव महाशक्ति एक एवं अद्वितीय है । इन सब 
अक्षैतवार्दोकी विशेषता तथा इनके पारस्परिक्र सम्बन्धकी 
आलोचना करनेका यहाँ स्थान नहीं हे । परन्तु इन सब 
सिद्धान्तोसे यह स्पष्ट ही समझा जा सकता हैं कि 
प्राचीनकालमें अद्वेतवादके अनेकों प्रकारके प्रस्थान थे । 
प्रह्माद्वेतके साथ-साथ शून्याद्रेत, शब्दाद्वैत, शाक्ताद्वैत, 
ईश्वराद्वेत प्रश्नुति विभिन्न प्रकारके अद्वेत-सिद्धान्त उस 

समय प्रचलित थे । 

निगम और आगस- वेद और तन्त्र दोनोंमें अद्वेतवाद 

था, द्वैतवाद भी था, इस विपयमें कोई सन्देहका कारण 
नहीं है । वैदिक सिद्धान्तका मूलस्थान प्रधानतः उपनिषद्‌ 
एवं तद॒वरूम्यी दार्शनिक सूत्रग्रन्थ--विशेषतः ब्रह्मसूत्र 
हे । तान्त्रिक सिद्धान्तके आकर ग्रन्थ प्राचीन आगसराशि 
तथा शिवसूत्र, शक्तिसूत्र, परशुरामकब्पसूत्र प्रभ्दति 
सूत्रमाला हैं । शैव, वैष्णव, शाक्तादि भेदसे आगम 
नाना प्रकारके थे । पाञ्चरात्र और भागवतमत वैष्णवागम- 
मूलक हैं । प्रत्यभिज्ञा और स्पन्दनशास्त्र अर्थात्‌ काइमीरीय 
त्रिकदशेन, दक्षिणदेशके सिद्धान्तशास्त्र प्रभ्दति तथा 
व्याकरण दीवागमसे उद्भूत होते हें । त्रिषुरादि सिद्धान्त 
शाक्तागममूलक हे । अवइय्र ही प्रत्येक सम्प्रदायके आगमों- 

में भी अनेक प्रकारके विभाग हैं । 


५ जरह्मावाद और ईश्वराठ्यवादमं भेद-आचार्य गौडपाद 
और शङ्करके द्वारा प्रचारित अद्रेतवाद तथा श्रीमदभिननः 


४ काइमीरीय डौवन्दशनके सस्चन्चमें कुछ बातें ४ 


गुप्तादिद्वारा व्याख्यात परमेश्वराद्ययवाद ठोक एक ही 
प्रकारके नहीं हैं । ब्रह्मवादू मायाको सत्‌ एवं असत्‌ 
दोनोंसे विलक्षण तथा अनिर्वचनीय मानता हे । किन्तु 
शैवाचार्य कहते हैं कि इससे द्वैत भङ्ग नहीं होता । अवइय 
ही परमार्थदष्टिसे माया जब तुच्छ होती है तब व्यवहार- 
भूमिकी सत्यता तथा विचारभूमिकी अनिवंचनीयता 
वस्तुतः ब्रह्मके अद्वेत-तत्त्वको स्पर नहीं करती । यह बात 
ठीक है; किन्तु इससे अद्वेततत्त्वमें जो संकीर्णता आती है 
उस संकीणंताके हेतुका पता हूं दनेपर भी नहीं लगाया जा 
सकता । इस जीव-जडात्मक चिश्व-वैचित्र्यका हेतु क्या 
हे? मूलमें जब एक ही अद्वय ज्ञानतरव है, तब यह 
द्वेतकी स्फुरणा क्यों होती है ! तथा किसके निकट होती 
हे? अज्ञानका आश्रय कोन है, द्रष्टा कौन है ? ईश्वरादि 
पट्पदार्थीको अनादि और परम्परासिद्ध बतलानेका 
व्यवहार भी अनादि हे । झुद्ध ब्रह्म विवर्तात्मक अनादि 
प्रवर्तमान व्यवहारका अधिष्ठान वा अधिकरणमात्र है। उसका 
कतृ'स्व और स्वातन्त्र्य कल्पित हे, वास्तचमें नहीं हे । परन्तु 
कल्पना कोन करता है? जीव अथवा ईश्वर-पर ब्रह्म नहीं करते 
है । स्वरूपदष्टिसे सष्टुत्वादि सभी धर्म उसीमै आरोपित 
ओर अध्यस्त होते हें । परन्तु वस्तुतः ब्रह्मसे जीवभाव या 
ईश्वरभाव किस प्रकार होता है, यह समझमें नहीं आता । 
बस, यह प्रवाहरूपसे अनादि हे, यह कहकर ही चुप हो जाना 
पड़ता हे । अज्ञानकी प्रवृत्ति कहॉसे और क्यों होती है, 
इसका कोई उत्तर नहीं है । स्वप्रकाश चिरभास्वर ज्ञान- 
सूर्यको अकस्मात्‌ अज्ञानान्धकार कहाँसे आकर ढक 
लेता है । ज्ञान यों हो अवशभावसे उसके अधीन होकर 
जीव बनता है, अथवा अघोश्चर होकर ईश्वर बनता है । 
किन्तु अज्ञानका प्रश्रमाचिर्भाव ही जब समझमें नहीं आता 
तब जीवस्व अथवा इंश्वरत्वके बीज कालके मध्यमें 
अन्वेषण करके आविष्कार करनेकौ चेष्टा तो पागलपन 
मान्न है । 

ईश्वराद्ययबादर्मे भी अज्ञान हे, माया है, किन्तु उसकी 
प्रवृत्ति आकस्मिक नहीं है । वह आत्माका खातन्त्र्यमूलक 
अर्थात्‌ स्वेच्छा-परिगृहीत रूप है । नट जिसप्रकार जान-बूझ- 
कर नाना प्रकारका अभिनय करता है, परमेश्वर भी उसी 
प्रकार अपनी इच्छामात्रसे नाना प्रकारकी भूमिका ग्रहण 
करते हें । वह स्वतन्त्र हैं, अपने स्वरूपको ढॉकनेमें भी 
समर्थ हैं और प्रकट करनेमें भी समर्थ हैं । पर जब बह 


८३ 


अपने स्वरूपको ढँकते हैं तब भी उनका अनाषृत रूप 
च्युत नहीं होता । अज्ञान उनकी स्वातन्ञ्य-शक्तिका 
विजुम्भण सात्र है । जिसप्रकार सवितृदेव अपने ही द्वारा 
सृजन किये हुए मेघसे अपनेको आच्छादित करते हें, यह 
भी उसी प्रकार होता है । परन्तु सूर्य आच्छादित होकर भी 
जैसे अनाच्छादित रहते हैं, क्योंकि वैसा न होनेसे मेघको 
प्रकाशित कौन करता ? विइव-पैचिऽय भी इसी प्रकार 
अपने स्वरूपका ही विमशंमूलक है । क्रोड़ा-परायण 
महेश्वरकी लीला ही इसप्रकारके अभिनयका कारण है। 
आस्मारासमें स्पृहा ही केसी? यही स्वभाववाद हे। 
म्रह्मवादी स्वभावको बिल्कुल ही नहीं मानते हों, सो बात 
नहीं है। अज्ञान आरमाकी ही शक्ति है इस बातको उन्हें 
भी स्वीकार करना पड़ता है । परन्तु ईश्वरवादी कहते हैं 
कि यह स्वातन्त्र्यमूलक, स्वातन्त्र्यास्मक, कतृत्वस्वरूप 
है, ओर मह्मवादी कहते हैं कि यह शुद्ध साक्षी अथवा 
अधिष्ठान-चैतन्यात्मक है, यहीं दोनोंमें प्रधान भेद है। 
अर्थात्‌ झाङ्करवेदान्तसे आत्मा विश्चोत्तीर्ण, सच्चिदानन्द, 
एक, सत्य, निर्मल, निरहङ्कार, अनादि, अनन्त, शान्त, 
सष्टि-स्थिति और संहारका हेतु, भावाभावविहीन, 
स्वप्रकाश, निश्यमुक्त है, किन्तु उसमें कत्तव नहीं है । 
परन्तु आगम-सम्मत अद्वेतमतसे विमर्श ही आस्माका 
स्वभाव है । ज्ञान ओर क्रिया उसके लिये एक-से हैं । 
उसकी क्रिया ही ज्ञान हे, क्‍योंकि वह ज्ञाताका धर्म 
है। तथा उसके कत्तु'स्वभाव होनेके कारण उसका ज्ञान 
ही क्रिया है । इस ज्ञान और क्रियाकी उन्सुखताका नाम 
इच्छा है । इसी कारण वह इच्छामय है अथवा इच्छादि 
शाक्तित्रयसे युक्त, स्वातन्त्यमय है । ऐश्वर्य, विमर्श, 
वूर्णाहन्ता प्रभ्दुति इसी स्वातन्त्यके नामान्तर हैं । 


आगससम्मत आत्मा सर्वदा ही पञ्चक्कत्यकारी है । 
यह उसका असाधारण स्वभाव हे ।8 सृष्टि, स्थिति, संहार, 
अनुग्रह एवं विलयको ही पञ्चकृस्यके नामसे छुक्रारते हैं । 
शाक्नरमतसे ब्रह्म इसप्रकारके स्वभाववाळा नहीं है। 
इसीलिये ब्रह्मवादमें आास्माका स्वस्फुरण . वैसा न होनेके 
कारण वह सत्य होते हुए भी असस्कल्प हे । सहेश्वरानन्द्‌ 
कहते हैं--- 

पत्र हि अद्वैतमाग्रहेगे।पपाह्ममानमपि द्वैतकद्ममिवाधि- 


# महेश्वरानन्द-कृत 'महार्थमजरी-टीका परिमर? प्‌० ५२३ 
'प्रत्यभिश्चाह्ृदयसूज्ः १० ए० २२, २३ देखिये । 


८४ # भे भघानीसहितं नमामि # 


रोहति, यदत्र सत्यासत्यव्यवस्थया हेयोपादेयकरपनायां तेनेवा- जाता | क्योंकि वह अनावृतरूप हे । अतः कहना पड़ता 
कारेण देतमयोदापम्रेवसायित्वमनिवार्यम्‌ \” हे कि वही अपना आवरक (ढकनेवाळा) है और वही 

च्रिकदशेन अत्यन्त कट्टर अद्वेतवादी है, उस अद्वेत- पना तनी (खोड्नेवाला) है। उसके सिवा और 
खादके सामने ब्रह्माद्वेत-सिद्धान्त मानो म्लान-सा जान दि बेरा: न्हा आर माया एक ही वस्तु है । महा 
पड़ता है । जान पड़ता है कि मानो शाक्गरमतमै द्वैताभास सत्य, साया मिथ्या हे, ऐसा कहनेपर प्रकारान्तरसे 


| बस्तुतः वर्जित नहीं हे । संविदुल्लासमें लिखा है- द्वैताभास आ ही जाता हे । जिस अवस्थामें माया मिथ्या 
भि र. (>. 

द्वेतादन्यदसत्सकर्पमपरेरंद्वेतमाख्यायते है; उस अवस्थामे बहा भी मिथ्या है, क्योंकि सायाको 
st 0३ Re 

ह मिथ्या अनुभव करते ही मायाकी सत्ताका स्वीकार करना 

तद द्वैत बत पयेवस्यति कृत वाचारदुर्विद्यया । र परिहाय bt क है 5040469 करनेसे ही 

एते ते वयमे्रमभ्युदयिनोः कस्यापि कस्याश्चिद- ह सत का रि करतेसे हो 

प्यारस्योउझितंमेकरस्यमुभयोरद्वेतमाचकषमदे ॥ उस अवस्थासें जो ब्रह्मत्रोध होता है चह मायाकल्पित 


वस्तु है । यह बात वेदान्तीको भी किसी-न-किखी प्रकार 


> पाळ वित्ति हेता सै दन न हे ५ 
जान पड़ता हे मानो शाक्करवेदान्त द्वैतसे भीत और स्वीकार करनी ही पड़ती है। इधर मायाको सस्य समझनेमें 


ङ्घ S_ 
॥ . त्रस्त है, इसी कारण उसके मतमें जद्रेत द्वेतसे विलक्षण 


लि रि ह ब्रह्म भी सस्य हो जाता है । मायाकी विचित्रताके अनुसार 
||”. ह, अतएव यह असत्कल्प हं । वह विचारसे द्वेत-कोटिमें यह बह्यात्रोध र दि न गी होगा ओ गी वोध 
> < Cc 1गचाचित्र हा होर खा भ 
आ जाता है । आगमके सतमें अद्वैत शब्दका अर्थ हे दोका पी ` च हि fei च 
गन से ह पगे उस य रातके यावत्‌ 
नित्य सामरस्य । शङ्कर बह्मको सस्य और मायाको अ पा छ 


|| त र पदार्थ ब्रह्मरूपं प्रतिभात होंगे । सब ही सत्य हे, सभी 
| अनिवचनीय कहते हँ । इसलिये वाक्यद्वारा जितना ही ह 3 क हि छ ह जी 
अद्वेतभावका उत्कर्ष दिखानेकी चेष्टा की गयी हे उतना विस्मय ओर आनन्दमय है, इस तत्वकी उपलब्धि होगी । 
क. [कमै भर हू ऱ्य: com ~ 
ही पूर्णभावके प्रकाशमै वाघा पढी हे । चे मायाको सय एते खख्विदं ब्रश यह उपनिपद्‌-वाक्य़र उस समय 
नहीं मान सकते, इसीसे उनका अदेतभाव इसि सार्थक हो जायगा। भाया अथवा तत्प्रसूत जगतका 
दतभाव 5 कि छ Se ३4 3 
शय व्याग करके नहीं, चरं उसको साक्षात्‌ ब्रह्मशक्ति और 
excl स्याः क 2 झर 
(250५३४९ ), संन्यासमूङक (08880 01 7९ उसके विकासरूपमें अनुभव करदेसे, आशिङ्गन करनेसे 
ही जीवनकी सार्थकता सम्भव हो सकती है । शक्ति 
> ७. ~ > ~ 2 os 
र री सत्य है, सुतरां जीव और: जगत्‌ भी सत्य हे--मिथ्या 
भ्रह्मांश्रत ह. सट परन्तु रे ~ ce a > पैचि 
a पे प्र ४ विचार-दृष्टिसे माया नहीँ हे, इसलिये सभी वस्तुतः शिवमव हे | यह वैचित्र्य 
दुसदू। | > T 2 १० > > 
se ति OR 428 ड एकका ही चिळास हे, भेद अभेदका ही आस्मप्रकादा है, 
५ [न्‌ ब्रह्म आर शक्तिरूप किरणरारि शी रो 
की तो है प किरणराशि शिवरूप सूर्यका अपना हो स्फुरण- 
सायाकी एकरसता हो जाती है । यह एकरसता मायाको मात्र है, अन्य कुछ भी नहीँ । भगवान्‌ शङ्करचार्यके 
त्यागकर या तुच्छ समझकर नहीं बहि उसको री ही 
शि समसन रेड वीदे हीं वहिक FN अपना ही 'तमः प्रकाशवद्विरुद्धयोः' पदकी यथार्थता स्वीकार करके 
न द wv क दारा दृष्टिशक्तिके ढकी भी यह बात कही जा सकती है कि प्रकाशसे ही घर्पणके 
जानेपर हम कहते हैं कि मेघने सूयको ढक लिया है किन्तु शि | हट त्र ८ 
= की RR न्तु द्वारा अन्धकारका आविर्भाव होता हे और अन्धकार 
यह सेघ क्या स्वयभेव सूवसे ही उत्पन्न नहीं है? हो घर्ष Fe मा हे । दोनों 
त लोधी १ ही घर्षणके द्वारा प्रकाशमें पर्यवसित होता हे । दोनों 
क्या संघ सूयकां हो महिमा नहीं है ? जो सूर्य हो १ ल दे ह 
केवढी सेव है, क्योकि यदात सतर, य॑ ही नित्य संयुक्त हें, स्वरूपमें समरस-भावापन्न हें । 
हट f ~ ~ ~ > 
र भ्या काः असे मात क सा शक्ति है। मायामेघ घर्षणसे प्राधान्यका विकास होता हे । इस प्राधान्यके 
ूँ त सीके च सिर 
आत्म-प्रकाश करता हे और छ ति य Te व्यपदेश, होता है ॥ आगमझाखका यदी सिदार 
छ -लाभ ह ति 'कान्ततः 
। जो माया है बही बह्म है। ब्रह्म स्वयं + हरकत कका FRE ES 3 
अपनेको अपनेद्वारा अर्थात्‌ अपनी शक आम कराकर का? मिही tole गोता करते 
ढक उतार ५ बुवा ग्र ।याके द्वारा घह केवळ विचार (logical abstraction ) के द्वारा 
छ परन्तु ठकनपर ओ -पूणत उकनही तंस्वबिक्लेषण मात्र करते हैं । वस्तुतः सांख्थके प्रकृति- 


ciation or elimination ) हे, अनुवृत्ति किंवा ग्रहण. 
७ ७०७ हक 

मूलक (811-6110140178 ) नहीं । माया ब्रह्मशञक्ति 
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# काश्मीरीय श्ीच-द्‌शनकै सस्बन्धमें कुछ घाते # टब 


पुरुप-विवेकका अर्थ भी प्रथकूकरण नहीं हे, इसके 
प्रमाण सांख्यकारिका और योगभाप्यरमें स्पष्ट पाये जाते हें । 
इसकी आलोचना किसी दूसरे समय की जा सकती हे । 
स्पन्दशाखकार कहते हें-- 
इति वा यस्य संवित्तिः क्रीडालेनाखिक जगत्‌ । 
स पश्यन्‌ सततै युक्तो जीवन्मुक्तो न संशय: ॥ 
इसका तात्पर्यं यही हे कि जीवन्सुक्त जगतभरको 
हो आत्मक्रोडा अर्थात्‌ आत्मशक्तिके विल!सरूपमे देखते 
हैं, उनकी योगावस्था कभी भग्न नहीं होती । भेद और 
अभे, व्युस्थान और निरोध दोनोंके अन्दर सास्यदर्शन 
होनेपर ओर कोई आशङ्का नहीं रह जाती । क्योंकि दोनों 
एफहीके दो प्रकार हें । इसीको शिवशक्तिका सामरस्य या 
चिद्दानन्दकी प्राप्ति कहते हैं । यही ईश्वराह्ययवादकी 
विशिष्टता 
६ प्रखभिज्ञादशीनम ज्ञान और भक्तिका सामज्ञस्य-इस 
अद्वयचादमें एक ओर विशेषता यह है कि यह न तो 
झुप्क ज्ञानमार्ग है और न ज्ञानहीन भक्तिमार्ग ही हे--- 
इसमें ज्ञान और भक्ति दोनोंका सामन्ञस्य है। शङ्कर- 
द्वारा प्रवर्तित अद्वैतवादकी चरमावस्थामें भत्तिका स्थान 
नहीं है । झङ्करके सदसे भक्ति द्वेतमूलक है, इसी कारण 
अद्वैतावस्थामें ज्ञानाविर्भावमें इसकी सत्ता नहीं रहती । 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि यह साधनरूपा अज्ञान- 
मूलक भक्ति है । परन्तु जो अद्वैत-भक्तिरूप पदार्थ हे, 
वह ज्यास आर सअहास्माओंके अनुभवसे जाना जा सकता 
है । यह नित्य-पदार्थ है । साधारणतः जिसे हम मोक्ष 
कहते हैं वह वस्तुतः इस निस्वसिद्ध ज्ञान-भक्तिका ही 
आवरणभङ्ग-जनित सञचुन्सेप सात्र है । त्रिकदर्शनमें इसीको 
चिदानन्दलाभ अथघा पूर्णाहन्ता चमस्काररूपमें अभिहित 
किया गथा है । चिदंश ज्ञानभाव है और आनन्दांश भक्ति 
॥ परम तत्त्व स्वातन्ध्यमय है; स्वतन्त्रता हो पूर्ण शक्ति 
हे; इसी कारण इस सतमें चरमावस्थामें भी शिवशक्तिका 
सामरस्य ही माना गया हैं । शक्तिके अभावकी अथवा 
उसके अघास्तवस्वकी कल्पना कभी नहीं की गयी । वस्तुतः 
शिव और शक्ति अभिन्न हैं, दोनोंमें भेद नहीं है और हो 
भा नहाँ सकता | परन्तु विश्वद्ृष्टिसे सृष्टि ओर संहारकी, 
किंवा उन्मेष और निमेषकी ओर लक्ष्य देनेसे शक्ति- 
प्रधान अथवा शिवप्रधानरूपसे केवर एक ही परम तस्वका 
निर्देश किया जाता हे । परन्तु झक्तिमधान अवस्थामै भी 


दिचभाव रहता हे, क्योंकि प्रकाशमय शिवभावमें ही 
विमर्शात्मक शक्तिका विकासस्वरूप विश्व प्रतिबिम्बित 
होता है, और शिवप्रधान अवस्थामै भी शक्तिभाव रहता 
हे, विश्ववीजशक्ति उस समय प्रकाशमें विलीन रहती 
हे और इन दोनोंकी सासरस्य अवस्थाको, जहाँ शिव 
ओर शक्ति दोनों साम्यक्रो प्राप्त हैं, शिव कहा जाता 
है और न शक्ति ही कहा जाता है; परन्तु दोनों ही भाव 
वहाँ एकाकारमें विद्यमान रहते हैं । यही परम भाव हे । 
हमारे दझनामें इसको सर्वभावकी प्रतिष्ठाके रूपमें वर्णन 
किया गया हे । यहाँ चिदंश शिवभाव और आनन्दांश शक्ति- 
भाव परस्पर मिले हुए हैं, इसी कारण यह ज्ञान-भक्तिकी 
सामञ्जस्य-अवस्था हे । यह याद रखना चाहिये कि 
पूर्वोक्त शिव और शक्ति तथा यह सासरस्य दोनों ही निस्य 
हैं, केवळ एक ही पदार्थकी दो दिज्ञाएँ हैं । 
कहा जाता है कि घट्पञ्जरिकास्तोत्र श्रीशझराचार्यका 
रचा हुआ है । उसमें हे-- 
सपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ | 
सामुद्रे' हि तरङ्ग, कचन समुद्रो न तारङ्गः ॥ 
यदि यह छोक़ वस्तुतः शङ्करका ही है तो यह कहना 
पडेगा कि वह अद्वैतभक्तिका प्रचार करते हैं। “सत्यपि 
भेदापगमे? इस वाक्यांशकी योजनाके द्वारा समझा जा 
सकता है कि उनका अभिप्राय, सेद दूर हो जानेपर भी झैं 
तुम्हारा हुँ? यह कहनेका हे । सुतरां अभेइ-अवस्थामें 
भी -भैं तुम्हारा हूँ” यह भाव रह सकता हे। कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि यह दास्यास्मक भक्तिभाव ही हे । 
यद्यपि ज्ञानके द्वारा “तुम और सैं? का वास्तविक भेद 
मिट जाता है तथापि पराभक्तिके प्रभावसे उस अद्वेत- 
समुद्रमे भी कल्पित भाव द्वेतकी लहरी उठती है । यह 
द्वेत वस्तुतः द्वेत नहीं हे इसलिये इस अवस्थाकी 
भक्तिको अद्वैत-भक्ति कहना असङ्गत नहीं है। यही 
निस्यभाव है । 
बोधसारमें ( ए० २००-२०१ ) नरहरि कहते हैं--.. 
हेत मोहाय वोधात््राक प्रसि बोजे मनीषया । 
भक्तयर्थे कल्पित द्वेतमद्वैतादपि सुन्दरम्‌ ॥ 
जाति समरसानन्दे दवैतमप्यमृतोपमम्‌ \ 
मित्रमोशवि दम्पत्योरजीनात्मपरमात्मनोः ॥ 
अद्वेत-भक्ति क्या है तथा उसके स्वरूपकी प्राप्ति कैसे 
होती है, यह विवरण यहाँ प्रयोजनीय नहीं है। नारायण- 


८६ # भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


तीथे अपनी भक्तिचन्द्रिका नाम झाण्डिल्यसूत्रके भाष्यमें 
इस अक्तिकी विस्तारपूर्वक व्याख्या करते हैं तथा अन्य 
भी अनेक, स्थलॉमें इसका प्रसङ्ग मिळता है । त्रिपुरारहस्य 
ज्ञानखण्ड (२० वाँ अध्याय शोक ३३-३४) में हे-- 
प्रकाहासार परम तस्वको अपरोक्षरूपमें आत्माभिन्न- 
भावमें साक्षास्कार करनेपर भी कोई-कोई परम भक्त प्रेम- 
पूर्वक उसकी सेवा किया करते हैं। सेवा करनेके लिये 
सेव्य-सेवकभाव होना आवश्यक है, अद्वयावस्थामें यह 
आव किसमप्रकार सम्भव हो सकता है ? इसोलिये कहा 
गया है कि भेदभाव अवलम्बन करके सेवा की जाती है । 
निश्चय ही यह जाहाय॑-भेद है, वास्तविक भेद नहीं है । 
जह परम सरव साम्यस्वरूप है वहाँ तो भेद हे ही नहीं, 
वह तो सब अवस्थाओंका सन्धिस्थल है । परन्तु इस भेदके 
आइरण करनेका प्रयोजन क्या है? प्रयोजन और कुछ भी 
नहीं है, है केवल रुचिभेद, “खभावका स्वरस? 


थत्‌ ( अथोत्‌ पर पदे प्रतिमात्मकम्‌ ) सुभक्तेरतिशयप्रीया 


केतववर्जनात्‌ ५३३७ 
'सभावस्य स्वरसतो ज्ञात्वाऽपि स्वाद्यं पद 


हे र) दम्‌ \ 
मदमावमाहस  सेव्यत घ्यन्ततत्परे: ॥२४॥ 


इससे ज्ञात होता है कि ज्ञानके अनन्तर भी भक्ति 
रह सकती हे । यह कैतवहीन होनेके कारण सुभक्ति है। 
अज्ञानमूलक दंत या साधनभक्तिके समान 
नास्मिका नहीं है। अद्वेत-भक्तिके पक्षमें 
आवश्यक है, यह कल्पित और ज्ञानपूर्वक 
एक बात है, ज्ञानके बाद यह अद्वैतभक्ति सभीके होती 
हो, ऐसी बात नहीं है। जिसका हृदय स्वभावतः भक्ति- 
प्रवण है उसाके अद्वैतभक्तिका उदय होता है, ज्ञानार्थीको 
ऐसा नहीं होता । (किक 


स्वार्थानुसन्धा- 
भी एक भेद 
होती है । परन्तु 


किन्तु उदित हो या न हो, अन्तमें ज्ञान और भक्ति 
एकाकार हो ही जाते हैं। जिसे पूणीइन्ता या स्वात्म. 
चमत्कार कहा जाता है वही जानकी लोग और त्म- 
प्रैसकी भी पराकाष्टा है । इसीलिये यह समन्वय-भूमि लय 
यहींसे दोनों स्रोत प्रवाहित होते हैं । Mi 


न्रिकदशे म 
त दशनमें दास्यास्मक भक्ति ही स्वोकार की गयी 
हे । भगवान्‌ प्रभु, पिता अथवा गुरु हैं, भक्त दास चुत 
१६८१ ७० 
अथवा शिष्य है । केबल त्रिकदशनमे हा नहीं, शैवागम 
माज्ञमें ही इंसी भावकी प्रधानता दीख पड़ती है। चीर 


शैवादि-मतर्मे भी यही सिद्धान्त स्वीकृत देखा जाता हे ॥8 
झाक्तागममें भी मूलतः इस विषयमे कोई भेद नहीं 
दिखायी देता । हाँ, पिठृभ्नावकी जगह उसमें मातृभावकी 
कल्पना की जाती है, यही विशेषता है। परन्तु इस 
भावत्रयीमें दास्यभाव ही मूलभूत हे, अतः इसीका 
प्राधान्य बतलाया गया हे । कहनेकी आवय्रकता नहीं 
कि, भक्तिका मूलतरव ही दास्यभावाश्रित है, इसे स्वीकार 
करना ही पडेगा । शान्त-भक्ति भक्तिकी एक स्फुरण- 
अवस्थामात्र है । किञ्चित्‌ विकसित होते ही उसपर दास्य- 
आवका रंग चढ जाता हे । अद्वैतसे द्वेतकी तरङ्ग इसी भावमें 
उठती द्वै। फिर चाहे कितना ही विकास हो, यह रंग 
नहीं छूटता । यद्यपि गौडीय वैष्णव प्रभ्शति सम्प्रदायोंमें 
सख्य, वास्सल्य़ और माधुर्यभाव भी माने गये हैं तथापि 
यह सध्य है कि सभी भावोंके मूलमें यह दास्यभाव 
अनुस्यूत हे । भूत-सृष्टिमै जिसप्रकार वेदान्तके अनुसार 
आकाशसे वायु, वायुसे अभि इस्यादि क्रमसे एथिवीका 
आविर्भाव होता है, रसविक्रासमें भी इसी प्रकार शान्तसे 
दास्य, दास्यसे सख्य इत्यादि क्रमसे उत्तरोत्तर रसपुष्टि 
होती है । आकाशका अपना गुण शब्द है; वायुके उत्पन्न 
होनेपर शब्द-गुणकी तो प्राप्ति होती है, इसके अतिरिक्त 
उसका अपना गुण स्पर्श भी विकसित हो उठता है । 
इसप्रकार क्रमशः एक-एक गुण बढ़ते रहते हैं और पूर्वगुण 
क्रमशः अनुव्रृत्त होते जाते हैं । इसीलिये एथिवीमें पाँचौं 
भूतोंके गुण हैं; इनमें शाव्दादि चार उसके समागत 
सामान्य गुण हैं, गन्ध उसका विशेष गुण हे । इसी 
प्रकार भावके क्रमविकासके विपयमें भी समझना चाहिये । 
शान्त आवका विशेष गुण,निष्ठा दास्यभावमें अनुग्रृत्त होती है 
और उसका अपना गुण सेवा भी उस समय विकसित हो 
उठता है । सख्यमें शान्त और दास्य दोनोंके गुण अनुक्रुत्त 
होते हैं तथा अपने गुण असङ्घोचका भी विकास होता हे । 
इसी प्रकार माधुर्यमें सभी रसोंके गुण अर्थात्‌ निष्ठा, सेवा, 
असङ्गोच, लालन वर्तमान रहते हैं और इनके अतिरिक्त 
उसका विशेष गुण आत्म-समर्पण भी स्फूत हो उठता है । 
ब्रिकदर्शन दास्यात्मक भक्तिको मानकर भक्तिके मूल- 
तरबको ही मान लेता है । पर केवल मूळको ही मानता 
हो सो वात नहीं, भक्तिके चरम फल माघुर्य-प्रेमफ़ो भी 
आभासरूपमें स्वीकार करता हे । परन्तु याद रखना चाहिये 


# माविदेवकृत देवकृत “अनुभवसूत्र” देखिये । 


ॐ काश्मीरीय शेव-द्शेनके सम्बन्धमें कुछ घाते # 


कि यह भक्ति अज्ञानमूलक द्वैतभाचसे उत्पन्न नहीं है । 
यह परिस्फुटित अद्वैतकी अवस्था है और एक हिसावसे यह 
परिस्फुरित द्वैत-अवस्था भी है--परन्तु यह अलौकिक 
'द्वैत हे, यही विशेषता हे । इसीलिये यहाँ एक ही साथ 
ज्ञान और भक्तिका, चित्‌ और आनन्दका समावेश 
दिखलायी पड़ता हे । इसीका नाम शिवशक्तिका साभरस्य 
हे । यह रसतस्व ही ऐक्य और वैचिश्यका पूर्ण 
सामञ्जस्य हे। यह रस “ब्रह्मानन्द? से विलक्षण एवं 
विशिष्ट हे । ब्रह्मानन्दमें आस्वादन नहीं, चर्वण नहीं, अहं- 
भाव नहीं, त्रिपुटी नहीं,परन्तु रसमें सभी कुछ है पर अलौकिक 
है । पूर्णाइन्ताका चमस्कार ही रसबोध हे--इसमें अभेदमें 
भी अलोकिक भेद है,नहीं तो आस्वादन ही नहीं हो सकता। 
परन्तु यह भेद लोकिक भेदके समाम नहीं हे, यह 
वैकल्पिकमात्र है । अभिनवगुप्ताचार्यने नाठ्यशास्रकी 
अभिनवभारती नामक टीकामें रसतत्त्वकी जो प्रस्यभिज्ञा- 
दशनानुसार आलोचना की हे उसमें रसका स्वरूप बहुत 
कुछ परिष्कृत हो गया हे । 


प्रश्न हो सकता है कि यह रस केवल शान्तरस हे 
अथवा दास्य भी है ? इस प्रश्नका समाधान, पहले जो 
कुछ कहा जा चुका है, उससे हो जा सकता है। भक्तिके 
मूलमें दास्यभाव रहेगा ही । शान्तभावको भक्तिका बीज- 
भाव कहा जा सकता है सही, किन्तु वह परिस्फुट भक्ति 
नहीं है । दास्यबोध जवतक नहीं हो जाता, अपनेको एक 
अनन्त चस्तुके साथ अभिन्न जानकर भी जबतक तदाश्चरित- 
रूपसे बोध नहीं हो जाता, तवतक भक्तिराज्यका आरम्भ 
ही नहीं होता । शान्तभाव इसीका सूत्रपात करता है । 
किन्तु यह अनन्त वस्तु अपने आत्मासे भिन्न और कुछ 
नहीं है । इसीसे जिस ब्रह्ममावसे शान्तरस और तदनन्तर 
दास्यादिका आविर्भाव होता हे, शात अथवा दास्यादिमें 
वही ब्रह्मभाव अनुवृत्त रहता हे--परन्तु उसीके ऊपर झुद्ध 
अप्राकृत सत्त्वकी लहर क्रीड़ा करती है । 


अन्धकार दबा रहता है, आलोकके घक्षःस्थलपर 
आलोककी ही तरङ्गे नाचा करती हें । यह तरङ्ग ही “उल्लास? 
या रस है । इसका वेचित्र्य ही लीलाविस्तार है । यह 
तरङ्ग शुद्धस्वरूपमें सदा वर्तमान रहती हे, इसोलिये 
वेष्णवोंके समान दोव भी नित्यलोळा मानते हैं। हसीलिये 
क्षेमराजने अपनी स्तवचिन्तामणिटीका पृ०६०-६१में शिवको- 


'कैरासादिषु नित्यप्रवतमानप्रमोदनिभैरक्रीडामय लोकोत्तर- 
प्रभाव विस्तारयित्रे* 
कहा है। परन्तु कोई-कोई पुरुष, विशेषतः आलक्कारिक- 
गण भक्तिको रसस्वरूप नहीं मानते । काब्यप्रकाशकार मम्मट, 
रसगंगाधरके कत्ती पण्डितराज जगन्नाथ प्रभ्रति आलक्कारिक- 
गणोंने भक्तिको भावकोटिमें ही डाळ दिया है। परन्तु 
इससे कोई विरोध नहीं आता । साहित्यसारकर्त्ता अच्युत- 
रायने दिखलाया है कि गीताके “अद्वेश सर्वभूतानाम्‌” से 
“यो मद्भक्तः स मे प्रियः? पर्येन्तके वाक्योसे जाना जाता हे 
कि मुख्य भक्ति जीवन्सुक्तिका हो नामान्तर है । जीचन्सुक्ति- 
विवेकमें विद्यारण्य स्वामी भी यही बात कहते हें-- 


“जीवन्मुक्तः स्थितप्रज्ञो विष्णुभक्तश्च कथ्यते ।” 


इस दृष्टिसे भक्ति कुछ-कुछ शान्तरसके अन्तर्गत हो 
जाती है । इसीलिये आळङ्कारिक छोग भक्तिको स्वतन्त्र रस 
नहीं मानना चाहते । अर्थात्‌ मुख्य भक्तिको रस माननेमें 
आलङ्कारिक लोग असम्मत नहीं हैं किन्तु वे उसे शान्त- 
रससे पृथक्‌ माननेका कोई कारण नहीं देखते । दूसरी 
ओर भक्तगण जो कुछ कहते हैं वह भी सत्य है । वे 
कहते हैं कि भक्ति जब अद्वैत-आत्मतत्त्व-विषयक वृत्ति- 
विशेष है तो उसके रसस्वका अस्वीकार नहीं किया जा 
सकता । साहित्यसारके टीकाकारने स्पष्ट शब्दोंमें कहा है 
कि भक्ति मुख्य और गौण, अथवा परा और अपरा-भेद्से 
दो प्रकारकी है । अळङ्कारशाखमें मुख्य भक्ति शान्तरसके 
अन्तर्गत है और गोणभक्ति भावमात्र है । भक्तिशाखमें 
झान्तरंस स्वयं ही भक्तिविशेष है और सुख्यभक्ति तो 
रसस्वरूपा है । 

शाण्डिल्य और नारदने अपने भक्तसूत्रॉमें, मधुसूदन 
सरस्वतीने भक्तिरसायनमें और श्रीरूपगोस्वामीने भक्ति- 
रसा्टृतसिन्धुमें भक्तिके रसध्वका उपपादन किया हे | 
यहाँ उन सबकी आलोचना आवश्यक नहीं है । यहाँ केवल 
इतना ही कहना यथेष्ट होगा कि प्रत्यभिज्ञादर्शनके 
आचारयौने भक्तिको रसके रूपमें स्वीकार कर अध्यात्मराज्यके 
एक गम्भीर तत्त्वको प्रकट कर दिया है । उत्पलाचाय 
अपनी शिवस्तोन्नावलाके प्रथम स्तोत्रमें कहते है-- 


जयन्ति भक्तिपीयूषरसासवबरोन्मदाः । 
अद्वितीया अपि सदा ल्वद॒द्वितीया अपि प्रभो॥ 
प्राभक्तिकी यही विशेषता है कि इस अवस्थामें 


८८ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


दूसरेके न होते हुए भी दूसरा रहता हे । नदियाके श्री- 


गोराङ्ग महाप्रभुने इसीलिये अचिन्ध्य-भेदामेद-तस्वका 
प्रचार किया । जो समझते हैं कि दो होनेही से मिथ्या 
हो जायगा, उन्होने पूर्ण सस्वके केवळ एक देरा मात्रको देखा 
हे । अज्ञानके नष्ट दो जानेपर भी, ऐक्यस्फुरण होनेपर भी 
उस ऐक्यकी गोदमें दो रह सकते हैं, यद्यपि वे दोनों ही 
एकका ही झुद्धभावमें आत्मप्रसारण है। 

नाथ वेद्यक्षये केन न दृळ्यो5स्येकक: स्थितः \ 

वेद्यवेदकसंक्षोमेऽप्यसि भक्तैः सुदीनः ॥। 


अन्तमु खावस्थामे कुछ भी जाननेयोग्य न रह जाने- 
पर भी एकके रूपमै जिसका स्फुरण होता है, ज्ञेय और 
ज्ञाताके इस संक्षोभमें--इस वेचित्र्यमे भी भक्तगण 
समावेशकी अधिकताके कारण उसीको देखते हैं । जो 
विइवातीत हैं वही तो विश्‍वात्मक भी हैं और दोनों 
समकालमें हो हैं । इसोलिये ज्ञान और भक्ति जहाँ समरस 
हैं, वहाँ विश्वातीत और विइवात्मक समभावर्मे ही प्रकाश- 
मान हैं। यहाँ द्वेताद्वेतक साम अस्य होता 


है। यही 
ईंइवराद्रयवादकी विशिष्टता है । 


७ शङ्कर और आगम-सम्प्रदाय-शझ्नरद्वारा प्रचारित ब्ह्म- 
वादके साथ ईश्वराहयवादका जो भेद दिखळाया गया 
है इससे कोई यह न समझे कि शाङ्कराचाय ईश्वराइयवाद- 
को नहीं मानते थे । वस्तुतः शझराचार्य प्रत्यभिज्ञासिद्धान्त- 
को मानते थे तथा अनेकों स्थलॉपर उन्होंने स्पष्ट शब्दोमें 
इस बातको घोषित किया है । इसकी आलोचना पीछे की 
जायगी । साधारणतः संन्यासी-सम्प्रदायमें जो मत 
प्रचलित दै तथा जिसका अवलम्बन कर अद्वेत-प्रस्थानके 
ग्रन्थ आदि रचे गये हैं, आजकल एकमात्र उसीको शझर- 
का मत समझा जाता हे । किन्तु उसके साथ अन्यान्य 
मर्तोका भी सम्बन्ध था, इसे एकवारगो अस्वीकार नहीं 
किया जा सकता । हमारा खयाल है कि आगम और निगम 
दोनों मार्गोके ही सम्प्रदायप्रवर्तक बनकर शङ्कराचायने जगद- 
गुरु-पदकी सार्थकता सम्पादन की थो | ज्ञान और 
उपासना- संन्यास और गाईस्थ्य--दोनों दिज्ञाओंमें ष्टी 
उनकी प्रचारशक्ति अव्याहत थी । महा पुरुपोके उपदेश 
देनेकी यही सनातन-पद्धति है । वुद्धदेव, महावीर प्रभूति 
धर्मप्रचारकगण सभी न्यूनाधिकरूपमे इसी पद्धतिका 
अनुसरण कर गये हैं । 
उपलब्ध अन्थावलीसे कई शङ्कराचायंके विषयमे पता 


लगता है परन्तु इस विपयकी आलोचना यहाँ अप्रासङ्गिक 
है। तन्त्रशाखमै भो एकाधिक शाङ्राचार्यका परिचय प्राप्त 
होता है या नहीं, यह एक स्वतन्त्र विषय है । तथापि 
अनेकों प्रकारकी ऐतिहासिक आलोचनासे यही अनुमान 
होता है कि ब्रह्मवादी शङ्कर आगमशा्रके ज्ञाता थे । केवळ 
यही बात नहीं, बहिक़ उन्होंने अनेकों आगम-ग्रन्थोकी 
रचना और व्याख्या की थी। इसी प्रकारकीं जनश्रुति 
भी हे। 

प्रस्यभिज्ञामतके साथ त्रिपुरासिद्धान्तका अथवा 
श्रीविद्याका अति घनिष्ट सम्वन्ध है । शङ्कर इस श्रीविद्याके 
एकनिष्ठ साधक थे । श्शङ्गेरीमठमें आज भी उनका 
श्रीचक्र स्थापित है, आज भी वहाँ उसकी उपासना होती 
है। शाक्कराचार्यके परम गुरु गोडपादाचार्यने श्रीविद्याका 
प्रतिपादन करनेके लिपे सुभगोदय नामक ग्रन्थक्री रचना 
की थी । इसके ऊपर शङ्करकी टीका है । ३ और सम्भवतः 
इसीके अनुकरणमें उन्होंने अस्वन्त गम्भीर रहस्यपूर्ण 
सौन्दर्यलहरी नामक स्तोत्र रचा था ।† 


* सुभगोदयके ऊपर माधवाचार्यकी भी व्याख्या हे । टीका 
भी दो प्रकारकी पायी जाती है। लक्ष्मीधर सौन्दर्यलहरीकी 
व्याख्यामे केवल शाङ्करी-टीकाका ही उल्लेख करते हैं, सम्भवतः 
द्वितीय टीका उनके इस्तगत नहीं हुई थी । पण्डित मद्दादेव 
शास्त्री लक्ष्मीधएका समय चतुर्दशा झाताब्दीके प्रथमांझर्म निर्णय 
करते हें । किन्तु यदद सिद्धान्त निर्विवाद नहीं दै । परन्तु इसमें 
कोई सन्देह नहों कि लक्ष्मीधर भार्करराजके वहुत ही पूर्य हो 
गये हें । हमारी समझमे उन्हें माधवाचार्यसे परवर्ती 
मानना चाह्विये । 


1 कोई-कोई सौन्दर्वलहरीके शकूरकी (चना दोनेपर विश्वास 
नहीं करते । परन्तु इगारी समझो यह शक्करा वार्यकी ही अपनी 
रचना है । पण्डित मद्दादेव चञारखनि इस विपयर्ग जो कुछ कहा 
हे वह ध्यान देनेयोग्य हे 

‘The fact that Sri Sankarachanya was 
a reformer in his days of the Shakta Cult 
as of various others, the very important 
part still played by Sakti Worship in all 
the Advait Mutts, the identity of the 
soul and the Goddess spoken of 1 verse 
22, the reference to Vedanta in verse 84 


# काश्मीरीय शेव-द्शनके सम्बन्धमें कुछ बातें # 


इस अन्थके ऊपर सुरेश्वराचार्यकृत टीका है, शङ्गेरी- 
मठमें इसी टीकाकी एक अति प्राचीन हस्तलिखित प्रति 
वर्तमान हे ।% प्रपञ्चसार-ग्रन्थ शङ्करक्ृत माना जाता है । 
इसके ऊपर पद्मपादाचार्यकी टीका है । उत्तर और दक्षिण- 
भारतमें विभिन्न समयमै लिखित इस टीकाकी दो हस्त- 
लिखित प्रतियाँ हमारे दृष्टिगोचर हुई हैं। सूतसंहिता और 
पराशरसंहिताकी टीकामें माधवाचार्यने प्रपञ्चसारको जगद्‌- 
गुरु शङ्कराचार्यकृत माना हे । शारदातिलककी रीकामें 
राघवभट्ट भी यही कहते हें । सम्मोहनतः्त्रमें शङ्कर और 
उनके चार दिप्योंका वर्णन है । यह सब देखकर शझरको 
शाक्तागमके, विशेषतः त्रिपुरागमके एक अति प्रधान 
आचार्य मानना ही होगा । 


उनका दक्षिणामूर्तिम्तोत्र और सुरेश्वराचार्यकृत उस- 
पर वार्तिक देखकर यह वात और भी स्पष्टरूपेण समझी 
जा सकती है । यहाँ संक्षेपमें इस बातको दिखलाया 
जाता है । 'दक्षिणामूति? त्रिषुरा-सम्प्रदायका शब्द है । 
“दृक्षिणामूर्ति-संहिता,? “दक्षिणामूर्ति-उपनिषद्‌” प्रश्रति 
उक्त सम्प्रदायके मतका प्रतिपादन करनेवाले प्रसिद्ध 
ग्रन्थ हैं । सुतरां, गुरुतत्त्व किंवा स्वात्मदेवताका दक्षिणा- 
मूतिंके आकारमें वर्णन करनेसे शक्लरका आगमानुराग 
प्रमाणित होता है । इस स्तोत्रके प्रथम 'छोकमें कहा गया 
है कि ज्ञानीकी दष्टिमें विश्व स्वात्मगत तथा दपंणमें 
प्रतिबिस्बित नगरवत्‌ है । अर्थात्‌ वस्तुतः यह विश्व अपने 


the peculiar style of the hymn, and an 

impartial reference to, and an attempt 

to unify the peculiar doctrines of, the 

mutually opposed sects of Samaya Marga 

and Koula Marga, and lastly, the unanimous 
testimony of such writers as Lakshmi- 

dhara and Bhaskararaj--all these incline 

me to believe that the hymn 18 8 genuine 

work of Sri Sankaracharya.’ 


~—-Preface to Soundarya-Lahari 
( Mysore Oriental Series ) 7. vii. 
# काशीवासी पाण्डित श्रीयुत सीताराम शास्त्री दीर्घकालतक 
ख्ज्नेरीमठमें रहे थे। उन्होने वहाँ रहनेके समय सुरेश्वरकी 
टीकाको देखा था। उनके द्वारा इस टीकाके विषयमें हमने सुना था | 


८६ 


अन्तर्गत है, परन्तु मायासे बहिवंत्‌ जान पड़ता है। 
प्रवोधकालमें, मायाके नष्ट होनेपर पुनः यह अपने अद्वय 
आस्मस्वरूपमें ही साक्षात्कृत होता है । यहाँ विश्व स्वीकृत 
होता है; परन्तु वह चिन्मय है, अपने स्वातन्त्यके विकास 
एवं आत्मभित्तिस्थ चित्ररूपमें अज्ञीकृत है, जडरूपमें 
नहीं । द्वितीय 'छोकमें कहा है कि यह विश्व आविर्भावके 
पूर्व निविकल्पावस्थामें वर्तमान रहता है, यह खगतादि 
भेद-कल्पना-विहीन शक्तिमात्र है । जिसप्रकार अङ्कर 
उद्गमसे एवं बीजरूपमें रहता है, इसकी भी ठीक वही 
अवस्था है । पीछे मायाके द्वारा देश और कालके कल्पित 
होनेपर वह नाना प्रकारके विचित्र आकारोंमें प्रतिभात 
होता है । जो भायावीके समान, महायोगोके समान, 
केवल स्वेच्छासे इस वैचित्र्यमय विश्वका विजम्भण करते हैं 
वही आस्मदेव हैं, गुरुदेव हैं । यहाँ यह जो मायावी और 
योगीके दष्टान्त दिये गये हैं, प्रस्यभिज्ञा और त्रिपुरा- 
दर्शनमें भी ठीक यही दोनों दृष्टान्त हैं तथा जगतकी 
सृष्टि इच्छाशक्तिमूरक--उपादाननिरपेक्ष--है, इसका 
विचार किया गया है ।+ 
प्रस्यभिज्ञाकारिकामें उत्पळदेव कहते हैँ-- 
चिदात्मैव हि देवोऽन्तःस्थितमिच्छावशादू बहिः । 


योगीव निरुपादानमर्थजातं  प्रकाशयेत्‌॥ 


अर्थात्‌ सुष्टि-शव्दका अभिप्राय है अन्तःस्थित पदार्थका 
बहिःप्रकाश । सभी पदार्थ चिदात्माके अन्तःस्थित हैं, 
केवल इच्छावश कभी-कभी कुछ-कुछ बहिःप्रकाशित होते 
हैं । यह बहिःप्रकाशन ही सृष्टिशब्दका अर्थ है । सुतरां, 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि इसप्रकारकी सृष्टिमें 
उपादानकी अपेक्षा नहीं है । इच्छाशक्तिके अवलम्बनसे 
जब वस्तु-निर्माण होता है तब पूर्वसिद्ध परमाणुका प्रयोजन 
नहीं रहता । जिः होने योगीके सूष्टि-व्य़ापारको प्रत्यक्ष किया 
हे वे इस रष्टान्तकी सार्थकता सहज ही जान सकते हैं । 
कोई-कोई यहाँ कह सकते हैं कि योगीकी सूष्टि भी 
परमाणुसपेक्ष हे--योगी जब इच्छाशक्तिका प्रयोग करते 
हैं तब उनकी प्रेरणासे समस्त परमाणु स्वयमेव आकर 
एकत्र हो जाते हैं । परन्तु अभिनवगुप्त उक्त कारिकाकी 


4 प्रत्यभिज्ञा-दरीनके सिद्धान्तकी आलोचना करते समय इन 
विषयोंका विस्तृत विवेचन किया जा सकता है । 


६० # शचं भवानीसहितं नमामि # 


व्याख्या करते हुए कहते हैं कि इसप्रकारकी कल्पनाका 
कोई मूल नहीं-- 
नहि एवं वक्तुं शक्यम्‌--परमाणबो योगीच्छया झरिति 
संघटिताः कार्यमारप्स्यन्ते इति । ( इंश्वरप्रत्यभिशाविमशिनी, 
पु० १३८ ) 
इसका कारण यही है कि परमाणुवादी साक्षात्रूपसे 
परमाणुओंद्वारा स्थूल वस्तुकी उत्पत्ति स्वीकार नहीं 
करते । वे मानते हैं कि बीचमें अवान्तर अवयरवोका 
उय्रवघान होता हे । घट-निर्माण करते समय केवल 
परमाणुसमूहको विशिष्ट संस्थानमे अर्थात्‌ घटाकारमें 
सब्निवेशित करना साक्षात्रूपसे सम्भव नहीं । परमाणुसे 
दृयणुक, दृवणुकके सम्मिलनसे त्रसरेणु--इसप्रकार क्रमशः 
स्थूलतर कार्यकी उत्पत्ति होती है। फिर कपाल निर्मित होनेके 
बाद दो कपालोंके परस्पर संयोगसे घटकी सृष्टि होती है । 
केवल यही बात नहीं । लौकिक सृष्टिमै अथवा उपादान- 
सापेक्ष सृष्टिमे निर्दिष्ट सहकारीका आश्रय आवश्यक है 
शिक्षा और अभ्यासका प्रकर्ष आवश्यक है । नहीं तो वस्तु- 
निर्माण सम्भव नहीं है। परन्तु योगीकी सृष्टिमे छ्न 
सबकी कुछ भी अपेक्षा नहीं होती । सुतरां, यह कल्पना 
व्यर्थं है कि योगी भी पूर्वेसिद्ध परमाणका अवलम्बन 
करके सृष्टि करता है ।& योगिज्ञानकी ही ऐसी महिमा है 
कि आभास-वैचित्यमय पदार्थसमूह इच्छामा्नसे ही 
प्रकाशित होते हैं । असर बात यह है कि संबित 
स्वातन्त्र्यमयी ( £7९९ ) है, जब उसमें इच्छाका उदय 
होता है तब अध्रतिघातरूप इच्छाके कारण अन्तःस्थित 
अर्थात्‌ ज्ञानरूपमें अथवा आत्माके साथ अभिन्नरूपमें स्थित 
पदार्थसमूह ज्ञेयरूपमें अवभासित होते हैं । जो “झह” 
रूपमें द्रष्टाके साथ एकाकार था वही "इदं? रूपमे प्रथक- 
भावमें परिस्फुट हो उठता हे । कल्पित प्रमाता अर्थात्‌ 
देहादिमें तादास्म्यबोधयुक्त द्रष्टाके समीप--परिच्छिन्न 
संवित्‌के सामने- यह पदार्थ बाह्य प्रतीत होता है । 
अतएव इस विश्वरूप आभास-वैचित्यका मूळ 
# माधवाचार्य सर्वदर्शनसंग्रह “अत्यभिज्ञादर्शन! 
शीर्षक प्रस्तावमें (आनन्दाश्रमसंस्करण पृ० ७८) “ये तु वर्णयन्ति 
नोपादानं विना? इत्यादि वाक्यद्वारा इस मतका उल्लेख करते हुए 
खण्डन करते हें, अर्थात्‌ जो लोग कहते हैं कि योगीकी इच्छसे 
परमाणुओकि आक्कष्ट होनेसे स्थूल वस्तु निमित होती है, उनके 
सिद्धान्तको वे असङ्गत प्रतिपादन करते हैं । 


चिदास्माकी स्वातन्त्य-शक्ति है। सुरेश्वराचार्य उक्त द्वितीय 
होकके चार्तिकमें भी इसी प्रकार इष्छादाक्तिके उपादान- 
निरपेक्ष सष्टि-सामथ्ग्रंका वर्णन करते हैं । चे दिखलाते 
हैं कि विश्वामित्र प्रमति परिपक्कसमाधि ऋषियोंने उपादान, 
उपकरण और प्रयोजनके विना भी केवल स्वेच्छामात्रसे 
सब प्रकारकी भोगसामग्रीसे परिपूर्ण स्वगेलोककी सृष्टि की 
थी । यही योगि-सष्टिका दृष्टान्त है। ईश्वर-्सृष्टि भी 
इसी प्रकारकी है, क्योंकि चे स्वतन्त्र और सर्वशक्तिमान्‌ 
(वार्तिक ४८) हैं ॥ बे और भी कहते हैं कि ईश्वर 
कारक-व्यापारके बिना कर्ता, तथा प्रमाण-व्यापारके बिना 
सर्वज्ञ हैं, क्योंकि वे स्वप्रकाश हैं । उनके ज्ञातृत्व, कर्तृ स्व 
प्रश्रति उनकी स्वातन्ः्यशक्तिके ही नामान्तर हैं । उनकी 
इच्छाशक्ति स्वच्छन्द्कारितास्वरूप है, वह अन्यनिरपेक्ष 
तथा अप्रतिहत है । इसी इच्छाशक्तिके बलसे वे 'कतुँम्‌' 
“अकतु म! ओर 'अन्यथा कत्त' म्‌” अर्थात्‌ प्रवर्तन, निवर्तन 
और परिवर्तन करनेमें समर्थ हैं, यही स्वतन्त्रता है । 
योगी लोग इस इच्छादाक्तिके स्फुरणको ही “साम्राज्य” कहते 
हे-- दशम श्छोककी २१ वीं कारिका देखिये ) । “साम्राज्य! 
सर्वत्र आत्मभावका विकास है, जिनकी समाधि परिपक्क 
हो गयी है वही इसे प्राप्त करते हैं । यही परमैश्वर्यं हे--- 
अन्यान्य विभूतियाँ इसकी तुलनामें कुछ भी नहीं हैँ। 
आत्मा महेश्वर है, इसीलिये वार्तिक (4० । ६ ) में सुरेश्वर 
कहते हैं--- 


यदीयिदवर्यवि प्रुडमित्रेह्वविप्णुशिवादयः \ 
पश्व्यबन्तो भासन्ते स ण्वात्मा सदाशिवः ॥ 


आगेकी कारिकामें है कि पूर्णाहंता-छाभ होनेपर यह 
ऐश्वर्य स्वयं विकसित होता है, इसके लिये स्वतन्त्र चेष्टा 
नहीं करनी पड़ती । अग्निके साथ-साथ तापकी प्रासिके 
समान प्रथकू रूपसे कोई यत्न नहीं करना पड़ता । 
स्तोत्रके दशम छोकमें शङ्कर स्वयं भी इस सर्चात्मता 
अथवा पूर्णाहंताका "महाविभूति? के नामसे वर्णन करते 
हें । यही अव्य्राहत ऐश्वय है, अणिमादि अएसिद्धियाँ इसका 
परिणाममात्र हैं। यह “अह” निर्विकल्प है, सुतरां 
अपरिच्छिन्न और पूर्ण है। यह न तो छुछ है और 
न मलिन है (४। ३१ )। नवम और दशम उल्लासके वार्तिक 


+ ईश्वरोऽनन्तश्ञक्तित्वात्‌ रवतन्त्रोऽन्यानपेक्ष्यतः । 
स्वेच्छामात्रण सकलं सृजत्यवति हन्ति च॥ 


> ® काश्मीरीय शैव-द्शनके सम्बन्धर्मे कुछ बातें # ६१ 


(३६1२, ९। ४, १०। १० ) में परमेश्वरकी मूर्तिको 
छत्तीस तत्त्वात्मक अर्थात्‌ विश्वात्मक बतलाया गया हे । 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि ये छत्तीस तत्त्व प्रत्यभिज्ञा 
और त्रिघुरा-दर्शनका सुपरिचित सिद्धान्त है । इन सब- 
पर विचार करनेसे यह स्पष्ट प्रतोत होता हे कि शङ्कर 
ओर सुरेश्वर इस ग्रन्थमें साक्षात्रूपसे आगमका हो 
अनुसरण करके चलते हें &। 

पहले जो सष्टेमे उपादान-निरपेक्षताकी बात कहो गयी 
है, शाकुरवेदान्तमें यही अभिन्ननिमित्तोपादानवादके नामसे 
परिचित हे । अवश्य हो अद्वेतवाद माननेपर निमित्त ओर 
उपादानके भेदको अस्वीकार करना हो पड़ता हे । परन्तु 
बात यह है कि शारीरकभाष्यमें ब्रह्मके मुख्य कतृ त्वको 
स्वीकार नहीं किया गया है । शङ्कर स्पष्ट कहते हैं कि ईश्वरत्व, 
सर्वज्ञत्व और सर्व शक्तित्व वास्तविक नहीं है, वह अविद्यारूप 
उपाधिका परिच्छेदनिबन्धन है, अतः कल्पित है--- 

तंदेवमधिद्यात्मकोपाधिपरिच्छेदपक्षेमेवेश्वरस्यश्वरले सर्वज्ञत्वं 
सर्वशक्तित्वश्ष न परमार्थते। विद्ययापास्तसरवोपधिस्वरूप 
आत्मनीशित्रीशितव्यसर्वशत्वादिव्यवहार उपपद्यते । 

(वेदान्तस्‌त्र २। १॥ १४ भाष्य ) 

इस भाष्यांशसे स्पष्ट समझा जा सकता हे कि 
चिदात्माका ईश्वरत्व अविद्यामूलक है, स्वतःसिद्ध नहीं। 
सुतरां, मुक्तावस्थामें जव विद्याके आलोकसे अविद्यान्धकार 
तिरोहित हो जाता है तब ईश्वरत्व नहीं रहता । परन्तु 
दक्षिणामूर्ति-स्तोत्रके दशम श्छोकमें शक्कर स्पष्ट लिखते हें 
कि इंश्वरत्व रहता है, सर्वात्मतास्वरूप सहाविभूति 
रहतो हे, पूर्णाहंता रहती हे । क्योंकि यह आत्मस्वरूपसे 
विलक्षण नहीं है, यह आत्मदेवका स्वभावभूत है, अविद्या- 
निमित्तक नहीं । सुरेश्वराचाय भी यही बात कहते हैं-- 

रेश्व्यमीश्चरत्वं हि तस्य नास्ति पुथक स्थिति: । 
पुरुप धावमानऽपि छाया -तमनुधावति॥ 

इंश्वरभाव और शुद्ध यैतन्यभाव एथक्‌ नहीं हैं । 
सुतरां, आत्मज्ञान होनेपर ऐश्वर्य-छाभ अपने आप हो 
हो जाता है । 


% स्वयंप्रकाश, रामतीर्थ प्रभृति टीकाकारोने प्रत्यभिज्ञा ओर 
त्रिपुरा-सिद्धान्तमें अनेक स्थलो पर छोक और वातिककी व्याख्यामे 
भूलें की हें । मूलमें जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन हुआ है, टीकामें 
उसका आभास भी नहीं है । 


८ त्रिपुरा और प्रसभिज्ञा-मतका पारस्परिक सम्बन्ध- 
प्रसङ्गतः हमने प्रस्यभिज्ञाशात्रके साथ त्रिपुरा और 
स्पन्द-मतके घनिष्ठ सम्बन्धके विषयमै कहा है। जो 
आगम एकका आकर-ग्रन्थ है, दूसरेका भी वहा है। 
उपासनाकी एथकूताको बचाये रखनेके लिये अवश्य ही 
पृथक्‌ प्रस्थान रचे गये हैं, परन्तु वे एक ही मूलके ऊपर 
प्रतिष्ठित हैं । पद्धतिके भेदको छोड़कर तात्त्विक इष्टिसे 
दोनोंके फलमें कोई भेद नहीं दोख पड़ता । इसोलिये 
हम देखते हैं कि प्राचीन आचार्योने त्निपुरा-सिद्धान्तके 
सम्बन्धमें लिखते समय शिवसूत्र, ' प्रस्यभिज्ञाहृदय, 
ईश्वरप्रत्यभिज्ञाविमशिनी, तन्त्रालोक प्रभ्नुति सुप्रसिद्ध 
दीवग्रन्थोसे प्रमाण संग्रह किये हें । इसी प्रकार दूसरी 
ओर उत्पलदेव, क्षेमराज, अभिनवगुप्त, महेश्वरानन्द प्रभ्र्लि 
दैवाचार्योने प्रयोजनानुसार योगिनोहृदय, कामकला- 
विलास, त्रिपुरसुन्दरीमन्दिर प्रथ्र्ति ग्रन्थोंका प्रामाण्य 
स्वीकार किया हे । जिसप्रकार सांख्य और योगमें 
निकट सम्बन्ध है उसो प्रकार त्रिक-मत ओर त्रिषुरा-मतमें 
भी है । परशुराम-कल्पसूत्र, बिन्दुसूत्र, तन्त्रराज, 
त्रिपुरारहस्य, नित्याह्द्य, वामकेश्वर-तन्त्र, परमानन्व-तन्त्र 
सोभाग्यरलाकर प्रभ्गति त्रिपुरा-मतके श्रेष्ठ ग्रन्थ हैं । 
भास्करराय, कवि रामेश्वर, लक्ष्मोधर, उमानन्दनाथ, 
अस्हृतानन्द्‌ प्रभ्ति इस सतके उत्कृष्ट व्याख्याता हें । इस- 
प्रकार पर्यालोचना करनेसे अच्छी तरह समझा जा सकता 
है कि प्रस्यभिज्ञा-दर्शनके साथ त्रिपुरा-सिद्धान्तके दार्शनिक 
अंशकी अर्थात्‌ ज्ञानकाण्डकी ऐसो कोई एथकूता नहीं हे । 

परन्तु एक बात अवश्य स्मरण रखनी चाहिये । दोनों 
ही मतोमें छत्तीस तत्त्व माने गये हैं । इनके परे जो हे वह 
तत्त्वातोत है । संसार इन्हीं छत्तीस तत्त्वोंका समष्टि हे । 
तस्वातोतसै हो तत्त्वोंका उद्भव होता है, इसलिये दोनों 
सूलमें एक ही हैं । इसोलिग्रे वह परभ वस्तु साथ-ही- 
साथ तत्त्वातीत अर्थात्‌ विश्वोत्तोर्ण भी है और सर्वज्ञत्वसय, 
अतः विश्वात्मक भो है । इस विश्वमै पेंतीस ओर छत्तीस 
संख्यक तत्त्व हें। जिसका पारिभाषिक नाम शक्ति और शिव 
है, वह नित्य हे । यहाँतक कि इसका आविर्भाव और 
तिरोभाव नहीं है, यह सदा उदित हे । इसलिये वास्तवमें 
पृथिवासे लेकर सदादिव-तंत्वतक ३४ हो तत्त्व विश्वनामसे 
अभिहित होनेयोग्य हैं । अतः सृष्टि-शब्दसे सदाशिव 
प्रति तस्वसाकाका क्रमशः आविभाच समझना चाहिये । 


६५ # नेवं भघानीसहितं नमामि ® 


इस आविर्भावका बीज, जिसका क्रमविकास ही विश्व है, 
“शक्ति? कहलाता हे । इस शक्तिके साथ शिव सदा मिलित 
रहते हें । शक्ति ही अन्तमुंख होनेपर शिव है ओर 
शिव ही बहिमुंख होनेपर शक्ति हें । अन्तसुंख और 
बहिमुंख, दोनों भाव सनातन हें, क्योंकि परमेश्वर 
नित्य ही 'पत्चकृत्यकारी' हैं । शिवतस्वमै शक्तिभाव 
गोण और शिवभाव प्रधान है--शक्तितत््वमें शिवभाव 
गोण और शक्तिभाव प्रधान हे । परन्तु जहाँ शिव और 
शक्ति दोनों एकरस हैं वहाँ न शिवका प्राधान्य है और 
न शक्तिका । वह साम्यावस्था हे । यही नित्य अवस्था 
है। यही तरवातीत दै । कोई-कोई इसे सेंतीसवाँ तरव 
कहते हैं । कोई-कोई कहते हैं कि इसके सम्बन्धमे न 
तो कुछ कहा ही जा सकता हे ओर न कुछ सोचा ही 
जा सकता हे । यहीं सबके चरम लक्ष्य हैं। दोवोके ये 
परमशिव, शाक्तोंकी पराशक्ति ओर बैष्णबोंके श्रीभगवान्‌ 
हैं। परन्तु यह याद रखना होगा कि ये सब नाम भो 
केवल नाममात्र हैं। व्यवहारको सुगमताके लिग्रे इनका 
कल्पित व्यपदेश है । 

९ आगम और सूफीमत-त्रिपुरा-मतके साथ प्रत्यभिज्ञा- 
भतका मोलिक अभेद स्थापित किया गया । इन दोनों 
मर्तोके साथ गौडीय वैष्णव-सम्प्रदायके सिद्धान्तका 
ऐतिहासिक सम्बन्ध जान पड्ता है । गौडीय सिद्धान्तका 
विस्तृत वर्णन करनेके समय कभी इस विपयकी आलोचना 
की जायगी । किन्तु केवल यही नहीं; हमारे विश्वाससे 
सूफोमतके साथ भी त्रिपुरादि-सिद्धान्तका घनिष्ट सम्बन्ध 
है। अवतक इस विषयकी ओर क्किसीका ध्यान ही नहीं 
गया हैं। इसलिये इस सम्बन्धमें दो-चार बातें कहकर 
अभी इस लेखका उपसंहार किया जायगा । 

क्रेमर (Von Kremer ), डोज़ी (10029 ), साचि 
(Sylvestre 1९ 8909) प्रभ्नति आचार्यौंका मत है कि 
सूफीलोग अपने सिद्धान्तके लिये वेदान्तदशनके अत्यन्त 
ऋणी हैं । जर्मनीके सुप्रसिद्ध कचि गेटेका भी यही विश्वास 
था । उसके "est Ostlicher Divan’ नामक ग्रन्थमें 

इसका प्रमाण पाया जाता है। दूसरे पक्षमें निकल्सन 
(Nicholson), गिब (७७७०) प्रश्र विद्वान्‌ 
समझते हें कि नव-छेटोनिक ( Neo-platonic ) मतके 
साथ सूफा-मतका सारक्य अधिक है । इस विरुद्ध 


सिद्धाग्तका सामञ्षस्य हो सकता हे कि नहीं; अथवा 


इनमें कोन-सा सिद्धान्त समीचीन हे, किंवा दोनों समान- 
खूपसे अग्राह्य हैं, इन बातोंकी आलोचना यहाँ आवश्यक 
नहीं है । हमें केवळ यही कहना है कि! सूफी-सम्प्रदायके 
सिद्धान्त ओर आचारविशेषके साथ प्रत्यभिज्ञा, त्रिपुरा 
और गोडीय वैष्णवमतका सादइय्र परिदृष्ट होता हे । 


सूफीमतके दर्शनोंमं स्थूलतः तीन सिद्धान्तका 
परिचय मिलता है-- 

१-पहरू यह है कि परमार्थ-तत्त्व चिन्मयी इच्छा- 
शक्ति (Self-conscious 9111) स्वरूप है, जगतः 
उसीका परिच्छिन्न विकास है । इस सिद्धान्तके समर्थकों- 
का कहना हे कि भगवत्प्रासिके लिग्रे कर्म ही प्रधान है 
तथा किसी-किसीके मतसे तो यही एकमात्र उपाय हैं-- 
ज्ञान नहीं । कमले निष्टा, सदाचार तथा अझुभके सम्पर्क- 
से उद्धार पानेके लिपे भगवर्संसर्गक्री तीव्र आकांक्षा 
समझनी चाहिये । 

२-दूसरा यह है कि परमार्थतत्व एक और नित्य 


सौन्दर्यस्वरूप हे । चिरसुन्दरका यह स्वभाव है कि वह 
अपने भावमें विभोर होकर विश्वदर्पणमें अपने “मुख' 
को--आस्मस्वरूपको निरन्तर ही देखता रहता है । अतएव 
जगत्‌ प्रतिबिम्बमात्र हे, परिणाम नहीं हे। सौन्दर्यका 
आत्मप्रकाश ही सृष्टिका कारण है--यह बात मीर सय्यद 
शरीफने स्पष्ट शब्दोंमें कही हे । सूफी कवियोंभे इस- 
प्रकारका एक हदोश. प्रचलित हे ॥8 

कहा जाता हे कि जब दायदने भगवान्‌ ने जीव-साृष्टिके 
उद्देश्यके सम्बन्धमें प्रश्न किया तो भगवानने उसे उत्तर 
द्रिया— 

I was a Hidden Treasure, therefore 
was 1 fain to be known , 910 80 I created 
creation in order that I should be known. 


अर्थात्‌ “गोपन-स्थितिमें अकेले न रह सकनेके कारण 


% महम्मदमै प्रकटित देववाणीको इस्लामधर्म-अन्थोँमें “हृदीश? 
कहा जाता है । इस वाणीके वक्ता राय भगवान्‌ हो सकते हें, 
महम्मद केवल आधारमात्र हें । अर्थात्‌ महदम्मदके कण्ठको 
अवलम्बित कर, आविष्ट कर भगवान्‌ स्वये ही इसप्रकारकी वाणीवे 
वक्ता हो सकते हें । वहाँ इसे 'हदिश-प-बुदसि? वहा गया है । 
यदि इस वाणीके यथाथ वक्ता और यन्त्र स्वयं महम्मद हों तो 
इसप्रकारके इदौशको 'हदीश-ए-शरीफ? कहते हैं । 


& काश्मीरीय शीव-दर्शनके सम्चन्धमे कुछ घाते # ६३ 


भगवानूने आत्मप्रकाशके लिये सृष्टि की ।' परन्तु विरोधके 
विना आत्मप्रकाश सम्भव नहीं हे । भगवान्‌ अखण्ड 
सत्य, सौन्दर्यं ओर मंगरस्वरूप हैं, वे भावमय हैं । उन्होंने 
अपने स्वातन्ञ््य-त्रलमे एक विराट्‌ अभाव, एक महाञ्ून्य 
(Not bein ) का आविर्भाव किया । इस अभावरूप दपंण- 
में आवमत्रक। प्रतिविस्व पड़ा । वह अभाव-प्रतिबिम्बित 
भाव ही विश्व हे। इसी कारण विश्व उभयात्मक ओर 
परिवर्तनशील है । इसमें भाव और अभाव, दोनोंके स्वभाव 
परिलक्षित होते हैं । मनुष्य इस विश्वास्मक्-प्रतिबिस्बका 
चक्षुस्वरूप हे । प्रतिबिस्वस्थ चञ्षुक्री घुतलीमें जिसप्रकार 
द्रष्टा (ब्रिम्ब ) की पूर्ण प्रतिच्छवि देखी जाती है उसी 
प्रकार इस अनन्त विश्वमै एकमात्र मचुष्यमें ही भगवानूकी 
पूर्ण प्रतिच्छचि वर्तमान है । मनुष्य भी विश्वका ही अंश 
है, इसीलिये मनुष्यमें भी भाव और अभाव, दोनोंका एक 
साथ समावेश हे । इस अभावांशको दूरकर पूर्णभाव- 
स्वरूप भगवत्स्वरूपमें प्रतिष्टित होना ही मनुष्य-जीवनका 
उद्देश हे । परन्तु इस अभावांशको दूर करनेके लिये हमें 
"अहं? भावका दमन करना होगा। यह “अहं? भाव ही 
समस्त अनर्थोका मूल है । सूफीलोगा कहते हैं कि 
भगवान्‌ ही जव एकमात्र सत्य वस्तु हैं और जब सभी 
मिथ्या है तो हमें अभिमान करनेका कोई वास्तविक 
कारण नहीं है । इस अभिमान-निवृत्तिका एकमात्र उपाय 
है प्रेम । एक बार हृदयमें भगवत्प्रेमके उदित होनेपर 
सारा अभिमान गळ जाता हे, सारे अभाव मिट जाते हैं, 
मायाका राज्य निसेपमात्रमें कहाँ-का-कहाँ विलीन 
हो. जाता है, चित्त अद्वैत प्रेमस्वरूपमें, पूर्ण सौन्दर्यमें 
विश्राम पा जाता है । यह सौन्दर्य और प्रेम अनन्त और 
मुक्त है, इसमें न आदि है ओर न अन्त, इसमें ऊँच-नीच, 
दक्षिण-वामका भेद नहीं है । यहाँ शक्ति और झाक्तिमान्‌ 
अभिन्न हैं ( नसफी-कृत 'मकसदी अकसा? देखिये )1 
नसफी कहते हैं कि मनुष्य--जीव पूर्णका ही अंश हे, 
परन्तु भ्रमवश वह अपनी एथकू सत्ता कल्पित कर कष्ट 
पाता है । जन्मसे ही वह पूर्णकी ही गोदमें स्थित है, तो 
भी मिथ्या विरहकी चिन्ताम मर रहा है। विरहबोध, 
भेदबोध अज्ञानजनित हे; वास्तविक भेद आभासमात्र है, 
यथाथ नहीं । 

उमर खेयाम, इब तैमिया और वाहिद मामूद 
प्रशि अद्वेतवादके विरुद्ध खडे हुए थे । मामूदने एक 


सम्प्रदाय प्रवर्तित किया था, महाकचि हाफिज उसी 
सम्प्रदायके थे । ये लोग विश्वको नित्यसिद्ध अणुसमष्टि 
मानते थे। किन्तु इनके मते ये अणु (आफ्राद) जड नहीं, 
चैतन्यमय हैं---अवश्य ही चेतन्यके विकासका तारतम्य 
होता हे । 

३-तीसरा यह है कि परमार्थवस्तु विज्ञान या 
ज्योतिःस्वरूप हे । वह एक ओर अभिन्न हे, परन्तु इसमें 
वेचित्र्य-सम्पादक भेद-प्रतिनिधिभावकी सत्ता हे । यह 
स्वरूपज्योतिः नित्य स्वप्रकाश है । इसके सिवा जो कुछ 
है सब इसीके आश्रित है, अधीन हे, इसीका शाक्तिस्वरूप 
है । उसकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं हे । ज्योति भाव है, तम 
अभाव है--ज्योतिका अभाव या अन्धकार हे । इसको 
प्रकाशित करना ही ज्योतिका स्वभाव हे । ज्योति सब 
क्रियाओंका मूल है । स्थानपरिच्युति स्थूल क्रिया हे। 
प्रकृत क्रिया स्पन्दास्मक हे । इसी स्पन्दनके बलसे अनन्त 
रङ्मिमाला केद्रसे निकलकर चारों ओर बिखरती हे । 
रश्मिसे पुनः रङ्मिका उदय होता हे । परन्तु क्रमशः 
रङ्मि क्षीण होती जातो है । तब फिर इस क्षीणावस्थामें 
पड़ी हुई रहिमसे नवीन रङ्मिकी उत्पत्ति नहीं हो सकता । 
ये रश्मियाँ ही देवता हें । इन देवताओंके मध्यसे 
ही समग्र जगत्‌ मूळज्योतिसे प्रकाश और अस्त 
( चिदानन्द ) प्राप्त करता हे । ऊपर जो तम, अन्धकार-- 
अप्रकाशकी बात कही गया है वह प्रक्राशको हो एक ओर 
दिशा है । सांख्यशास्र ओर अरिष्टदलने जिसप्रकार इसके 
स्वातन्त्यकी कल्पना की हे, ये लोग वेसा नहीं करते । 


जो हो, अब इस विषयमै अधिक लिखनेकी 
आवश्यकता नहीं ! संक्षेपमँ जो कहा गया हे इसीसे 
हमारा बक्तब्य स्पष्ट हो जाता है । ऊपर जो तीन सिद्धान्त 
लिखे गये हैं उनका स्वरूप आगम-झाखोंमें विस्तारपूर्वक 
चणिंत है । तीन मागं ही त्रिविध उपायस्वरूप हैं क्रमशः 
आणवोपाय, झाम्भवोपाय, शाक्तोपायके साथ इनका कुछ 
अंशमें साइइय जान पड़ता है । दूसरा सिद्धान्त भारतवर्षमें 
बहुत दिनोंका परिचित मत है । इस मतसे भगवान्‌ 
सोन्द्यंस्वरूप और चिर सुन्दर हैं, आनन्दरूप और 
आनन्दमय हैं । सूफी लोग नररूपमें इसकी पराकाष्ठा 
देख पाते हें । जिन छोगोंने सूफी कवियोंकी काड्य- 
अन्थमालाका ध्यानपूर्वक अध्ययन किया हे, वे जानते 
हें कि सूफी लोग सुन्दर नरमूतिंकी उपासना, ध्यान 
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और सेवा करना ही परमानन्द-प्रास्िका साधन मानते 
हैं । इतना हो नहीं, वे कहते हैं कि सूति किशोरा- 
चस्थाकी हो तो रसस्फूतिंमे सहायक होतो है । किसाके 
मतसे पुरुषमूर्ति श्रेष्ठ है से किसीके मतसे रमणी- 
मूर्ति श्रेष्ठ है । परन्तु सूफी लोग कहते हैं कि उस वस्तुमें 
प्रकृति-पुरुष-भेद नहीं हे, वह अभेद-तस्व है । यही क्यों, 
उनके गजल, रुबाइयात, मसनवी आदिमें जो वर्णन 
मिलता है, उससे किशोरवयस्क पुरुष किंवा किशोर- 
वयस्का . स्रीके प्रसङ्घका निर्णय नहीं किया जा सकता ।% 
टीकाकारोंमेंसे रुचिवेचित्र्यके अनुसार कोई पुरुषभावमेँ 
व्याख्या करते हैं और कोई रमणीभावमें करते हैं । बाह्य 
साधनमें भो यह भेद लक्षित होता हे । यह केवल संस्कार 
हैं; परन्तु मूलवस्तु न पुरुष हे न प्रकृति है, बल्कि वह 
दोनोंका अभेदात्मक सामरस्य है, इसमें किसीको सन्देह 
नहीं । जगतमें जितना सोन्द्यं है, वह सब उस पूर्ण 
सौन्दर्यके कणमात्र विकासके कारण ही है, वह उसीकी 
विभूतिमात्र है, उसको छायासात्र है। वह एक पूर्ण 
सौन्दर्य ही मानों अकेला न रह सकनेके कारण कालके 
ऊपर महाकालके ऊध्व॑देशमें प्रस्फुटित हो पड़ा हे--वहो 
जगत्रूपमें खण्ड-सौन्दयेमय होकर विकसित होता है। 
अथवा वह सानो अपनेमें ही अपने स्वरूपके प्रतिबिम्बको 
अपने आप ही देखता है, यह प्रतिबिम्ब ही विश्व है । 
आगम भी क्या ठोक यही बात नहीं कहते ? नटनानन्द- 
माथ चिद्ठलली या कामकलाकी टोकामें कहते हैं कि जिस- 
प्रकार कोई अति सुन्दर राजा अपने सामनेके दपंणर्मे 
अपने हो प्रतिबिस्बको देख उस प्रतिबिम्बको “मैं? 
समझता है, परमेश्वर भो उसो प्रकार अपनी हो अधीन 
आस्मशक्तिको देख "मैं पूर्ण हूँ? इसप्रकार आत्मस्वरूपको 
जानते हैं । यही पूर्णाहंता है । इसी प्रकार परम शिवके 
सङ्गसे पराशक्तिका स्वान्तःस्थ प्रपञ्च उनसे निर्गत होता 
है । इसीका नास विश्व है। सचमुच भगवान्‌ अपने रूपको 
देखकर आप ही मुग्ध हैं-सौन्दर्यका स्वभाव हो 
यही है । श्रीचेतन्यचरिताग्तमें है-- 


रूप हेरि आपनार कृष्णेर लागे चमत्कार 
आरिङ्गिति मने उठे काम \ 


* पु; J. W. Gibbe का A History of 
Ottoman Poetry, Vol, 1, ७. 65 देखिये । 


यह चसत्कार ही पूर्णीहंता-चमत्कार है, काम या 
ग्रेम इसोका प्रकाश है । यहो दिव-झाक्ति-सम्मिळनका 
प्रयोजक और कार्यस्वरूप हे--आदिरख अथवा श्टङ्गाररस 
है । विश्वसृष्टिके मूलमें ही यह रस-तत्त्व प्रतिष्ठित है । 
प्रत्यभिज्ञा-दर्शनमें जो २५ और ३६ तत्त्व अथवा शक्ति ओर 
हैं, ब्रिषुरा-सिद्वान्तमें वही कामेश्वर ओर कामेश्वरी हैं, 
और गौडीय वेष्णवदर्शनमें वही श्रीकृष्ण और राधा हैं । 
शिव-शक्ति, कामेश्वर-क्ामेश्वरी, कृष्ण-राधा एक और 
अभिन्न हैं, यह सुप्रसिद्ध है । सू फीलोग भी यही बात कहते 
हैं। यही चरम वस्तु त्रिषुरा-मतमें “सुन्दरी? अथवा 'त्रिषुर- 
सुन्दरी? हे । शङ्कराचायकी सोन्दर्यहरामें इसीके स्वरूपका 
वर्णन है । सौन्दर्यळहरीके १२ वें छांकमें कहा है कि, 
“पूर्ण सौन्दर्यं अनन्त हे, उसकी तुलना नहीं है । कवि 
उसका वर्णन नहीं कर सकते, अप्सराओंक़ा सौन्दर्य उसके 
लेशमात्रके बराबर भी नहीं है । देवाङ्गनाएँ ही उसके 
दर्शनके लिये उत्सुक रहती हैं, सो नहीं; समग्र जगत्‌ उसके 
लिये आकुल हे । इसी सौन्दर्यके कणमात्रको प्राकर 
चिष्गुने मोहिनीमूतिंसे साक्षात्‌ शाङ्करको भो मोहित कर 
दिया था । इसीकी कुपासे मदन सुनिजनोंके सनको 
मोहित करते हैं ।? सॉन्दर्यळहरीके पञ्चम लोक ओर 
वामकेश्वर महातन्त्रकी चतुःशतीमें भी यही बात कहो 
गयी है । 

इस सुन्दरीके उपासक इसकी उपासना चन्द्ररूपमें 
करते हैं । चन्द्रकी सोलह कळाएँ हैं, सभो कलाएँ नित्य 
हें। इसलिये सम्मिलित भावसे इनका नित्यपोडदिकाकें 
नामसे वर्णन किया गया है । परन्तु पहली १५ कलाओं- 
का उदय-अस्त होता हे, द्वास-बृद्धि होती है; पर 
सोलहवींकी नहीं होती । वही अर्ता नामकी चन्द्रकला 
है। वैयाकरणलोग इसोको 'पश्यन्ती वाणी कहा करते 
हें । दशेनशाखमै इसका पारिभाषिक नाम आत्मा है, 
मन्त्रशास्त्रमें इसोको मन्त्र या देवताका स्वरूप कहा गया 
है । हम जिसे पूर्णचन्द्र कहते हैं, वस्तुतः वह पूर्णचन्द्र 
नहीं है, क्योंकि उसका क्षय और उदय होता है। जो 
बास्तविक पूर्ण है, उसमें न्यूनाधिकभाव नहीं रह सकता । 
इसप्रकारकी पूर्णता घोडशी कलामें हो है, वह नित्योदित, 
अस्हृतस्त्ररूप और अखण्ड है । वही महान्रिपुरसुन्दरी 
ललिता हैं, सौन्दर्यं और आनन्दका परमधाम हैँ। यही 
धरा कला चिदेकरसा--श्राविद्या है । पहली १४ कलाओंका 
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काळचक्रके साथ सम्बन्ध है, जो सूये और चन्द्रके व्यवधान 
और संयोगके फलस्वरूप प्रतिपदा आदि तिथिरूप हैं । 
सुतरां, नित्य होनेपर भी इनका आविर्भाव और तिरोभाव है; 
किन्तु पोडशी कला नित्य ज्योत्ज्ञामय, सहस्रदलकमलस्थ, 
निस्यकलायुक्त, श्रीचक्रात्मक चभ्द्रबिम्ब्र है । इसीलिये 
सुभगोदयमें कहा है-- 
पोडशी तु कळा ज्ञेया सञ्चिदानन्दरूपिणी । 
इसी कारण उपासकके निकट सुन्दरी निस्य षोडश- 
वर्षीया रहती हे। गौडीय सम्प्रदायमें भी ठीक यही 
बात कही गयी है। चे कहते हैं कि श्रीकृष्ण नित्य 
पोडशवर्षीय हैं, नित्य किशोर हैं--- 
निस किशोर एवासी भगवानन्तकान्तकः । 
प्रभुपाद श्रीरूप गोस्वामी अपने भक्तिरसाम्ृत-सिन्धु 
(दक्षिण, प्रथमलहरी छोक १५८) में कहते हैं-- 
आपेडशाच केशोरम्‌ । 
तत्पश्चात्‌ जैसे सुन्दरी या ललिता कभी पुरुष है, 
कभी रमणी हे, वैसे ही श्रीकृष्ण भी हैं | तन्त्रराजमें हे-- 
कदाचिदाद्या रूकिता पुंरूपा कृष्णविग्रहा । 
वंशीनादसमारम्भादकरोदू विवशं जगत्‌॥ 
यहाँ ललिता पुरुपरूपमें कृष्णभावमें प्रकटित है । एक 
और भी रहस्यक्री बात है । उपासनाकी पद्धतिके अनुसार 
जप-समर्पणका यही साधारण नियम है कि स्त्री-देवताके 
वाम करमें और पु'-द्रेवताके दक्षिण करमें जप-फल समर्पण 
किया जाता हे । परन्तु ललिताके दक्षिण करमें ही 
जप-फल देनेकी व्यवस्था है । दूसरे पक्षमें श्रीकृष्णका 
रमणी-मूर्ति ग्रहण करना, मोहिनी मूर्तिमें प्रकट होना भी 
सुप्रसिद्ध है । 


त्रिपुरा एवं गौडीय मत और आचारके साथ सूफिर्यो- 
का साइइय अनेकों विषयोंमें देखा जा सकता है। 
प्रत्यभिज्ञा-मतावलम्बी क्राइमोरीय दीवाचाये भी परम 
शिवका इसी आवसे ध्यान किया करते हैँ । 

तत्पश्चात्‌ तीसरा सिद्धान्त अथवा इशराकी-मत भी 
आगममें पाया जाता है । यह मूल ज्योति ही चिदात्मा, 

चन्द्रबिम्ब (अथवा वैदिक मतविशोषमें सूर्यबिम्ब ) है । 
सभी देवता उसीकी रहिम हैं। इन्हें मातृका, वणे, 
कला, शक्ति प्रभति नामोसे पुकारते हैं । इस रड्मिमाळा 
अर्थात्‌ वर्णमाला या मातृका-चक्रका बहिविकास ही सूष्टि 
तथा अन्तःसंकोच ही प्रळय है। 

अध्यापक गिब ( 6100९ ) भारतीय अट्वैत-प्रस्थानमें 
रस ओर प्रेमतत्त्वका सन्धान न पाकर ( Ottoman 
Poetry, ४०). ], 9. 64) सूफीमतके ऐतिहासिक सम्बन्ध- 
का आविष्कार करते समय नव-छ्लेटानिक (\९0-ए12toniC) 
सतका आश्रय अहण करते हैं । किन्तु भारतवर्षके 
आगममूलक सिद्धान्त और आचारकी गवेषणा करनेपर 
जान पड़ता है कि सूफी-सम्प्रदायके मतामतके साथ 
भारतवर्षका जितना सम्बन्ध है उतना अलेकूजेण्ड्याका 
नहीं है । 

१० उपसंहार-हमने अति संक्षेपमें प्रस्यभिज्ञा-मतका 
साधारण परिचय दिया। प्रत्यभिज्ञा-शास्त्रकी अन्थावछी तथा 
काइमीर और दक्षिणापथमें इसके प्रचारका इतिहास यहाँ नहीं 
दिये गये । आशा है कि पाठकवृन्द भारतीय दर्शनके इस 
विसूत अध्यायका पुनरुद्धार देखकर प्राचीन गौरवकी 
स्मृतिमै आनन्द लाभ करेंगे। 


——— SF 


ART LTLTLTLS 


श्रीशिव-स्तुति 
मख-हन, मरदन-मयन, नयन त्रय, बट-तर अयन रजत-परबतपर | 
चरम-बसन, तन भस्म, प्रमथ-गन, सत्तधर-धरन, गरल-गर-गरघर ॥ 
हरन-ब्यसन-ज न, करन-अमल-मन, भज मन / असरन-सरन अमर-बर | 
चढत बरद, बर बरद प्रनत-रत, हरत जगत-भय, जय जय जय हर ॥ 


ON 


-अर्जुनदास केडिया 


शिव हाथमें ! 
(लेखक--भिचु श्रीगोरीशक्ूरजी ) 


एक समयकी बात है कि पंजाब-प्रान्तान्तर्गत अम्बाला 
जिलेके भोवा नामक ग्रामका नम्बरदार किसी दूसरे स्थानसे 
घर लौट रहा था; परन्तु लौटते समय मार्गमे पड़नेवाली 
बरसाती नदी, जो जाते समय सूखी पड़ी थी, एकाएक 
उमड़ आयी। उसे पार करनेका. कोई उपाय नहीं था, पर 
घर आना अत्यन्त आवश्यक था । बेचारा बड़े सोच- 
विचारमें पड़कर भगवानको स्मरण करने लगा । इतनेमें 
उसने देखा कि एक जटा-जूट-धारी महात्मा, जो साक्षात्‌ 
शिव प्रतीत होते थे, सामने आ खड़े हुए और अपनी अहैतुकी 
कृपाके वशीभूत होकर, उसके बिना कुछ कहे ही बोले 
“क्या, बच्चा ! नदी-पार जाना चाहता है १ पर करीब दो सौ 
कदम चौड़ी गहरी नदीको, नौका आदि साधनके विना, केसे 
पार करेगा !' 
बेचारा नम्बरदार आतंभावसे उनके मुँहकी ओर 
ताकने लगा । उन परम कारुणिक महापुरुषने फिर उससे 
कहा--“अच्छा, एक काम कर । अपने दोनों हाथ तो मेरे 
सामने कर ।? पथिकने तुरन्त आज्ञाका पालन किया । उसके 
हाथ पसारनेपर महात्माजीने उसके वाये हाथमें “शि? और 
दाहिनेमें “व? लिख दिया और बोले कि “जा, अब दोनों 
हाथोंको देखते-देखते चला जा ।? बस, महात्माजीके 
आदेशानुसार वह ऐसे नदी पार करने लगा मानो साधारण 
मैदानमै जा रहा हो । परन्तु जब कोई दस कदम नदी 
बाकी रह गयी तब एकाएक उसके मनमै यह भाव उठा 
कि अरे ! महात्माने इस “शिब? को लिखकर कौन-सी 
करामात दिखलायी १ यह शिव-नाम तो मेरे माता-पिता 
बराबर. लिया करते.थे । शिवके सम्बन्धे कथा-वाताएँ भी मैंने 
खूब सुनी हैं । फिर इस शिवमें और कौन-सी विशेषता है ? 
बस, यह भाव उसके अन्दर उठा ही था कि वह नदीमें 
गोते खाने लगा । माळूम हुआ कि गया । विवश होकर 
उन्हीं अशरण-शरणको पुकारा-'भगवन्‌ ! मेरी रक्षा 
करो ।' यह सुनते ही उस पार खड़े हुए मह्दातमाने जोरसे 
पुकारकर कहा--“अरे ! तू अपने उस शिवको छोड़कर 
इसी शिवका ध्यान कर ।' बस, महात्माकी वाणी सुनते ही 
उसका उठा हुआ अविश्वास जहाँ-का-तहाँ दब गया और 
यह अनायास ही नदी पार कर गया ! 
पाठक ! जब उस हाथमें लिखे हुए “शिव? को देखने- 
मात्रसे वह व्यक्ति नदी पार कर गया तब तो अहनि 
“दिव-शिव' रटनेसे क्या नहीं हो. सकता ? हमें चाहिये कि 
हम अनवरतभावसे उसमें लग जाये । 
—— PE 


शिबं शान्तं सुन्दरम्‌ 
( रे ०-—श्रीनरिनीवान्तज गुप्त, श्रीअरविन्द-आश्रम, पाण्डिचेरी ) 


इस चञ्चल विक्षुब्ध जगत्के अन्तरालमें विराजित है 
समाहित स्थिति । 

सृष्टिका, नानास्वका विचित्र वर्णःविश्रम विच्छुरित 
होता है एक निभ॒त श्ेत-शुभ्र ज्योति-केन्द्रमेसे । 

प्रकृतिकी उद्श्रान्त प्रबृत्ति विधृत है अद्ूट) अटल 
निवृत्तिके मध्यमें । हि 

निखिल ऐश्व्यमयी राजराजेश्वरी दराभुजाके आश्रय है 
दिगम्बर महादेव । 

प्रकृतिकी शक्ति विपुल वेगसे दौड़ी जा रही है बाइरकी 
ओर, क्रमागत अपनेको प्रकटित करती हुई, विखेरती हुई । 
इसी प्रकार विपरीत दिशामें, उसीके साथ ताल-में-ताल 
मिलाकर एक अमित सङ्कषण-शक्ति चल रही है अपनेको 
अपनेमें ही सम्पुटित करके, सिकोड़ करके । 

शिवका और एक नाम है रुद्र--वे इस प्रत्याद्दारके, 
प्रलयके आकर्षण हैं । 

इसीळिये वे हैँ नटराज ! 

वे रूपको निरन्तर तोड़ रहे हैं, उसे सर्वदा अरूपकी बात 
याद दिला देनेके लिये, इसलिये कि खण्डित नाम-घाममें बंध- 
कर सत्य कहीं जीणे शुष्क न हो जाय, प्राण न खो बैठे । 

सङ्कीणताका, माया-मोहका कपाल-कङ्काल उनके ताण्डव- 
चालित पादविक्षेपसे दलित एवं चूण-विचूर्ण हो रहा दै । 

शिव हैं सत्यकी क्रजुता--उनकी बही निर्निमेष तापस 
ऊर््व-दृष्टि, जो कुटिलको सरल बनाती है, अस्पष्टको स्फुट 
करती है, द्विघाको स्थिर, निश्चित कर देती है। 

ताण्डवकी गति है उपरति, निवृत्ति, समाधि, प्रलयकी 
ओर--अथांत्‌ अन्तरतमकी, ऊध्येतमकी ओर । | 

नाम-रूप, देश-काल उसमें टूटते-फूटते चले जा रहे हैं । 

फिर उसीमें, उसी कल्याणसे क्रमशः नाम-रूप शुद्धतर 
होकर संगठित हो चला है, वही सव सृष्टि मूर्त हो चली है, 
जहाँ अधिकतर गोचर हो चला है अन्तरतम,ऊर्ध्यतम,सत्यतम । 

जो रह गया था सबके पीछे घूमकर वही दिखायी दे 
रहा है बिल्कुल सामने । 

जो अन्तरतम है वही फिर हो चला है बाह्यतम । जो 
ऊर्ध्वम है वही आ खडा हुआ है अधस्तमके द्वारपर । 

ध्यानके, समाधिके, प्रलयके ताप-जटरमें जो बीज जन्म 
ग्रहण कर रहा है व्युत्थानकी, प्रकाशकी ओर वही मञ्जरित 
विकसित हो चला है--क्रमशः शाखा-प्रशाखा, पत्र-पल्लय 
और फूल-फलसे रूपवान्‌ होकर । 

शान्तम्‌ इसीलिये अन्तमें हो गया है सुन्दरम्‌ । 

Chee oor — 


कैलाश-मणिभवन 


शिव 


(लेखक-खामीजी श्रीभोलेबाबाजी ) 


सवेगं सवंकर्तार॑ सवै सर्वावभासकम्‌ । 

सर्वावलम्बनं शान्तं शिवं पूर्ण भजाम्यहम्‌॥ 

विना यस्य कृपां नेव जीवानां मोक्षसम्भवः । 

कथं तं शाङ्करं त्यक्त्वा देहं मोहमयं भजे॥ 

मेरी प्यारी याणी ! क्या अब भी 
बनी रहेगी अयानी ! अब तो हे सुभगे! 
बन जा सयानी ! त्याग दे विप्रय-भोगों- 
की विषमयी कहानी ! गाना आरम्भ 
कर दे शिवकी सुधामयी कथा सुहानी ! 
जबतक तू जगतूके गीत गाती रहेगी 
तबतक तुझे स्वप्नमै भी शान्ति नहीं 
मिलेगी ! पञ्च-फैसला करना छोड़ 
दे, वाद-विवाद करना त्याग दे, तक-वितक करती हुई 
बाळकी खाल कबतक खींचा करेगी १ जितना बकवाद 
करेगी, उतनी ही दुखी होगी, सुखी कभी नहीं होगी । 
सुखी तो शिवका गान करनेसे ही होगी । बेकन, स्पेन्सरकी 
फिलॉसफी पढ़नेसे विक्षेपके सिवा अन्य कुछ हाथ नहीं 
लगेगा, कल्याण तो दिव-ग्रन्थोके अध्ययन करनेसे ही 
होगा । क्या तूने नहीं पढ़ा है कि देवर्षि नारद वेद-वेदाङ्ग, 
इतिहास-पुराण आदि बहुत-से ग्रन्थ पढ्‌ चुके थे और 
समस्त विद्याओमें कुशळ थे, फिर भी उनको लेशमात्र भी 
शान्ति प्राप्त न हुई ! उलटे अशान्ति बढ़ गयी । जब 
उन्होने भगवान्‌ सनव्कुमारसे शिव-तत्त्वका उपदेश लेकर 
भूमारूप शिवको भजा, तभी उनको शान्ति प्राप्त हुई । इस- 
लिये हे वाणी ! अब अन्य सव कथाएँ छोड़कर शिव-कथा 
पढ्नेका अभ्यास कर । सब मन्त्रीका त्याग करके शिव-मन्त्रका 
निरन्तर प्रेमपूर्यक आदर-सत्कार-सहित जप किया कर। 
शिव-भक्तोके पायन चरित्र पढ़ा कर । सब प्रकारके गीतोंको 
तिलाञ्जलि देकर शिवके ही गीत गाया कर। यही कल्याणका 
मार्ग है, इसके सिवा अन्य कल्याणका मार्ग नहीं है । जो 
शिवको भजते हैं, वे निश्चय शिवको ही प्राप्त होते हैं और 
जो शवरूप संसारको भजते हैं, वे अन्धकूप संसारमै करोड़ों 
जन्मोंतक पड़े हुए अनेक प्रकारके कष्ट उठाते हैं । इसमें 
श्रुति, स्मृति, युक्ति और विद्वानोंका अनुभव प्रमाण है। 
इसलिये है वाणी ! विषय-भोगोंका नाम लेना तज दे और 


कल्याणरूप शिवको भज ले ! शिवका नाम लेनेमें,खर्च कुछ 
नहीं है, परिश्रम भी कुछ नहीं है, सहायताकी भी 
आवस्यकता नहीं है, विशेष बुद्धि भी नहीं. चाहिये, 
जीभ दिलानेका काम है । चिल्लाकर जप, धीरे-धीरे जप । 
बहुत ही धीरे जप अथवा जीम भी मत हिला । भीतर- 
ही-भीतर जप । सत्र प्रकारसे सुलभ है, लाभ अक्षय है, सब 
दुःख दूर हो जायेंगे, समस्त चिन्ताएँ कपूर हो जायगी । 
अद्भुत आनन्द आेगा, देहतककी भी सुध भूल जायगी, 
आनन्द-सागरमें मग्न हो जायगी । इसलिये हे वाणी ! शिव- 
शिव-शिव कहती हुई शिवमें ही लीन हो जा ! 


हे प्यारे हाथ ! अबतक तू ल्म्बे-चोडे हाथ मारता 
रहा, पर कुछ भी तेरे हाथ न आया ! कोयलोंकी दलाली- 
में हाथ काले ही हुए, अन्य कुछ सार्थ सिद्ध न हुआ । 
अब तू किसीको हाथ मत जोड़, शिवको ही हाथ जोड़; 
किसीके सामने हाथ मत फैला, झिवके सामने ही फला; 
किसीका पूजन मत कर, शियका ही पूजन कर ! बहुत 
चित्र खींच चुका, मिला कुछ नहीं, हाथ ही मलने पड़े; 
शिवका चित्र खींचता तो लोक-परलोक दोनों सुधर जाते ! 
रेखागणित देखकर अबतक रेखाएँ ही खींचता रहा, 
उस बिन्दुको तूने आजतक नहीं जाना जिस बिन्डुमेसे 
श्रद्धा, भक्ति और वैराग्य-ये तीन रेखाएँ निकलती हैं, 


` जिस शिवरूप बिन्दुमँसे समस्त रेखा. प्रकट होती हैं, उन्हीं 


शाश्वत शिवकी प्रतिमा बनाकर अब तू पूज, तभी तेरा 
कल्याण होना सम्भव है, नहीँ तो संसार-चक्रमे घूमता हुआ 
बारम्बार यमराजका ग्रास ही होता रहेगा । शान्ति कभी भी 
नहीं पावेगा, शान्ति तो शिवलिड्ञके पूजनसे ही होगी । 
शैवतन्त्रॉमे स्थल-स्थलपर मणि, सुवर्णादिका : शिवलिङ्ग 
बनानेका आदेश है, फिर भी मिट्टीके लिङ्गका ही सबसे 
अधिक माहात्म्य है, इसलिये मृण्मय लिङ्ग ही तुझे: बनाना 
चाहिये । जिस अलौकिक मिद्टीमेसे त्रहझासे लेकर स्थावर- 
जंगम सभी आकृतियाँ कल्पनामात्रसे बनायी गयी हैं, 
शैय लोग उसी अद्भुत मिट्टीके बने हुए शिवलिङ्गका पूजन 
करते हैं । जिस सत्यरूप त्रिकालाबाधित शिवरूप मृत्तिकामे- 
से अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड शराबोंके समान बने हुए हैं, जिस 
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मृत्तिकाका “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ इत्यादि 
्रुतियाँ वर्णन करती हैं, उसी मृत्तिकाका शिवलिङ्ग बनाकर 
“शिव-रिव-शिव” करता हुआ, शिवका आलिंगन करता हुआ 
शिवमें ही लीन हो जा। 

हे प्यारे पैर बहुत पैर फैलाये, अब तो मत फैला ! 
बहुत उछला, कूदा, फाँदा, घूमा; अब उछलना, कूदना, 
फाँदना और घूमना छेड़ दे! दौड़-धूप करनेमें सिवा 
हानिके लाभ कुछ नहीं है, चलना-फिरना क्या दै! पैर 
तोड़ना ही है। वे ही अधिकारी धन्य हैं, जो कैलास- 
मन्दिरमे जा पहुँचे हैं ! वे ही सुकृति प्रशंसनीय हैं, जो 
कैलासपावन मन्दिरमें शिवके साथ निवास करते हैं । उन्हीं: 
का जन्म सफल है, जिनका घर कैलास है, जो स्वयंप्रकाश 
है, खयंज्योति है और स्वयंसिद्ध है। जिन्होंने उस धामको 
नहीं देखा, नहीं सुना और जो वहाँ जानेका यत्न भी नहीं 
करते, उनका जम्म निष्फळ है, भाररूप है, माताको उन्होंने 
व्यर्थ ही कष्ट दिया है । मनुष्य-जन्मका यही लाभ है कि 
कैलासकी यात्रा करे, बहाँकी सैर करे, कैलासवासी शिवके 
दर्शन करे । वेदवेत्ताआंका कथन है कि रुद्र नामक 
परमात्मा सदा ही कैवल्यमें अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्मामें विलास करते हैं, उनके भक्त भी सदा ही उसी 
कैवल्यको प्राप्त होकर स्वयंप्रकाश हो जाते हैं । इसप्रकार 
सदा ही केवल्यका विलास बना रहनेसे सकल जगतूको 
सुख देनेवाले झाम्धुका वासस्थान, सदा ही कैलासके समान 
स्वयंप्रकादामान बना रहता है और अनन्त-कोटि भक्तोंकी 
भीड़ हो जानेपर भी वहाँका कैवल्य नष्ट नहीं होता । हे 
पेर | यदि तू सदाके लिये सुखी और स्वतन्त्र होना चाहता 
है, तो उसी कैलासकी यात्रा कर, वहाँ ही जा पटच और 
“शिव-शिव-शिव' कहता हुआ वहीं सर्वदाके लिये टहर जा । 
वहाँ ठहरनेसे ही तेरा चलना समाप्त होगा । 'कोसका चलना 
भी बुरा हैं'-यह विद्वानोंका वचन है। जबतक चलता रहेगा 
पैर थकाता और दववाता ही रहेगा, इसलिये पैर गध. 
और पैर दबवाना अब छोड़ दे और कैलासको ही अपना 
नित्य-घर बना ले, वहीं पैर फैलाकर सदाके लिप सो जा। 


हे भाई कान ! अब तो छोड़ दे अज्ञान, बन जा सुजान! 
सुढुर्लम मनुष्य-शरीर पाकर भी और सन्त-महात्माओंका 
संग करके भी यदि तू विषय-भोगोंकी मरकथा ही सुनता रहा 
और शिव-पार्वतीकी अमरकथा नहीं सुनी, तब तो तू 
बहिरा ही अच्छा था, संसारियोंकी दन्तकथा चुनकर संसार- 


अन्धकूपमें तो नहीं पड़ता । वृद्ध पुरुषोंका कथन हे कि 
जिस कानने शिवकी अमरकथा नहीं सुनी, वह कान भूत- 
प्रेताका मकान है और जो कान शिवकी अमरकथा सुनता 
है, वह कान देवताओंके रहनेका दिव्य स्थान है। अमरकथा 
सुनने-सुनानेके लिये ही अद्वितीय एक ही शिव अपनी 
मायासे शिव और पार्वती दो रूप धारण करके उत्तराखण्डमें 
अमरकथा कहते और सुनते रहते हैं, यही उनकी क्रीडा 
है । वहीं चलकर शिवकी अमरकथा सुन, उसे सुनकर तू 
भी अमर हो जायगा । यदि तू कहे कि. वहाँ तो कोई जा 
नहीं सकता, जो कोई वहाँ जाता है, उसे शिवजी शाप 
देकर पुरुषसे स्त्री बना देते हैं, तो यह वात नहीं है। 
अनिकारी पुरुष ही दिवजीके शापसे स्त्री हो जाता है, 
अधिकारी पुरुषको शिवजी शाप नहीं देते । वह तो अमर 
ही हो जाता है, यह वात शुकदेवजीके दषटान्तसे सिद्ध है । 
अमरकथा सिंहिनीके दूधके समान है । जैसे सिंहिनीका दूध 
सुवर्णके पात्रमें ही ठहरता है, अम्य पात्रको फोड़कर निकल 
जाता है, इसी प्रकार अनधिकारी पुरुषके हृदयमें अमर- 
कथा नहीं ठहरती, फोड़कर निकल जाती है । भाव यह है 
कि विषयासक्त पुरुष शिव-तस्वको समझ नहीँ सकता, 
उसको शिवतत्त्व शून्य और नीरस जँचता है । इसलिये 
शिव-तत्त्वको न समझनेसे वह भोगाँको ही रसरूप जानकर 
उनमें ही आसक्त होता है, भोगोंमें आसक्त होनेसे उसे 
भिन्नता ही रुचती हे और भेद-बुद्धि होनेसे वह भयरूप 
संसारको ही प्राप्त होता हे । भोगोंमें आसक्त होना, भेद 
देखना और जन्म-मरणरूप भयको प्राप्त होना--यही पुरुषसे 
स्त्री बन जाना है। विषयासक्त भेददर्शी ही स्त्री है, चाहे 
वह स्त्री हो या पुरुष | और विरक्त अभेददर्शी ही पुरुष 
है, चाहे त्री हो और चाहे पुरुष, इसीलिये विषयासक्त 
पुरुषको अमरकथा सुननेका अधिकार नहीं है। विरक्त बहिन- 
भाइयोंको ही अमरकथा सुननेका अधिकार है। विरक्त बहिन- 
भाई तो झिव-पार्वतीके क्रीडास्थानमें शुकदेवजीके समान 
निःशंक होकर चले ही जाते हैं और अमरकथा सुनकर 
अमर हो जाते हैं । संसारियोंको वहाँ जानेसे डर लगता है; 
वे अमरकथाके अधिकारी भी नहीं हैं, इसीलिये पूर्व 
आचार्योने कहा है कि अभयमें भय देखनेवालोंको निर्विकल्प- 
समाधिकी प्राप्ति असम्भव है । हे कान ! भय मत मान, 
भवानी-इंकरके क्रीडास्थानमें जाकर ही अमरकथाका 
पान कर ! यदि ऐसा नहीं कर सकता, तो शुकदेवजीकी 


अ शिव अ 


कही हुई अमरकथामें मन लगाकर शिव-शिव-शिव' 
सुनता हुआ ताल, स्वर और सरगमको लाँघकर “सम? हो 
जा ! कृष्ण-कथा और शिव-कथामे भेद नहीं है, शिव ही 
कृष्ण हैं और कृष्ण ही शिव हैं, इसमें रञ्चक भी सन्देह नहीं 
है। शिवके ही राम, कृष्ण, विष्णु आदि अनेक नाम हैं । 

हे मेरी बहिना खाल ! कोमल तोशक-गद्दौपर सो-सोकर 
फूळकर क्यों हुई जाती है पलाल ? स्पशकै आधार, 
अधिष्ठान, अवधि शिवकी कर सँभाल ! चाहे जितने कोमल 
गद्दोपर शयन कर, चाहे जितने रेशमी वस्न धारण कर, चाहे 
जितने रलजटित आमभूप्रणोंसे अलंकृत हो, रहेगी तो तू 
चमड़ी ही, सुवर्णकी तो हो नहीं जायगी, फिर कोमलसे राग 
और कठिनसे द्वेष क्यों करती है! जबतक तू राग-द्वोष 
करती रहेगी, तबतक शीतोष्ण आदि अनेक प्रकारके कष्ट 
सहती ही रहेगी । सर्प कोमल है, फिर भी कोई उसका 
स्पर्श नहीं करता । सर्पका स्पर्श तो एक वार ही मारता है, 
संसारकी कोमल वस्तुके स्पशमें राग करनेवाला तो करोड़ों 
जन्मतक मरता ही रहता है | भगवानका गीतामें वचन है 
कि संस्पर्शसे--सम्बन्धसे उत्पन्न हुए जितने भोग हैं, वे 
सब दुःख देनेवाले और आदि-अन्तवाले हैं, उनमें विद्वान्‌ 
रमण नहीं करते | इसलिये हे खाल ! यदि तुझे पहनने- 
ओढ नेमे प्रेम हो, तो ज्ञानाभिकी भस्म शरीरमें लपेट ले, 
श्रद्धा, भक्ति, वैराग्य तीन रेखाओंका तिलक माथेपर लगा ले 
और समद््टिरूप रुद्राक्षमाला गलेमे डाळ ले, इनके सिवा 
समस्त स्पशांकी इच्छाका त्याग करके, हे बहिन ! अपने 
कारणरूप शिवकी खोज कर और उन्हींका स्पर्श कर । शिवका 
स्पर्श करनेसे तू इतनी कोमल और चिकनी हो जायगी कि 
पुण्य-पापरूप कर्मका जल तेरे ऊपर ठहर नहीं सकेगा और 
इतनी कटिन हो जायगी कि जन्म-मरणरूप संसार तुझमें 
प्रवेश नहीँ कर सकेगा । जेसे पत्थरसे लगकर मिट्टीका ढेला 
बिखर जाता है, इसी प्रकार जम्म-कर्मरूप ढेला तुझ शिव- 
रूप ठोस पत्थरसे लगकर चूर-चूर हो जायगा । शिवका 
स्पर्श करनेसे तुझे ऐसा सुख होगा कि उसका वाणीसे वर्णन 
नहीं हो सकता । फिर तू दमड़ीकी चमड़ी नहीं रहेगी किन्तु 
पावनसे भी पावन और अमूल्य रसायन हो जायगी । 
भगवानका गीतामें वचन है कि जो वाहरके स्पशमै मन न 
लगानेवाला आत्माके सुखको प्राप्त कर लेता है, वह ब्रह्मके 
योगसे युक्त मनवाला अक्षय सुखको भोगता है । हे प्यारी 


खाल ! यदि अक्षय सुख भोगना चाहती है, तो कोमल- 
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कठिन, शीतोष्ण आदि द्वन्द्वीको मायामय जानकर परम 
सुखरूप शिवका “शिव-शिव-शिव” कहती हुई स्पर्श करके 
अस्पर्दारूप शिवमें लीन होकर स्पर्झातीत हो जा ! 
हे दिव्यदृष्टिवाली आँख ! इस मिथ्या दृश्यको आँख 

फाड्-फाड़कर कबतक देखती रहेगी ? जहाँ देखेगी, वहीं सृष्टि 

दिखायी पड़ेगी, अन्त कमी नहीं आवेगा ! जहाँ दृष्टि 

रोकी कि सृष्टि समाप्त हुई | “जहाँ दृष्टि वहाँ सृष्टि यह 

वेदवेत्ताआका वचन प्रमाणरूप है । समस्त पदाथाँमै लाल 

रंग अभिका है, श्वेत रंग जलका है और काला रंग एथिवी- 

का है, इसलिये समस्त पदार्थ अभि, जळ और प्रथिबीरूप 

हैं, इन तीनोंके सिवा जगत्‌ कहीं नहीं है, क्योकि वाणीमात्रसे 

कहनेमें आता है, वस्तुरूप नहीं है । जैसे सब पदार्थ अग्नि 

आदिमे कल्पित हैं, इसी प्रकार अमि आदि सदाशिवरूप 
परमात्मामें कल्पित हैं, इसलिये अभि आदि मिथ्या हैं और 
एक अद्वितीय शिव ही सत्य हें । इसीलिये तत्त्ववेत्ता इस 
जगत्‌की इमशानसे उपमा देते हैं और शिवको इमशानवासी 
कहते हैं । जहाँ मृतक रहते हे उस स्थानका नाम इ्मशान 
है। इस जगतूमे सत्र मृतक ही रहते हैं, इसलिये जगत्‌ 
इमशान है। इस इमशानरूप जगत्को शिवने अपनी 
सत्तासे व्याप्त कर रक्ला है, इसलिये यहाँके मुदें चेतन 
दिखायी देते हैं जो आँख इस इमशानरूप जगत्‌में भी जीते- 
जागते शिवको देखती है, वही सच्ची आँख है और जो आँख 
इमशानको चेतन करनेवाले शिवको नहीं देखती किन्तु 
जगत्रूप इमशानको ही देखती है, वह आँख अन्धी आँख 
है अथवा मोरके पंखकी आँखके समान निरर्थक है । श्रुति 
कहती है कि ईश्वस्के देखनेसे जगत्‌ बना है और श्रुति यह 
भी कहती है कि आत्मा आँखमें दिखायी देता है। इन दोनों 
श्रुतियोंसे सिद्ध है कि जगत्‌ ईश्वरकी आँखमें है और ईश्वर 
जगत्‌की आँखमें है । युक्ति भी है कि दर्पणमे पड़ा हुआ 
मुखका प्रतिबिम्त्र मुखसे भिन्न नहीं होता किन्तु जल और 
तरङ्गके समान अभिन्न ही होता हे । इसी प्रकार शिवसे 
भिन्न जगत्‌ नहीं है और जगत्से भिन्न शिव नहीं है, फिर 
भी शिवकी मायासे मोहित पुरुषोंको मायारूप दर्पणमें 
पड़ा हुआ शिवका प्रतिबिम्त्र जगत्‌ तो दिखायी देता है 

और विम्बरूप शिव दिखायी नहीं देते, यह आश्रय है! 

जगतमें शिवका दर्शन न होनेसे भेद दिखायी देता है, भेद 

दीखनेसे राग-द्वेष होता है, राग-द्वेष ही संसाररूप अनर्थके 
कारण हें । हे आँख ! गुरुशासत्रके उपदेशसे भेद देखना छोड़ 
दे, अनेकमें भी एकरशिवका ही दर्शन कर और पश्चात्‌ 


१०० # भवं भवानीसहितं नमामि # 


अनेकका देखना छोड़कर एक शिवका ही दर्शन कर, 


इसीमें कल्याण है । भेददृष्टिवाळे होनेसे ही सूर्य, चन्द्र, 
वायु; अमि और मृत्यु समर्थ देव अबतक चक्रमे हैं । इसलिये 
हे आँख ! जगत्‌ देखना छोड़कर 'शिव-शिव-शिव' देखती 
हुई अभि, सूर्य, चन्द्ररूप त्रिनेत्रधारी शिवके नेत्रोंमें सदाके 
लिये प्रवेश कर जा । 

हे मेरी प्यारी रसभरी जीभ! तू सब रसोंकों जाननेवाली 

है, इसलिये वेदवेत्ता तुझे रसना और रसज्ञा नामसे पुकारते 
हैं । प्रत्यक्ष देखनेमे आया है कि रेवतीवलभ वैद्य पचास 
द्रव्योके बने हुए चूर्णमेसे एक रत्ती चूर्ण चलकर पचासौं 
चीजोंको- बता देते हैं, फिर तेरे रसज्ञा होनेमें क्या सन्देह है! 
फिर भी हे बहिन ! षट्रस पहचान लेनेसे तत्त्वदर्शी पुरुष 
तझे रसना या रसज्ञा नहीं कह सकते, वे तो तुझे तभी 
रसज्ञा कहेंगे, जव तू रसोंके भी रस शिवको पहचान लेगी। 
श्रुति कहती है कि “रसो बै सः? अर्थात्‌ रस तो शिव ही हे 
अन्य रस तो रसाभास हैं, रस नहीं हैं किन्तु रसके जमात 
यानी छाया हैं । भगवान्‌ गीतामें कहते हैं कि “जलम में रस 
हू -मगवतूके इस वचनके अनुसार सब रसोमें शिव ही 
रस हैं। शिवमें और भगवानमें भेद नहीं है, भगवान्‌ कहते 
हैं कि 'रद्रोंमें में शङ्कर हूँ? इसलिये शिव ही रस हैं, शिवके 
हक पदार्थ रसीले प्रतीत होते हैं | शिवविमुख पुरुष 
रसोंको देखकर या चलकर मोहित हो जाते हैं और शेव 
यानी शिवभक्त तो शिवके रसका ही अथवा शिवरूप 
रसका ही सर्वत्र अनुभव करते हैं । हे बहिन जिह्वा ! “यथा 
नाम तथा गुण: इस लोकोक्तिके अनुसार अपना नाम 
साथक करले) ईश्वरने तुझे दो शक्तियाँ प्रदान की हैं, रसको 
तू जान सकती है और उसका वर्णन भी कर सकती है 
इसि हे बहिन ! दिले दालमोठ, आगरेका हख्यासोहन' 
हापड़के पापड़ और मधुराके पडे देखकर लारमत टाधा 
कर और मुख बना-बनाकर उनकी प्रशंसा मत किया कर 
सत्र पदार्थामें शिव-रस ही 


चकवा कर और शिव: 
-रसका ही 
निरूपण किया कर । अन खानमें, पानमें झिव-रसका 


स्वाद लेती हुई “शिव-शिव-शिव' कहती हुई शिव-रसमे 
मिलकर सवदाके लिये रसरूप होकर मौन हो जा! 
हे सुहानी नाक ! सचमुच तू ही इस 
७१ इस शरीरकी नाक है 
तुझसे ही इस शरीरकी शोभ: ८ 


है, यदि तू न हो तो 

कहन गे इस 

शरीरकी सुन्दरता ही न रहे । तू शरीरहीकी शोमा नहीं है 
९२१७. 


किन्तु चराचर प्राणियोंकी भी तू ही शोभा है, क्योंकि नाक- 


वाला ही लोकमें शिष्ट समझा जाता है । जो नाकवाला नहीं 


होता, उसकी लोकमें प्रतिष्ठा ही बिगड जाती है। यदि तू 
नहीं होती तो मनुष्य भक्ष्यामक्ष्य चाहे जो कुछ खाने 
लगता । जेसे तेरी मा प्रथिवी समस्त विश्वको भोजन-बसन 
देकर पालती है, इसी प्रकार प्रथिवीकी बेटी तू भी भक्ष्याभक्ष्य- 
का ज्ञान कराके लोकोंकी रक्षा करती है । प्रथम तू गन्धद्वारा 
भोजनके गुण-अवगुण बताती है, पीछे जिहा भोजनका 
स्वाद बताती है, इसलिये तू जिह्वासे श्रेष्ठ है, इसी कारण 
महेश्वरने तुझे ऊपर ओर प्रत्यक्ष रक्खा हैऔर जिह्वाको 
नीचे और गुप्त रक्खा है | जिह्वासे एक गुण तुझमे ओर 
भी अधिक है कि तू वस्तुका गुण दूरसे ही बता देती है 
जिह्वा तो वस्ठुसे संसर्ग होनेपर उसका गुण बताती है । 
सारांश यह है कि तू प्राणियोंके बड़े कामकी है ओर शिष्ट 
पुरुषोंकी शोमा ओर प्रतिष्ठा जो कुछ है, तू ही है । जिसके 
नाक नहीं, वह न शिष्ट है, न प्रतिष्ठित है । शिष्ट और 
प्रतिष्ठित पुरुष और स्त्रियोंको उत्तम कर्म करते हुए अपनी 
नाककी रक्षा करनी चाहिये, यही बात दिखानेके लिये 
सुमित्रानन्दन रामानुज लक्ष्मणजीने द्यूर्पणखाकी नाक 
काटकर सबको शिष्ट और प्रतिष्ठित होनेकी शिक्षा दी है । 
वेदवेत्ता तुझे प्राण और गन्धवहा नामसे पुकारते हैं और 
मैने तो एक विद्वानके मुखसे ऐसा सुना है किक नाम 
सुखका है, अक नाम सुखके अभाव यानी दुःखका है और 
जहाँ अक यानी दुःख न. हो, उसका नाम नाक है । यही 
अर्थ मुझे रुचता है, क्‍योंकि शिवमें दुःख नहीं दै, इसलिये 
शिव ही नाक हैं। जेसा कारण होता है वैसा ही कार्य होता है, 
इसलिये शिवमेंसे प्रकट हुई तू भी नाक ही है, इसीसे सत्र 
तुझसे ही अपनी शोभा समझते हैं । हे सुभगे ! नाकरूप 
शिवकी शक्ति होकर तुझे गन्दी न होना चाहिये किन्तु 
सत्रमें तुझे शिवरूप पवित्र गन्ध ही सूँघनी चाहिये | इसलिये 
अब तू मायिक गन्धोंकां त्याग करके 'शिव-शिव-शिव) सूँघती 
हुई शिवमे छीन होकर अक्षय शोभन गन्ध सर्वदाके 
लिये हो जा । 

हे भाई मन ! क्या तुझे माळूम नहीं है कि तू शिवही- 
का अंश है ! शिवकी अद्भुत शक्ति है ? भगवानका गीतामें 
वचन है कि इन्द्रियोमें में मन हूँ | शिवका अंश होनेसे ही 
तू क्षणभरमै पातालसे सत्यलोकमें पहुँच जाता दै। 
वेदवेत्ताओंका कथन है कि मन त्रिगुणमय और सस्वगुणकी 
विशेष्रतावाला है । वेदवेत्ताआका यह कथन लोकदृटटिसे है 


% शिव # 
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नहीं तो तू त्रिगुणमय होते हुए भी तीनों गुणोसे अतीत है । 
हे मन ! तू जड-चेतन्य-मिश्रित है, जब तुझमें तमोगुण 
अधिक हो जाता है, तब जडता अधिक हो जाती है और 
जव तुझमें सर्वगुण अधिक होता है, तत्र जडता थोड़ी हो 
जाती है । तेरे जडभागसे मोहमय जगत्‌-श्रम दिखायी 
देता है और उसी भागसे विषयोंका ग्रहण होता है । जिस 
पदार्थको तू देखता है, उसीके आकारका हो जाता है । तमोगुणी 
प्मथोँका ध्यान करनेसे तू तमोगुणी, रजोगुणी पदार्थांका 
ध्यान करनेसे रजोगुणी और सत्त्वगुणी पदार्थोका 
ध्यान करनेसे सस्यगुणी हो जाता है । जब तू वृत्तिहीन; 
निरालम््र, शान्त, स्थिर और निर्विषय होता है, तव 
निर्मलसे भी निर्मल सुप्रशान्त महामौनी शिवस्वरूप ही हो 
जाता है | जव ऐसा है, तो हे मन ! तू त्रिगुणमय कहाँ है! 
जव तू जगतका ध्यान करता है, तब जगन्मय हो जाता है 
आर जत्र तू शिवका ध्यान करता है, तव शिवमय हो जाता 
है । जगतमें अनेक पदार्थ हैं, अनादि कालसे तू जगतमें 
घूम रहा है, अबतक तुझे शान्ति प्राप्त नहीं हुई। हो भी 
कहाँसे ! कहीं ओसमै खान हो सकता है या मरुजलसे 
प्यास बुझ सकती हे? न ओसमें ख़ान हो सकता है, न 
मरुजलसे प्यास बुझ सकती है। इसलिये हे मन ! अनर्थकारी 
नीरस भोगोंका ध्यान करना छोड़ दे ! विषयोंमें सुख नहीं 
है, सुख और शान्ति तो शियमें ही है । जिन महाशम्भमें 
करोडौ ब्रह्माण्ड रुण्डमालाके समान लटक रहे हैं, उन्हीं 
सतम निरञ्जन एक महादेवका ध्यान कर ! नाम-रूपको 
छोड़कर महेश्वरमे ही रति कर, उन्हींमें प्रेम कर, उन्हींमे वृत्ति 
मान, उन्हींमें सन्तुष्ट हो ! संसार असार है, हरका आराधन 
ही सार है ! यदि शम्भुको न भजा, तो जम्म, यज्ञसूत्र, 
विद्या और कमण्डळ्से क्या लाभ है! सम्नमें, जागतेमें 
शम्धुका ध्यान करनेसे समस्त पाप नष्ट हो जाते हैं और 
जीव मायाको तर जाता है, इसलिये हे मन ! “शिव, शिव! 
दिव? ऐसा ध्यान करता हुआ शिवमें लीन होकर अमन 
हो जा! 

हे चित्त ! तेरा ख़रूप चित्खरूप शिव ही है । जबसे 
तू कल्याणस्वरूप शिवको भूल गया है, तबसे ही तू चित्त 
है और चित्त होनेसे तू कभी चित्त और कमी पट्ट होता 
रहता है । जब तू सुषुततिमे चित्खरूप शिवमै लीन हो जाता 
है, तब शवरूप संसार भी लीन हो जाता है, केबल चित्स्वरूप 
शिव ही शेष रहते हैं | जब तू जाग जाता है, तब फिर 


संसार देखने लगता है, इससे सिद्ध होता है कि केवल शिव ही 
सत्य हैं और यह संसार स्वप्नके समान तेरा रचा हुआ होनेसे 
मिथ्या है, क्योंकि तेरे भावमें ही जगत्‌का भाव है और तेरे 
अभावमें जगतका अभाव है| जबतक तू संसारका ध्यान 
करता रहेगा, तबतक तू जन्म-मरणरूप संसारसे छूट नहीं 
सकता, यह बात सम्यक्‌ .सत्य हे । गीतामें भगवानका 
वचन है कि विषयोंका ध्यान करनेसे पुरुषका विषयोंसे संग 
होता है, संगसे काम उत्पन्न होता है, कामसे क्रोध उत्पन्न होता 
हे, क्रोधसे संमोह होता है, संमोहसे स्मृति भ्रष्ट होती है, स्मृति 
भ्रष्ट होनेसे बुद्धिका नाश होता है और बुद्धिका नाश होनेसे 
पुरुष नष्ट हो जाता है यानी अन्धकाररूप संसारको प्राप्त होता 
है। यह भगवानका वचन नित्यप्रति पढ़ता हुआ भी यदि तू 
विषयोंका ही ध्यान करता रहा, तो तेरे समान मूर्ख कोन 
है ! भगवानका यह भी वचन है कि जत्र योगाभ्यासे चित्त 
निरुद्ध हो जाता है और आत्मासे आत्माको देखकर आत्मा- 
में ही सन्तुष्ट हो जाता है, तब योगी उस अत्यन्त सुखको प्राप्त 
होता है, जो इन्द्रियोंका अविषय है और बुद्धिसे ही ग्राह्य है, 
उस सुखको पाकर योगी तत्त्वसे चलायमान नहीं होता, 
इससे अन्य सुखको सुख नहीं मानता और भारी दुःखसे 
भी चलायमान नहीं होता । यदि भगवानके इस वचनपर 
तूने विश्वास न करके शिवका ध्यान न किया तो जन्म-जन्म 
पछताता ही रहेगा । इसलियेः हे चित्त ! क्षणभंगुर उत्तम 
मनुष्य-दारीर पाकर प्रमाद मत कर और “शिव-शिव-शिव? 
ऐसा निरन्तर चिन्तन करता हुआ उपाधिरूप तकारको छोड़- 
कर चित्तसे चित्‌ होकर चित्स्वरूप शिवमें ही विलय हो जा। 


हे री बुद्धि ! क्या तू “यहाँ भेद कुछ नहीं है? “जो भेद 
देखता है, वह बारम्बार मरता रहता है? “वासुदेव ही यह 
सब है? “सब क्षेत्रोमे क्षेत्रज्ञ में ही हूँ? इत्यादि श्रुति-स्मृतियाँ 
पढ़कर भी अपना स्त्री-खभाव नहीं छोड़ेगी ? भेद देखती 
हुई राग-द्वेष ही करती रहेगी ! तू भिन्नता देखती है, इसीसे 
वेदवेत्ता वेश्यासे तेरी उपमा देते हैं, जबतक तू भिन्नता 
देखेगी तबतक क्षणिक होनेसे व्यभिचारिणी ही कहलायगीं 
और जब तू भेद देखना छोड़ देगी, तब तू स्रीसे पुरुष बन 
जायगी और तेरा नाम विज्ञान हो जायगा । शुद्ध बुद्धिको 
वृद्ध पुरुषोने विज्ञान ही कहा है । अरी सुबुद्धे ! जेसे शिव- 
रूप बोधमें भेद नहीं है, इसी प्रकार शिवरूप तुझमें भी 
भेद नहीं हे । जहाँ कहीं भेद दिखायी देता है, वहाँ श्रोत्रादि 
इन्द्रियोंका भेद है । जब तू इन्द्रियोंकी अपनी सखी बना 
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देने लगता हे । जब तू भ्रोत्रेन्द्रिसि मिल जाती है, तब 
रोचक, भयानक शब्द सुनने लगती है। जब तू स्परोंन्द्र यसे 
मेल कर लेती है, तब -कोमल-कठिन, शीतोष्ण स्पर्श करने 
लगती है। जब तू नेत्रेन्द्रियसे तादात्म्य कर लेती है, तब नीला- 
पीला,-घोलछा-काला, रूप-कुरूप देखने लगती है। जब तू 
रसनेन्द्रियसे सम्बन्ध कर लेती है, तत्र मीठा-खट्दा, कड़वा- 
खारी, कसैला-चरपरा चखने लगती है, जब तू नासिकासे 
संसर्ग कर लेती है, तब सुगन्ध, दुर्गन्‍्ध सूँघने लगती है और 
जब तू सुघुसिमे शियके साथ एकमेक हो जाती है तो 
श्रोत्रादि इन्द्रियोंका किया हुआ शब्दादि भेद बिला जाता 
है, तब भेद सच्चा कहाँ है, भ्रम ही है ! इसलिये हे बहिन ! 


अब तू सब कामनाएँ छोड़ दे, अपने आत्मा शिवमें सन्तुष्ट 
होकर स्थिर हो जा ! दुःखमै उद्दि मत हो, सुखकी स्पृहा 
मत कर और रागद्रेपसे रहित हो जा । शुभाशुभ किसीमें 
स्नेह मत कर। स्नेह ही बन्धन है र, मत 


, मत हर्ष कर, मत शोक कर ! 
अपनी सहेली इन्द्रियोंको वामे रख, उनकी 


के नकी चेरी--दासी 
मत बन ! इन्द्रियोंके वश हो जाना बन्धन है और इन्द्रियों- 


को वशमें रखना ही मोक्ष है, इसलिये हे बहिन ! अब तू 


अपनी सहेलियोंको साथ लेकर “शिव-शिव-शिव? ऐसा 
अका करती हुई, बोधरूप शिवमें लीन होकर अपना 
ह भाव छोड़ दे और अपरिच्छिन्न होकर सर्वत्र 
शो खतात प्रथम विकार है, तूने 
Ret 1 कर रक्खा है, इसलिये उन 


में तू दै ॥ तेरे देवता रुद्र हैं दे 
वासुदेव हैं और बुद्धिके देवता ब्रह्मा ह pe 
खरूपसे एक ही हैं और विशेषरूपसे भी तीनों एक ही हें 
क्योंकि तीनोकि शरीर शुद्ध सर्वमय हैं, फिर भी अहंकारके 
देवता होनेसे तीनों देवु स्द्रको ब्रह्ाबेत्ताओने श्रेष्ठ और 
ज्येष्ठ माना हे । योगियोका अनुभव है कि प्रथम ब्रहाग्रनि 

का भेदन होता है, फिर विष्ण ग्रन्थिका छेदन होता दै और 
अन्तमें रुद्रअन्थि टूटती है | इ कि 
तीनों देवोमे प्रधान हैं फिर भी मुझे इसमें आंग्रह नहीं है 
मेरे लिये और मेरी डिम तो सभी समान हैं, रे, 
कहनेसे मेरा प्रयोजन इतना ही है कि तू अं हिका ` 
समीपवर्ती होकर शिवको क्यों भूलता है और मिथ्या संसार 
में क्यों भटकता है ! देहका क्यो अभिमान करता है! 


लेती है, तब तुझे मेद न होते हुए भी भेद दिखायी 


शिवका ही क्यों नहीं अभिमान करता ! जैसे मिद्टीके कार्य 
घटादि पदार्थ मिट्टीरूप ही हैं, लोहेके कार्य चाकू आदि 
लोहारूप ही हैं और सुवर्णके कार्य कटक-कुण्डलादि सुवर्ण- 
रूप ही हैं, इसी प्रकार शिवका कार्य तू शिवरूप ही है, 
शिवसे भिन्न नहीं है, फिर तू अपनेको शिवसे भिन्न देहरूप 
क्यों समझता है ? देहाभिमान करना छोड़ दे, देहाभिमान 
ही बन्धन है, देहाभिमान ही मोह है, देहाभिमान ही अध्यास 
है, देहाभिमान ही चिजडग्रन्धि है, देहाभिमान ही अविद्या 
है, सारांश यह कि देहाभिमान ही जन्म-मरण आदि समस्त 
अनर्थोका कारण है । जो जिसको भजता है, उसीको प्राप्त 
होता है, यह सनातन मर्यादा है । यदि तू देहको भजता 
रहेगा, तो बारम्बार ऊँच-नीच देहोंको ही प्राप्त होता रहेगा 
और मरता रहेगा, और शिवको भजेगा तो शिवको ही 
प्राप्त होगा, तथा शिवको प्रात होकर सर्वदाके लिये अजर- 
अमर हो जायगा ! भाई ! अन्धेके समान अब ठोकरें मत 
खा; देहको मत प्यार कर, शिवको प्यार कर, शिवको ध्येय 
बना, शिवका भजन कर और “शिव-शिव-शिव” भजता 
हुआ शिवमें अपनी आहुति दे दे ! 

हे प्यारे प्राण ! तुझे वेद सबसे ज्येष्ठ और श्रेष्ठ बताता 
है और है भी ऐसा ही, क्योंकि तू ही अहंकारादिको संघट्ट 
करके इस संघातको चला रहा है । हिरण्यगर्भ मगवानकी 
तू एक कला है । जेसे सूत्रात्मा हिरण्यगर्भ ब्रह्माण्डको धारण 
कर रहे हैं, इसी प्रकार तू इस शरीरको धारण कर रहा हे 
अथवा यों कहना चाहिये कि तू एक ही अनेक होकर अनेक 
शरीरोंको धारण कर रहा है । जब सब इन्द्रिया थककर सो 
जाती हैं तब तू अकेला ही जागता रहता है, खाये-पियेको 
पचाकर सत्र इन्द्रियोंका पोषण करता है, बिना सोये सो 
वर्षतक कालभगयानसे युद्ध किया करता है, इसलिये तू 
इस पिण्डमें और ब्रह्माण्डमें सबसे श्रेष्ठ है ओर यदि तू इस 
शरीरका राजा नहीं भी है, तो भी प्रधान या मन्त्री तो है 
ही, इसमें संदाय नहीं है। कोई-कोई विद्वान्‌ तुझे जड बताते हैं, 
परन्तु तू जड नहीं है, चेतन ही है। विद्वानौने जो 
तुझे जड बताया है, वह उनका कथन दिवका स्वरूप 
बतानेकी अपेक्षासे है । जेसे सूर्यकी छाया धूप सूर्यके समान 
उष्ण ही है, इसी प्रकार शिवका इवास तू शिवके समान 
चेतन ही है । महत्तस्व शिवकी ज्ञानशक्ति है और सूत्ररूप 
तू शिवकी क्रियाशक्ति है, परन्तु ये दोनों शक्तियाँ परस्पर 
भिन्न नहीं रहतीं, साथ-ही-साथ ही रहती हैं । वेद कहता है 


# शिवे ह 


कि 'ब्रह्मके लिये नमस्कार है। हे वायु ! तुझको नमस्कार है। 
तू प्रत्यक्ष ब्रह्म है। तुझे में प्रत्यक्ष ब्रह्म कहता हूँ, सत्य कहता 
हूँ, ऋत कहता हूँ । इस श्रुतिसे भी तू चेतन है ऐसा सिद्ध 
होता है, इसलिये हे प्राण ! अब तू संसारकी तरफ वहन 
करना छोड़ दे और शिवकी ओरको वहन करता हुआ 
(शिव-शिव-शिव! इवास-प्रश्वासमे बोलता हुआ शिवमें 
जाकर ही स्थिर हो जा ! 


हे जीवाराम ! छोड़ दे सब काम, हो जा आत्माराम ! 
(सब तज हर भज' यहीं वेदका सिद्धान्त है। जो देहको 
भजता है, वह देहको प्राप्त होता है और जो शिवको भजता 
है, वह शिवको प्राप्त होता है । देहको भजनेसे ही तू नौ 
मासतक कालकोटरीमें वन्द रह चुका हे और अब सौ वर्ष- 
की जेल भुगत रहा है | काळकोठरीमें तुझे शिवके अनुग्रह- 
से अपने जम्मोंकी स्मृति हो आयी थी और तूने प्रतिज्ञा की 
थी कि यदि में इस कालकोटरीमेंसे निकल जाऊँ तो शिव- 
का भजन करूँगा कि जिससे फिर इस कालकोठरीमें न 
आउँ । क्या तू उस प्रतिज्ञाको भूल गया ? माई ! अपनी 
प्रतिज्ञा पूरी कर, 'देहो5हम? 'देहो5हम्‌' भजना छोड़कर 
“शिवोऽहम्‌? “शिवोऽहम्‌? भजना आरम्भ कर ! तुझमें और 
शिवमें भेद नहीं है, ठुझमें और शिवमें भेद न हो, 
इतना ही नहीं, जगतमें भी मेद नहीं है । समस्त जगत्‌ 
पञ्चमहाभूतोंका कार्य होनेसे एक ही है। जगत्‌ दृश्य है 
और जगत का द्रष्टा तू है । दृश्य और द्रश दोनों मिथ्या हैं, 
क्योंकि परस्पर एक-दूसरेकी अपेक्षा रखते हैं । दृश्य द्रष्टाकी 
अपेक्षा रखता है यानी द्रष्टा विना सिद्ध नहीं होता और 
द्रष्टा दृश्यकी अपेक्षा रखता है यानी दृश्य विना द्रश असिद्ध 
है, इसलिये दृश्य और द्रष्टा दोनों ही कल्पित होनेसे मिथ्या 
हैं । जिनमें दृश्य और द्रष्टा दोनों भासते हैं, वही स्वयं- 
ज्योति-निरपेक्ष शिव सत्य हैं, उनके सिवा दृश्य और द्रष्टा 
असत्य हैं, इसलिये भेद सिद्ध नहीं होता । इसप्रकार युक्तिसे 
शिवमें भेद असिद्ध है और श्रृतिसे भी भेद सिद्ध नहीं 
होता । “यह तू है? “मैं ब्रह्म हूँ? “यह आत्मा ब्रह्म है? “प्रज्ञान 
ब्रह्म है? “सत्य ज्ञान, अनन्त ब्रह्म है ।? “सृष्टिसे पूर्व एक 
अद्वितीय सत्‌ ही था ।? “ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है? 
इत्यादि श्रुतियाँ भी भेदका निवारण करती हैं, फिर भेद 
कैसा १ फिर भी शिवकी मायासे मोहित बहिन-भाइयोंको 
भेद दिखायी देता हे, यह उनका दुर्भाग्य ही है । 
भेद ही बन्धन है, भेद दी जन्म-मरणरूप संसार है, 
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भेदसे ही कतत्व-भोक्तृत्व है, भेदसे ही जीवत्व है, भेदसे 
ही राग-द्वोष है; सारांश यह है कि भेद ही सब अनर्थाका 
मूल है। हे जीवाराम ! भेद-दृष्टि त्याग दे, यदि भेद- 
इष्टि नहीं त्याग सकता, तो भेदमें भी यानी अनेकमें भी 
एक अपने आत्मा शिवका ही दर्शन कर, ऐसा करनेसे 
मायाका रचा हुआ भेद विलय हो जायगा । जैसे सूर्यके 
सामने अँधेरा ठहर नहीं सकता, इसी प्रकार शिवके सामने 
माया और मायाका रचा हुआ भेद ठहर नहीं सकता ! 
शिव एक हैं, प्रेमखरूप हैं, सबके अपने-आप हैं । देह- 
गेहादि सत्रमेंसे प्रेम हटाकर केवल शिवमें ही प्रेम कर । 
जबतक तू अपना किञ्चित्‌ भी अभिमान करेगा यानी अपनेको 
कुछ भी मानेगा, तबतक तुझे शिवकी प्राति नहीं हो सकती, 
क्योंकि प्रेम-गली अति सॉकरी तामें दो न समाय ।? ऐसा 
विद्वानोंका कथन और अनुभव है | इसलिये हे जीवाराम ! 
ब्रह्माण्डको, पिण्डको, सूक्षमको, कारणको भूल जा और 
अपने जीवत्वको भी शिवकी भेट करके 'रिव-शिव- 
शिव? ऐसा प्रेमपूर्वक अनुसन्धान करता हुआ प्रेमरूप 
शिवमै लीन होकर शान्त हो जा । 


पाठको ! सुनते हैं कि पूर्वकालमें जीवाराम नामका 
कोई सच्चा शैव उपर्युक्त प्रकारसे शिवका अनुचिन्तन 
करता हुआ, जैसे नदियाँ समुद्रमें मिलकर अपने नाम-रूपका 
त्याग करके समुद्ररूप ही हो जाती हैं, इसी प्रकार अपनी 
कलाओंसहित शिवमें मिलकर शिवरूप ही हो गया, फिर 
उसका उत्थान नहीं हुआ ! आजकल भी “वसुन्धरा रल्नोंसे 
रिक्त नहीं है'-इस लोकोक्तिके अनुसार कोई-न-कोई शिवमें 
लीन होकर शिवरूप होता ही होगा, परन्तु ऐसी गति 
प्रत्येकके लिये प्राप्त होनी कठिन है, किसी बिरलेको ही 
अनेक जम्मोंके पुण्य-प्रभावसे और चिरकालतक आत्मा- 
नुसन्धान करनेसे ऐसा सोभाग्य प्राप्त होता है, फिर भी 
अपनी योग्यताके अनुसार सभी इश्वर-भजन कर सकते हैं 
और सत्रको करना उचित भी है, क्योंकि संसार निस्सार 
है, यहॉकी सब वस्तुएँ नाशवान्‌ हैं, नादावान्‌ वस्तुसे किसी 
प्रकार भी सुखकी प्राप्ति होना असम्भव है। सुख तो 
अविनाशी वस्तुसे ही हों सकता है। शिव ही केवल सत्य- 
स्वरूप और अविनाशी हैं, सबके हृदयमें विराजमान हैं और 
सबके आत्मा हैं । श्रुति कहती है कि यह जो कुछ देखने, 
सुनने और जाननेमें आता है और जो कुछ देखने, सुनने 
और जाननेमे नहीं आता-सब ओंकार ही है । जैसे 
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ओंकारकी चार मात्राएँ हँ, इसी प्रकार शिवकी शकार, 
इकार, वकार और अकार- चार मात्राएँ हैं, इसलिये यह 
सब शिव ही हैं । शकार विराड्रूप है, इकार हिरण्यगर्भरूप 
है, वकार ईश्वररूप हे और अकार परब्रहरूप है अथवा 
शकार विश्व है, इकार तैजस्‌ है, वकार प्राज्ञ है और अकार 
आत्मा है अथवा शकार उत्पत्तिरूप है, इकार स्थितिरूप है, 
बकार प्रलयरूप है और अकार मायातीत है अथवा शकार 
जाग्रत है, इकार खभ है, वकार सुषुप्ति है और अकार 
ठयं है अथवा शकार सत्त्व है, इकार रज है, वकार तम है 
और अकार गुणातीत है अथवा शकार ज्ञाता है, इकार ज्ञान 
है, यकार ज्ञेय है ओर अकार शुद्ध संवित्‌ है अथवा शकार 
आधिभोतिक है, इकार अध्यात्म है, वकार अधिदेव हे और 
अकार निरुपाधिक तत्त्व है । इसप्रकार शिय ही सर्व और 


सर्वातीत, सवे विश्वके आधार और अधिष्ठान हैं, सबके 
पूजनीय और सबके आत्मा हैं, इसलिये जैसे बने वैसे, चाहे 
जिस नाम और रूपसे, सगुण अथवा निर्गुणस्वरूपसे अपनी 
योग्यतानुसार सबको शियका भजन करना चाहिये । शिव- 
का भजन करनेवाला जहाँ जन्मता है, वहीं सुखी रहता है 
और अन्तमें अभेददर्शी यानी समदर्शी होकर शिय-सायुज्य- 
को प्राप्त होता है । सबका सारांश यह है-- 
कुं०-हर-हर जपिये मन्त्रवर, पढ़िये शिव-सद्‌ञ्रन्थ \ 
कीजे शंकर चिन्तवन, यह ही सच्चा पन्थ ७ 
यह ही सच्चा. पन्थ, सममे शम्भु निहारे । 
अधिष्ठान शिव सल, विश्व अध्यस्त बिचारे ॥ 
मोळा ! भूरा शम्मु, तभीसे फिरता दर-दर \ 
दर्दर अब मत धूम, प्रेमसे भज रे हर-हर ॥ 
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भगवान्‌ शंकर 


( लेखक-वेदद्ना चाये मण्डलेश्चर स्वामी श्रीगङ्गेश्वरानन्दजी महाराज ) 


गवान शंकर चाँदीके पर्वतके समान 
गोर ह । मस्तकमें शशिकला शोभायमान 
है । हस्तीके झुण्डके समान चार भुजाएँ 
\ हे । उनमें परशु, मृग, वर और अभय- 
को धारण किये हुए हैं । कटिमें व्याघर- 
” चम धारण किये हैं । उन मुक्तिके दाता 


पाँच मुख हैं | भगवान्‌ शिवजीका यह 
स्वरूप सृष्टि, स्थिति और प्रलयभावका सूचक और जीवकी 
आत्यन्तिक प्रलय अर्थात्‌ मुक्तिका भी द्योतक है । इतना ही 
नहीं, भगवान्‌ शिवजीके इसी मङ्गलमय स्वरूपसे तमोमय 
संहारभावको धारण करनेसे रुद्रमूर्ति भी प्रकट होती है । 
इससे स्पष्ट प्रकट है कि भगवान्‌ शंकरमें एक शान्तिमय 
शिवभाव ओर दूसरा प्रलयकारी रुद्रभाव विराजमान है। 
बैसे तो शात्नोंमें भगवान्‌ शंकरके अनेक प्रकारके रूप निरू- 
पण किये गये हैं परन्तु वे सब इन्हीं दो भावोंके अन्तर्भूत 
हैं । भगवान्‌ शंकरकी कृपासे उन्हीके शरीरपर ही समस्त 
प्रकृतिका विलास प्रकाशित होता है इसलिये उनका शरीर 
गौर है, पञ्चमुख तथा त्रिनेत्र हैं । उनका शरीर गौर होनेका 
कारण यह भी है कि जिस केन्द्रपर समस्त प्राकृतिक वर्णोका 
विकास होता है वहाँ श्वेत ही वर्ण होता है । जैसे सूर्यसे 


भक्तहितकारी शिवजीके तीन नेत्र और . 


सब रङ्गौंका विकास होता है तो सूये भगवान्‌ श्वेत हैं । 
शंकरजीके पञ्चमुख प्राकृतिक पश्चतत्त्योंको सूचित कर रहे 
हैं। भगवानके दोनों नेत्र प्रथिवी और आकाशके सूचक हैं, 
तृतीय नेत्र बुद्धिके अधिदेव सूर्य वा ज्ञानाप्रिका सूचक है । 
इसी ज्ञानाम्निरूप तृतीय नेत्रके खुलनेसे काम भस्म हो गया 
था । मनका अधिदेवरूप चन्द्र भगवानक्रे मस्तकपर विराज 
रहा है । इसप्रकार उनके ईश्वरमावके द्वारा संसारका 
प्रकाश हो रहा है। इसी ईश्वरमावकों लिये हुए भगवान्‌ 
शंकर हाथमें तीनों गुणोंके सूचक त्रिश्रुलको धारण किये हुए 
हैं । इस त्रिगुणरूप त्रिश्यूलपर जगत्रूप काशीपुरी विराज- 
मान है । जबतक त्रिगुणात्मिका प्रकृतिके ,अन्दर शिवजीकी 
सत्ता रहेगी तबतक जगत्रूप काशीपुरीका नाश न होगा । 
भगवान्‌ शिव एक हाथमें कामका सूचक मृग धारण किये 
हुए हैं, दूसरेमें धर्मका सूचक यर, तीसरेमें अर्थका सूचक 
परशु और चौथे हाथमें मोक्ष-सूचक अमय घारण किये हुए 
हैं । इसप्रकार शिवजीक्रे इस खरूपसे उनका ईश्वरभाव 
प्रकट किया गया है । भगवान्‌ शंकरके प्राकृतिक प्रलयकारी 
दोनों भाव निम्नलिखित रूपसे प्रकट होते हैं । 
शिवभावका रहस्य 

जिस समय परमात्मा तामसिक शक्तिको धारणकर समस्त 

ब्रह्माण्डका नाश कर देते हें उसे प्राकृतिक प्रलय कहा जाता 


ॐ भगवान्‌ शंकर # 


हे । सृष्रिप्रलयकत्ती दिवजीका यह प्रथम भाव है । जिस 

समय जीव अपने आपको ब्रह्ममें मिला देता है और अपनी 

भेदात्मिका सत्ताको आत्यन्तिक रूपसे दूर कर देता हे तब 

उस जीयके जीवभावका सर्वथा ही नाश हो जाता है, केवल 

ईश्वरभाव अर्थात्‌ ब्रह्ममाव अवरिष्ट रह जाता है | उस देश- 

का नाम आत्यन्तिक प्रलय है । इस प्रलयके साथ परमात्मा- 

का खासतोरसे सम्बन्ध रहता है, इसलिये शिवजीका यह 
द्वितीय भाव है । प्राकृतिक प्रलय-भावके सूचक रुद्रस्वरूप- 
में शिवजी भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान-कालके भेदसे युक्त 
प्रलयकारी कालका सूचक त्रिश्यूल हाथमें धारण किय्रे हुए 
हैं; दूसरे आत्यन्तिक प्रलयकारी भाव-दञझामें वही त्रिशूल 
आध्यात्मिक) आधिमौतिक और आधिदैविक दुःखोंका सूचक 
है। क्योंकि त्रिविध दुःखोंसे दुखी हुआ पुरुष ही इस संसार- 
से मुक्त होनेके लिये मगवानकी शरण लेता है | प्राकृतिक 
प्रलयकारी रुद्रभावमें शिवजी मुण्डमाली, भस्मावलिप्त; 
इमश्चानवासी) भ्रजज्ञघारी, कभी व्याप्रचर्मधारी तो कभी 
कपर्दी, विषपायी और डमरूघारी हैं । जिसप्र 
सूक्ष्म शरीर कार्य संस्कारोंके सहित अविद्यात्मक कारण- 
शरीरमें अवस्थान करते हैं, उस कारण-शरीरमें स्थूळ और 
लिज्ञ-शरीरॉंका केवल वीजरूप्रसे संस्कारमात्र अवशेप रहता 
है । यही कारण-शरीर-विशि चेतनकी समष्टि ही रुद्र हैं । 
कारण-झरीर-विशिष्ट चेतन,जो शरीरद्रयके नष्ट हो जानेपर अव. 
गरि रह जाता है, उन्हीं सव प्रढवकाछीन जीवोंकी स्थिति- 
की सूचक भगवान्‌ शंकरके गलेम मुण्डमाल पड़ी हुई है। 
स्थूलका अन्तिम परिणाम भस्म है । इस स्थूळ ब्रह्माण्डको 
भस्मरूपमै ले आनेवाले शंकर हैं । इस भावको सूचन करने- 
के लिये उनके ग्रारीरस॑ भस्म लगी रहती है | सुपुत्ति- 
अवखारूप महाप्रलय ही इमशानभूमि हे । वही सुद्रजीके 
निवासका खान दै । काळ भगवानक्रे अधीन हे, इस भाव- 
को बतानेके लिये आप महाविपधर सर्पको धारण किये हुए 
हें । अति शौयंद्चाली तथा वळी जीवोंपर शासन करनेमे 
समर्थ हैं, इस भावको प्रकट करनेके लिये आपने व्याघ्र-चर्म और 
हस्ति-चर्मको धारण कर रक्वा है । संसारके अनिप-से-अनिए- 
कारी पदार्थीको भी अनुकूल वनानेमे समर्थ हैं,इस भावको प्रकट 
करनेके लिये विपपान किया करते हैं, इस जगत्को विनाश- 
की ओर अग्रसर करनेवाले रात्रि-दिवसरूप डमरूको धारण 
किये हुए हैं | जिस समय जीव अपनी सत्ताको शिवभावमें 
लीन कर देता है उस समय उस जीवसे दन्द्रात्मक कमभि 


कार स्थूल, 
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युक्त प्रकृतिके नाना प्रकारके धर्म अपने आप ही नित्वत्त 


हो जाते हैं । सब प्रकारके विरुद्ध धर्म उसके अनुकूल हो जाते 
हैं, इस वातको प्रकट करनेके लिये दांकरजी सर्पको अपना 
अलंकार बनाये हुए हैं । 
जिनकी श्रीपार्वतीजी शहिणी हों, कुवेर जिनके भण्डारी 
हों, ऐसा ददोनेपर भी आपका इमशानका निवास, रारीरमें 
भस्मका धारण करना, हाथमें भिक्षापात्र लेकर भिक्षा 
माँगना--यह सव आत्यन्तिक प्रल्यके साधनभूत त्याग- 
वैराग्यादिको प्रकट करते हें । भगवान्‌ शंकर अपने इस- 
प्रकारके आचारसे जीवोंको बतला रहे हें कि जो संसारकी 
सव प्रकारकी विभूतियोंको छोड़कर हाथमें भिक्षापात्र 
ग्रहण कर साधु हो जाता है और वैराग्यके उद्दीपनके लिये 
इमशानोंमें निवास करता है वही मोक्षको प्राप्त कर सकता 
है । मुमुक्षुके प्राप्य लक्ष्यमावको सूचन करनेके लिये आप 
दिगम्बर हैं, क्योंकि ब्रह्ममाव सब प्रकारके परिच्छेदोंसे 
शून्य है, यही मुमुक्षुका प्राप्य रक्ष्य है। प्रथम रूपमै ब्रह्माण्डके 
साथ कालका सम्बन्ध है। ब्रह्माण्डकी आयुके अनुसार 
महाकाल रुद्र भी परिच्छिन्न हैं, इसलिये रुद्रको व्याधाम्वर- 
घारी कहा गया है। अपरिच्छिन्न ब्रह्ममाव--शिवभाव किसी- 
प्रकारके आवरणमें नहीं आ सकता, इसलिये भगवान्‌ शंकर 
दिगम्बर हैं । शास्त्रोमि सत्वगुण और तमोगुणको परस्पर 
मिथुनदृत्तिक बतलाया गया है, जगतूमें अर्थात्‌ प्रकृतिमें 
जिन दो यस्तुओंका स्वाभाविक सम्बन्ध हो वे वस्तुएँ मिथुन- 
वृत्तिक कही जाती हैं | जैसे धर्म और अधर्म, दिन और 
रात्रि, मृत्यु और जन्म इत्यादि-ये सब मिथुनत्रत्तिक भाव 
कहे जाते हैं । इसी प्रकार सर्वगुण ओर तमोगुण-पे दोनों 
भी मिथुनवृत्तिक हैं । दोनोंमें शक्ति भी तुल्य है । सत्त्वगुण 
यदि जीवको उन्नत करता है तो तमोगुण उसी प्रकार देसी 
-शक्तिसे ही अधोगतिकी ओर ले जाता हे । इसलिये सस्व- 
गुण और तमोगुणमें अन्योन्य मिथुन-सम्वन्ध है । सच्चे 
अभिमानी विष्णु और तमोयुणके अभिमानी भगवान्‌ 
शंकर हैं | इसलिये इन दोनों देवोंमें परस्पर तन्मयासक्तिका 
भाव विद्यमान है । तन्मवासक्तिका भाव होनेसे ही 
तमोभिमानी शंकरजी गोरे हैं और स्वाभिमानी विष्णुजी 
काले हैं | यदि ऐसा न होता तो भगवान्‌ विष्णु गौर होते 
और भगवान्‌ शांकर कष्ण होते । पर्थिवीमे तमोगुणकी 
प्रधानता है, इसलिये दानमे प्रथिवीके अभिमानी देव 
भगवान दांकरको ठिणग्या गया है । प्रथियीका सबसे उच्च 


१०६ # भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


प्रदेश हिमालयपर्षत ही उनका दिर है । हिमालयसे 
जगत्पावनी पुण्यसलिला श्रीगङ्काजीका आविर्भाव होता 

। इस भावको प्रकट करनेके लिये शंकरजी 
गङ्गाजीको अपने मस्तकपर धारण किये हैं । सस्वगुणका 
पूर्ण विकास होनेपर ही धर्मका विकास होता है | पशु-जातिमें 
सबसे अधिक सत्त्वगुणका विकास गो-जातिमें है, इसलिये 
धर्मका सूचक बैल ही शिवजीका वादन ब्रम है। यही 
सब प्रकृति-लीला-निवन्धन-भार्वोके अनुसार श्रीशिवजीके 
स्वरूपका संक्षिप्त रहस्य है । 

अथर्ववेदके ग्यारहवें काण्डके द्वितीय सूक्तमै भी शंकर- 
जीके स्तवनरूपसे उनके खरूपका वर्णन किया गया है। 
पाठकोंके निश्चयके लिये उस सूक्तके आदि तथा अन्तिम 
मन्त्रका उल्लेख यहाँपर किया जाता है-- 


भवाशवौं मृडतं माभि यातं भूतपतीपञुपती नमो 
चाम्‌। प्रतिहितामायतां मा वित्नाष्ट मा नो हिंसिष्ट 
द्विपदो सा चतुष्पदः ॥१॥ 

नमः सायं नंमः प्रातनमो राध्या नमो दिवा । 

भवाय च शर्वाय चोभाभ्यामकरं नमः ॥१६॥ 


हे भव ! हे शर्व ! मुझे सुखी करो । हे भूतोंके पतियो ! 
मेरे पास रक्षाके लिये सव ओरसे आओ । हे प॒के 
पतियों ! आप दोनोंको नमस्कार है । आप दोनों धनुषोंमें 
धरे हुए विस्तृत वाणको मुझपर मत छोड़ो, आप हमारे 
द्विपद मनुष्योंकों और चतुष्पद्‌ पशुओंको मत मारो॥१॥ हे 


रुद्र ! आपको सायंकाल, प्रातःकाल दिनमें 

नमस्कार है। में भवदेव तथा sl id 
करता हूँ । यहॉपर वेदमें वर्णित भगवान्‌ शंकरके बही 
दोनों खरूप हैं जिनका वर्णन ऊपर शिव और रुद्ररूपसे 
किया जा चुका है । इसप्रकारसे सिद्ध हो गया कि शिवमूति 


पूजा कोई अशात्री घि नहीं 
पूजा कोई अगात्रीय विधि नहीं किन्तु वेदशाश्रविहित 


सिद्धान्त है । 
शिवलिङ्गपूजा 
शिवमूतिके अतिरिक्त शास्त्राने शिव-लिङ्गः 
वर्णन पाया जाता है। उसका भी 
नीचे दिया जाता है । 


प्रत्येक पुरुषको अपने अनुभवमें आनेवाली उसकी 
अपनी जाग्रत्‌, खप्न, सुपुत्ति--ये तीन अवस्थाएँ हैँ ) इन 
तीन अवस्थाओंमें जागरित अवस्थामै खुळ शरीर, समर 


-पूजाका भी 
कुछ 
कुछ थोड़ा-सा वर्णन 


लिङ्ग-दारीर और सुघुसिमै कारणका स्पष्टरूपसे अनुभव होता 
है। स्थूल शरीरोंकी समष्टि विराट्‌ है, लिझ्ञ-शरीरोंकी 
समष्टि हिरण्यगर्भ हे और कारण-शरीरीँकी समष्टि ईश्वर है, 
ऐसा बहुत शान्नांका सिद्धान्त है । जिसप्रकार व्यष्टिभावमें 
स्थूल और लिङ्ग-शरीर अङ्गसंयुक्त है और कारण-शारीर 
अज्ञोंसे रहित है अर्थात्‌ निरवयव-भावमें है, उसी प्रकार 
विराट्‌ और हिरण्यगर्भ भी अवथवाँसे युक्त और ईश्वरभाव 
अवयवाँसे विहीन है । तमोगुणके अभिमानी भगवान्‌, रुद्र 
हैं । अविद्यामें तमोगुण प्रधान है इसलिये अविद्याविशिष्ट 
चेतन ही ईश्वरभाव है । 


कारण ब्रह्म दै, शिवभाव है। जिसप्रकार व्यष्टिभावमें 
कारण-शरीररूप अविद्यासे शिवस्वरूप चैतन्य आवृत प्रतीत 
होता है. इसी प्रकारसे कारण-ब्रह्मरूप ईश्वर, अविद्यासे 
आवृत है । जीवको उसका अपना निरात्रृत तुरीयावस्थाका 
सरूप अनभूत है,इसलिये उसमें परिच्छिन्नताका भाय आ गया 
है और इसीलिये यह संसारी दै । परन्तु ईश्वरभावमें अविद्या- 
रूप उपाधि होनेपर भी “अस्यतिष्टददशाङ्कुलम्‌? अर्थात्‌ अविद्या- 
कों अतिक्रमणकर स्थित रहनेवाले अपने स्वरूपका परमात्माको 
ज्ञान है, इसलिये परमात्मा असंसारी हें । व्यष्टिभावमें सोपाधिक 
चेतनसे अभिन्न ठुरीयभाव शुद्ध है । उसी प्रकार सोपाधिक 
इश्वरभावसे शिवभाव--त्रह्मभाव अभिन्न रहता हुआ भी मोक्ष- 
का आश्रय है। इससे यह सिद्ध हुआ कि झिवभाव-ब्रहाभाव 
निरात्रत है और ईश्वरभाव अविद्यारूप उपाधिसे आइत है | 
माया-प्रकृति अविद्यासूचक जलहरी है । उस जल्हरीके 
मध्यमें आत्रृत अंश ईश्वर है । जलहरीसे बाहर निकला हुआ 
निरावृतभाव शिवका सूचक है | जिस यस्तुके अंग व्यक्त 
न हौं वह वस्तु पिण्डीभावमें ही होती दै । सुषुत्ति-अवस्थामें 
प्रतीयमान विशिष्ट आत्मभाव और ईश्वरभावमें अंग व्यक्त 
नहीं, इसलिये ईश्वरभावकी प्रतीक होगी तो पिण्डीरूपमें ही 
होगी । उस अव्यक्त ईश्वरकी प्रतीकको पिण्डीभावमें दिखलाना 
ही युक्तियुक्त है । केवल शंकरजीकी ही ईश्वरभावकी प्रतिमा 
पिण्डीरूप नहीं है किन्तु भगवान्‌ विष्णुकी भी ईश्वरभाव 
अर्थात्‌ अव्यक्त-अवस्थाकी प्रतिमा पिण्डीभावम होती है । 
भगवानके अव्यक्तभावकी प्रतिमा शालिग्राम है । शिवरूप 
सत्ताको पाकर प्रकृति स्वयं ही विकाररूपमें प्रवाहित हो 
जगत्को पैदा करती है । इस भावको सूचन करनेके लिये 
पिण्डीका आश्रय जलहरी-अर्घा गोळ न होकर एक ओर 
दीर्घ रहा करती है । लिङ्गपुराणमें लिखा है-- 


ॐ श्रीशिंब-तेत्त्वे ॐ 


मूळे ब्रह्मा तथा मध्ये विष्णुख्रिभुवनेश्वरः । 
रुद्रोपरिं महादेवः प्रणवाख्यः सदाशिवः ॥ 
लिङ्गवेरी महादेवी. लिङ्ग साक्षान्महेश्वरः । 
तथोः सम्पूजनान्नित्थं देवी देवश्चगूजितो ॥ 
छिङ्गके मूलमें ब्रह्माजी, मध्यमें त्रिलोकीनाथ विष्णुजी 
और ऊपरी भागमें प्रणव नामवाले भगवान्‌ शंकरजी स्थित 
हैं | ङिङ्गवेदी अर्थात्‌ जलहरी अघा महादेवी हैं । लिङ्ग 
साक्षात्‌ महेश्वर है । लिङ्गवेदी ओर लिङ्ग-पूजनसे सर्व देव 
ओर सर्व देवियोंका पूजन हो जाता है । लिङ्गपुराणकी 
इस उक्तिसे कलपित अन्तःकरणवालोंकी इस धारणाका 
निराकरण हो जाता है, जो यह समझते हैं कि लिज्ञपूजा 
अइ्छीलभावको लेकर चछायी गयी है । यदि शिवलिङ्ग- 
पूजनका भाव अइडील होता तो वेदसे ठेकर सर्व सच्छा ज्ञा- 
में इसका विधान न होता । श्रीमद्वाल्मीकिरामायणके समान 
प्राचीन ग्रन्थोंमें भी लिङ्गपूजाका विधान मिलता है। उपासना- 
प्रधान पुराणोंमें तो सबसे अधिक छिङ्गपूजाक़रे ही लेख 
मिळते हैं । विस्तार-भयसे उन सब प्रमाणोंको यहाँपर नहीं 
छिखा गया । वाव्मीकि-रामायेणके उत्तरकाण्डमें लिखा है कि- 
यन्न यत्र च याति स्म रावणो राक्षसेश्वरः। 
जाम्बूनदमयं लिङ्ग तत्र तत्र स्म॒ नीयते॥ 
बालुकाबेदिमध्ये तु तहिङ्गं स्थाप्य रावणः । 
अर्चयामास गन्धाढ्यो; पुष्पेश्रागरुगन्धिभिः ॥ 


१०७ 


राक्षसोंका राजा रावण जहाँ-जहाँ जाता था वहीं-बहीं सुवर्ण- 
की मूर्ति साथ ले जाया करता था । बाङूकी वेदी बनाकर उस 
मूर्तिको स्थापित करता, फिर उत्तम गन्धवाले पुष्पादिसे उस 
मूर्तिका पूजन किया करता था । श्रीवाल्मीकिजीके लेखसे 
यही सिद्ध होता है कि लिङ्गपूजन-प्रथा अति प्राचीन है । 
इस लिङ्गपूजामै विशेष भाव क्या है! यह बताकर 
इस प्रकरणका उपसंहार करेंगे । शाल्लका यह सिद्धान्त है, 
जिसे पहले भी अनेक बार लिखा जा चुका है कि जिससे 
सृष्टि उत्पन्न होती है, उसीका अवलम्बन लेकर जीव लयकी 
ओर अग्रसर हुआ करता है । चैतन्यरूप छिङ्गसत्ता और 
जगत्‌-प्रसविनी प्रकृतिसत्तासे ही इस ब्रह्माण्डका विकास हुआ 
हे । उन्हीं दो सत्ताओंकी प्रतीक लिङ्ग और वेदीके रूपमे 
अधिकारीके लिये स्थापित की गयी है। जब उपासक इसी 
व्यापकभावको अपने मनमै स्थापित करके शिव-पूजन 
करता है तब उसका चित्त स्थूछकी सहायतासे सर्वव्यापक 
परसात्माकी सत्तामें लीन होनेमें समर्थ हो जाता है । अन्तमें 
इस भाव-प्रधान उपासनाकी दृढ़तासे वह अनन्त विस्तार- 
मयी मायाकी लीलासे सुक्त होकर अर्थात्‌ कार्य-ब्रह्मकी 
सहायतासे ही कार्य-ब्रहासे मुक्त होकर कारण-ब्रह्ममें स्थिति 
लाभकर मोक्षलाभ कर लेता है । यही लिङ्ग-पूजनका प्रधान 
उद्देश्य है । इसीडिये शाज्ञोंमें लिङ्ग-पूजनका महत्व अधिक 


वर्णन किया गया है । 
+०६००-- 
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श्रीशिव-तत्त 


( लेखक--पण्डितवर श्रीपञ्चाननजी तर्करले ) 


“कल्याणः के विशेषाङ्क “शिवा ङ्क? के विज्ञापन-पत्रके साथ 
लेव-सूचीमें मेने सबसे पहले “शिव-तस्व' का नाम देखा । 
लोभ-संवरण न कर सका। इसप्रकारके अमृतमय तच्वके 
आखादनकी स्प्रहाका परिहार न कर सका । में समझता हूँ 
कि यह स्पृहा, यह लोभ पङ्कुके गिरिळट्टनकी कामनासे भी 
अधिक असम्भव है । 

'यं चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि ।' 

वेद भी जिसके तत्वका निरूपण करनेमें चकित है, में 
विषयासक्त मूढ मनुष्य उसी के तच्वक्रे निरूपण करनेके लिये 
लेलनी हाथमें लेता हूँ । यह सत्य ही मेरी धृष्टता है, जानता 
हूँ यह अमार्जनीय ( अक्षन्तव्य ) अपराध है। लेखनी 
आगे चलती नहीं है, हृदय थर-थर कॉप रहा है। भय और 
उद्वेगसे, नहीं-नहीं उल्लास, और आनन्दसे भी । 


हे देवाधिदेव करुणानिधान ! तुम अपने इस दीन दासके 
ऊपर एक बार प्रसन्न हो । 
अघदुपगमञ्न्ये सन्मनोदुगंमध्ये 
निषसति भयहीनः कासवेरिन्िपुस्ते । 
स यदि तव विजेयस्तूणं मागच्छ शम्भो 
नुपतिरधिस्ट॒गव्यं किं न कान्तारमेति॥ 
शङ्कर आमार मने दुगमाझे तोमार प्रवेश नाई । 
तव रिपु काम हये निर्भय एखाने स्येछे ताई ॥ 
ताहाके जिनिते यंदि थाके साध एस हेथा शीघ्रगति । 
श्वापदसंकुरु वने जाय ना कि मुगयाय नरपति ॥ 
है शंकर ! मेरे मनके किलेमे तुम्हारा प्रवेश नहीं है, 
इसीसे तुम्हारा शत्र काम निर्भय होकर वहाँ बस रहा है। 
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यदि उसे जीतनेकी इच्छा हो तो यहाँ तुरन्त चले आओ । 
क्या शिकारके लिये राजा पशुओंसे भरे जंगलमें नहीं जाता ? 
हे शिव ! तुम्हारे प्रसादसे पवित्र स्पशंमणिकी प्रभासे 
मेरी हृदय-गुहा आलोकित हो, जिससे में उस आलोकमें 
उम्हारे दुय तत्त्वको क्षणमात्रके लिये भी अणुमात्र 
अवलोकनकर कृतार्थ हो जाऊँ । हे महेश्वर ! महाकवि 
कहते हें--“महेश्वरस्यम्वक एव नापरः? । महान्‌ ईश्वर 
परमेश्वर तुम्हीं हो; परमेश्वरका तस्व ही तुम्हारा तत्त्व है । 
इतने बड़े विशाल भूमण्डलका मानचित्र कितना छोटा 
होता है | घर-घरमें भूमण्डलके करोड्वें भागके एक-एक 
अंदामें वही मानचित्र, लाखोंकी संख्यामे रहते हैं | एक-एक 
क्षुद्र मानचित्रमे समस्त भूमण्डल होता है | तुम सर्वव्यापी 
हो, तुम्हारी साकार लीला भी तुम्हारे ही सुगम्भीर 
असीम परमत्तका मानचित्र है । लाखों भक्तोके हृदयमें 
बही मानचित्र अवस्थित रहता है। तुम्हारी खच्छ झुप्र कान्ति 
निर्गुण परमेश्वरके स्वाभाविक निर्मलत्वकी प्रतिच्छाया है । 
निराकार परमेश्वर-खरूपमें तुम्ही निरावरण हो, इसीसे 
साकार-ली कामे तुम दिगम्बर हो । परमेश्वररूपमें तुम्हीं पञ्च- 
ब्रह्मके प्रवतंक हो, इसीसे साकार-लीलामें तुम पञ्चानन हो । 
परमेश्वर त्रिकालदर्शी है, इसीसे साकार-लीलामें तुम 
त्रिनयन हो । परमेश्वररूपमें तुम भय और अभय दोनोंके हेतु 
हो, इसीसे साकारलीलामें विषधर और सुधाकर तुम्हारे 
भूषण हैँ । परमेश्वरूपमें सर्वातिशायिनी शक्ति तुमसे अलग 
नहीं रहती, इसीसे साकार-लीलामें सर्वातिशायिनी भवानी 
तुम्हारी अर्दवाङ्गिनी है । जो “शान्तं शिवमद्वैतम? दुरवगाह 
तख है, उसीको अपने लीछाविग्रहमें चित्रित करके तुम 
जगतका कल्याण करते हो । इस विषयक प्रमाण हँ“. 
“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि 
अवन्ति, यसयन्श्यभिसंविशन्ति ।' (तैत्ति) व० ३) 
“सर्वव्यापी स भगवान्‌ जिवः? (श्रेता० ) 
“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? 
“आनन्दं बहा! ( तेत्ति० ) 
“हैशावास्यमिद < सर्वम्‌? ( इंश० ) 
“यतो वाचो निवतंन्ते अप्राप्य मनसा सह ।? 
“शान्तं शिवमदट्रे तम्‌! ( तैक्ति० ) 
"इत्यादि श्रुतियाँ तथा इनकी व्याख्याखरूप 
पुराणवचन नीचे उद्धृत किये जाते हैं-- 


ॐ भेवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


यतः सव॑ समुत्पन्न॑ येनेव पाल्यते हि तत्‌ । 

यस्मिश्च लीयते सर्व येन सर्वमिदं ततम्‌॥ 

तदेव शिवरूपं हि प्रोच्यते हि मुनीश्वराः ॥ 

सस्यं ज्ञानमनन्तश्च  चिदानन्द उदाहृतः । 

निगुंणो निरुपाधिश्च निरञ्जनोऽव्ययस्तथा॥ 

न रक्तो न च पीतश्च न इवेतो नील एव च । 

यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह । 

तदेव प्रथमं प्रोक्तं ब्रह्मच शिवसंज्ञितम्‌॥ 

( शिवपु० शान० अ० ७६) 

अर्थात्‌ जिससे इस विद्वकी उत्पत्ति, पालन और संहार 
होता है, जो इस समस्त विश्वरूपमें व्यात हैं, हे मुनिवर ! 
वह ( वेदमें ) शिवस्वरूपसे कथित हुए हैं । वही सत्य हैं, 
ज्ञानखरूप हैं; वही अनन्त हैं, असीम चिदानन्द हैं | वह 
निर्गुण, निरुपाधि, निरञ्जन और अव्यय हैं । वह रक्त, पीत, 
नील, श्वेतवर्ण नहीं हैं | वह तो मन और वाणीकी पहुँचके 
परे हैं | बही ब्रह्म पहले शिव-नामसे कहे गये हैं । 

उभयोर्चादनाझार्थं यद्रूपं दर्शितं पुरा । 

महादेवेति विख्यात शिवाञ्च निर्गुणादिह॥ 

तेन चोक्तं ह्यहं रुद्रो भविष्याभि कपोलतः । 

रुद्रो नाम स विख्यातो लोकानुग्रहकारकः ॥ 

ध्यानार्थन्चेव  सर्वेपामरूपो रूपवानभूत्‌ । 

स एव च शिवः साक्षात्‌ भक्तवात्सल्यकारकः ॥ 

( शिवपु० शान० अ० ७७) 

निर्गुण निराकार दिवसे एक अद्भुत रूप उत्पन्न होता 
है। ब्रह्मा और विष्णुके विवादको नट करनेके लिये ही उस 
रूपका प्रदर्शन होता है । वह महादेव नामसे विख्यात है । 
उनकी खमुख-विनिःसृत वाणी है--'में रुद्र हूँगा ।? 
संसारे प्रति अनुग्रहणील शिवने रूपहीन होते हुए भी 
सबके ध्येय होनेक्रे लिये रूप धारण किया । भक्तवत्सल वह 
रूपधारी रुद्र भी साक्षात्‌ शिव हैं। उन रूपद्दीन और 
रूपवानमें कोई भेद नहीं है । यजुर्वेद-माध्यन्दिनीय शाखाके 
सोलहवें अध्यायमें सर्वस्वरूप एक जगत्पति रुद्रका तत्त्व 
उपदिष्ट हुआ है। उसका नाम प्रथम मन्त्रमें रुद्र; द्वितीय 
और तृतीय मन्त्रमें गिरिशन्त, गिरित्र; चालीसवें मन्त्रमें 
पशुपति, उम्र, भीम; ४१ वें मन्त्रमें शङ्कर, शिव; ४७ वें 
मन्त्रमें नील, लोहित; ४८ वें मन्त्रमें कपर्दी; ४९ वें मन्त्रमें 
मृड वर्णित हुआ है। यह सब नाम पुराण-तन्त्रादिमें भी 
प्रसिद्ध हैं । ५१ वें मन्त्रमै यह प्रार्थना है-- 


ॐ श्रीशिव-तत्त्व ॐ 


“कृत्तिं वसानः पिनाकं बिश्रदा गहि ।? 

अर्थात्‌ व्याघ्रचर्मं पहनकर और पिनाक धारण करके 
आओ । 

इन एक साकार शिवकी ही जगतूकी नाना वस्तुओं, 
प्राणियों तथा जातियाँके रूपमे वन्दना की गयी हे । यही 
जगस्पतिके नामसे पुकारे जाते हें । निराकार शिव तथा 
साकार शिव एक ही हैं, यह वात इस अध्यायेमें विशद- 
रूपसे वर्णित है । 

क्रग्वेदके ७ वें मण्डलके ५१ वें सूक्तम इनका व्यम्वक 
नाम आया है । विदित होता है कि मृत्युके मोचनार्थ तथा 
अमृतम स्थितिके लिये इनका यजन ऋषियोंने किया हे । 

यह ऋम्वेदका सुप्रसिद्ध मन्त्र है-- 

जयस्त्रकं यजामहे सुगन्धि पुष्टिवद्ध नम्‌ । 

उर्वा हहसिव बन्धना न्छरयो सुंक्षीय आगम्रतात्‌ ॥ 

रुद्ररचित बहुतेरे मन्त्र ऋग्वेदादि संहिताओमें भरे पड़े 
हें । इवेताश्वतर-उपनिपद्के ठृतीय अध्यायमें इसी एक 
शिव-तत्त्वका उपदेश किया गया है-- 

“एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुयं इसाँलोकानीशत 
इदानीभिः ।? 

पुनश्च 

थ्यो देवानां प्रभवश्रो द्ववश्च विश्वाधिपो रुद्रो महर्षि: । 

हिरण्यगर्भ जनयामास पूव म्‌ ।' 

सर्वाननशिरोग्री वः सर्वभूतगुहाशयः । 

सवंव्यापी स भगवान्‌ तस्मात्सवंगतः शिव: ॥ 

एक अद्वितीय रुद्र अपने शक्तिसमूहके द्वारा सत्र 
लोकोंके ईश्वर हैं | सर्वज्ञ रुद्र देवताओंके खटा ओर पालक 
हैं, उन्होंने पहले ब्रह्माकी सृष्टि की थी । उनके मुख, मस्तक 
और ग्रीवा असंख्य हैं, वह सत्र प्राणियोंकी द्वृदयगुट्टामे 
अवस्थित हँ, वही सर्वव्यापी भगवान्‌ शिव हैं। इसी 
प्रसङ्गे उपनिपद्ने कहा है-- 

अपाणिपादो जवनो ग्रहीता 
पइ्यस्यचक्षुः स॒ शृणोत्यकर्णः । 

इत्यादि । 

उनके हाथ नहीं, परन्तु वह ग्रहण करनेमें समर्थ हैं । 
चरण नहीं हैं किन्तु द्रुतगामी हैं; चैक्ष नहीं परन्तु सर्वद्रश 
हें । कर्ण नहीं हें तथापि वह श्रवणशक्तियुक्त हें । इन 
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समस्त श्रुतिवाक्योमें शिवके निगुण, सगुण एवं विश्वरूपक्रे 
भाव प्रदर्शित हुए हैं । लीलाविग्रहके अप्राकृत कर, चरण, 
नयन, कर्णादिको भी भक्तगण देखते हैं । केवल्योपनिषद्में 
लिखा है-- 
तमादिमध्यान्तविहीनमेक 
विभुं चिदरानन्दमरूपमद्भुत म्‌ । 
उमासहायं परमेश्वरं प्रभु 
त्रिलोचनं नीलकण्ठं प्रशान्तम्‌॥ 
वह आदि, मध्य और अन्तहीन हैं; वह रूपहीन हैं, 
वह एक हैं--अद्वितीय हैं, चिदानन्द हैं, वह अद्भुत हैं, 
देवेश हैं, वही उमासहचर त्रिलोचन नीलकण्ठ परमेश्वर हैं- 
अर्थात्‌ जो निराकार हें, वही साकार हैं। वह साकार 
रूपवान्‌ होकर भुवनमोहन हैं, इसी कारण वह अद्भुत हैं । 
इसी भुवनमोहन रूपकी कथा शिवपुराणके अनेकों प्रसङ्गौमें 
वर्णित हुई है। वही एक अद्वितीय शिव विभूतिरूपमें 
असंख्य हैं । शुक्ल यजुवेंद-संहिताके सोछहवें अध्यायमें 
इसका प्रमाण है-- 


असंख्याताः सहस्राणि ये रुद्रा अघिभूम्याम्‌ । 


(मन्त्र ५४) 
नीलग्रीवाः शितिकण्ठा दिवं रुद्रा उपश्चिताः॥ 
(मन्त्र ५५) 
शवीः- (मन्त्र ५७) 
ये भूतानामधिपतयः' ` `` ` 'कपर्दिन;-- (मन्त्र ५९) 


रुद्रोंकी गिनती नहीं की जा सकती, यह सभी 
नीडकण्ठ, भूतोंके अधिपति; कपर्दी, संहार-शक्तिमान्‌, शध, 
भूतल, आकाश सर्वत्र ही रहते हैं । एकादश रुद्रकी कथा 
बृहदारण्यक, महाभारत तथा पुराणादिमें वर्णित है । रुद्र- 
गणोंका उल्लेख क्रग्वेदादिमे भी है । 

संख्याभेदसे जो विरोध या असामञ्जस्य जान पड़ता 
है, इसकी मीमांसा बृहदारण्यक उपनिषद्में देवता-संख्या- 
विचारके प्रसज्ञमें हुई है । जनककी सभामें शाकल्य और 
याज्वल्क्यके प्रश्न और उत्तरमें निश्चित हुआ है कि देवता 
त्रयञ्जिश्त्‌ सहस्त त्रयन््रिशत्‌ शत (३३३३०० ) हैं, 
तत्पश्चात्‌ पुनः प्रश्नोत्तरमें कहा गया है कि देवताओंकी 
संख्या तेंतीस ही है । इस संख्याविरोधका परिहार इसप्रकार 
हुआ है--महिमानमेवैषामेते त्रयखिगस्वेष देवाः? 


११० # भव॑ भवानीसहितं नमामि ॐ 


अर्थात्‌ प्रथमोक्त ३३३२३०० देवता इन्हीं ३३ देवताओ- 
की विभूतिमात्र हैं; मूलतः ३३ ही देवता हैं । इन्हींमें ११ 
र हैं | इन एकादश रुट्रोंकी विभूति ११११०० देवता ओंमें 
है । सबके अन्तमें यह ३३ देवता एक ही प्राणदेवताकी 
विभूति हैं । वह एक प्राणदेवता. ही ब्रह्म हैं । श्वेताश्वतर 
प्रभृति उपनिषदोमें वही शिव आदि नामोंसे कहे गये हैं । 
महाभारत, रामायण, पुराण; उपपुराण सबमें भगवान्‌ 
शिवका तत्त्व वर्णित हे । उन सबमें उनके निराकार 
और साकार दोनों ही भावोंका निर्देश पाया जाता है । 
° ५, 4 किञ्चित्‌ 
उदाहरणार्थ महाभारत और श्रीमद्भागवतसे यहाँ किळि 
प्रमाण उद्धृत किये जाते हैं | महाभारतक्रे अनुशासनपवके 
१४ वे अध्यायमें युधिष्टिरके प्रश्नका उत्तर देते हुए भीष्म- 
पितामह कहते हैं-- 
अशक्तोऽहं गुणान्‌ वक्तु' महादेवस्य घीसतः । 
यो हि सर्वगतो देवो न च सर्वत्र इदयते॥ 
ब्रह्मविष्णुसुरेशानां स्रष्टा च प्रभुरेव च । 
ब्रह्मादयः पिशाचान्ता यं हि देवा उपासते ॥ 
प्रकृतीनां परत्वेन पुरुषस्य च यः परः | 
चिन्स्यते यो योगविद्धित्रेघिभिस्तस्वद्शिभिः ॥ 
अक्षरं ब्रह्म परमं असच्च सदसच यः। 
को हि शक्तो भवं ज्ञातुं मद्विधः परमेश्वरम्‌ ॥ 
ऋते नारायणारपुत्र शाङ्कचक्रग द्वाधरात्‌ । 
रुद्रभक्त्या तु कृष्णेन जगद्व्याप्तं महात्मना ॥ 
तं प्रसाद्य महादेव वद्या किल भारत । 
आपत्‌  ग्रियतरत्वञ्च सुवर्णाक्षान्महेश्वरात्‌ ॥ 
पूर्ण वर्षसहस्रन्त॒ तक्तवानेष माधवः । 
श्रसाच्च वरदं देवं चराचरगुह॑ ` शिवत्र्‌॥ 
युगे युगे तु कृष्णेन तोषितो वै महेश्वरः ॥ 
¢ ° Oe ~ 
“उन सर्व बुद्धिके अधिपतिः श्रीमहादेवके गुण-बर्णनमें 
म असमथ हू । वह सबव्यापी होते हुए भी सर्वत्र अदृश्य 
हॅ-वही ब्रह्मा, विष्णु और इन्द्रादि देवताओंके खश और 
प्रभु हैं। ब्रह्मादि देवोंसे पिशाचपर्यन्त प्राणी जिनकी उपासना 
करते हैं, प्रकृति और पुरुषके अतीतरूप योगम स्थित 
योग-तत्त्यदर्शी कषिंगण जिनका भ्यान करते हैं, जो अक्षर 
परग्रझ है, जो असत्‌ और सदसत्‌ हैं, उन परमेश्वर भवको 
मेरे समान मनुष्य क्या जान सकता है ! केवळ एक झाल: 


चक्रगदाके धारण करनेवाले नारायण श्रीकृष्ण उनको जानते 
हे, भगवान्‌ श्रीकृष्ण रुद्रभक्तिके प्रभावसे ही जगत्‌-व्यापक 
हों रहे हैं । उन्होंने बदरिकाश्रममें महादेवको प्रसन्नकर 
उनसे प्रियवरत्वरूप वर प्राप्त किया है। पूर्ण सहस्त वर्ष 
अर्थात्‌ सह्ृख दिन उन्होंने तपल्या की थी । उद्देश्य केवछ 
चराचर-गुरु शिवकी प्रसन्नताकी प्राप्ति थी। श्रीकृष्णने 
नाना अवतारोंमें युग-्युगमें महेश्वरको तपस्याद्वारा तुष्ट 
किया है।? इसके पश्चात्‌ भीष्मकी प्रार्थनासे श्रीकृष्ण महेश्वरके 
गुण-कीर्तनमें सम्मत हो पहले ही कहते दें-- 

न गतिः कर्मणां शाक्या वेत्तुमीशस्य तत्त्वतः । 

हिरण्यगर्भप्रमुखाः देवाः सेन्द्रा महर्पयः॥ 

न विदुर्यस्य अवनमादिव्याः सूक्ष्मद्रशिनः । 

इसके पश्चात्‌ श्रीकृष्ण भगवान्‌ने महादवजीकी जो 
आराधना की थी उसका पूरा वर्णन किया | भगवान्‌ महादेव 
प्रसन्न होकर श्रीकृष्णके सम्मुख आ प्रकट हुए थे, उस 
अवस्थाका वर्णन करते हुए, श्रीकृष्ण भगवान्‌ कहते हैं-- 

'ईक्षितु्च महादेवं न मे शक्तिरभूत्तदा । 

ततो सामबचीद्देवः पद्च कृष्ण चरस्व च॥ 

सया ह्याराधितश्चाहं शतशो5थ सहस्रशः । 

स्वस्समो नास्ति मे कश्चित्त्रियु लोकेषु चे प्रियः ॥ 

ततो5हमबचमू स्थाणु' स्तुतं ब्रह्मादिभिः सुरैः । 


नमोऽस्ठु ते शाश्वत सवयो ने 
ब्रह्माधिपं स्वा्टृषथो वदन्ति । 
तपश्च सस्वञ्च रजस्तमश्च 


स्वामेव सस्यञ्च वदन्ति सन्तः॥ 
त्वया सृष्टमिदं कृष्स्नं त्रेलोक्यं सचराचरम्‌॥ 


इत्यादि । 


श्रीकृष्ण कहते हैं कि '“िजःपुञ्जकलेवर महादेव मेरे 
सम्मुख प्रकट हुए । में उनको देखनेम समर्थ न हुआ, 
उनके तेजसे मेरी दृष्टि-शक्ति प्रतिहत हो गयी । मेरी उस 
अवस्थाको देखकर देवदेव श्रीमहादेव मुझसे बोले --'हे 
कृष्ण | मेरी ओर देखो, और अपनी मनोकामना प्रकट करो । 
तुमने मेरी सेकड़ॉ-सह्लो बार आराधना की है। तीनों 
लोकें तुम्हारे समान प्रिय मेरा कोई नहीं है ।? इसके पश्चात्‌ 
ब्रह्मादि देवताओंके वन्द्य श्रीमद्दादेवसे मेने कहा --'हे शाश्वत 
पुरुष | सर्वकारण ! आपको मेरा प्रणाम हो । ऋषिगण 
आपको ब्रह्माधिपति ( बरह्माके भी प्रभु या वेदके आधिखामी ) 


# श्रीशिव-तत्त्व # 
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कहते हें । और भी आपको तप;ःखरूप, सत्त्व, रज एवं 
तमोगुणस्वरूप कहते हैं । आप ही सत्य हैं | ( यहाँ सत्य 
शब्दका परत्रह्म अर्थ श्रुतिसम्मत है ) । आप ही इस चराचर 
समस्त जगतूके सृष्टिकत्ता हैं ।? 

इसप्रकार महाभारतमें अनेक स्थानोमें शिव-तत्त्वकी 
आलोचना की गयी है। श्रीमद्भागवतके अष्टम स्कन्धके सप्तम 
अध्यायमें द 

सत्रं ब्म परमं गुदा सदसद्भावभावनम्‌ । 

भानाशक्तिभिराभातररवमास्मा जगदीश्वरः॥ 

इसी प्रकार इसका पूर्व छोक भी है-- 

गुणमय्या स्वशक्त्यास्था सग स्थित्यप्ययान्‌ विभो। 

घह्से यथा स्वदग्‌ भूमन्‌ ब्रह्म विष्णुक्षिवाभिधाम्‌॥ 

र 

“तुम निगूढ़ परब्रह्म हो, सदसत्‌ समस्त वस्तु तुम्हींसे 
उत्पन्न होती हैं। तुम ईश्वर हो, नाना प्रकारकी शक्तियोंके द्वारा 
तुम जगत्स्वरूपमे प्रकाशित हो रहे हो । तुम अपनी गुणमयी 
शक्तिकी सहायतासे ब्रह्मा, विष्णु और शिव-नाम धारणकर 
सृष्टि, स्थिति और संहार करते हो । तुम खप्रकाश 
भूमाखरूप हो |! 

इसप्रकार साकार, निराकार एवं विश्वरूपकी आलोचना 
करनेके वाद स्ठ॒तिकर्ता प्रजापतिगण कहते हैं--- 
परमात्मतत्त्वं 
देव स्वयंज्योतिरवस्थितिस्ते । 


यत्तच्छिवाख्यं 


“हे देव | शिव-नामसे अभिहित स्वयंच्योति परमात्म- 
तस्व ही तुम्हारी नैसर्गिक अवस्था है ।? 

इसके पश्चात्‌ कहते हैं 

न ते गिरित्राखिललोकपःछ- 

विरिञ्जवैकुण्डसुरेन्द्र गम्यम्‌ । 
ज्योतिः परं यत्र रजस्तमश्च 
सर्वं न यद्ब्रह्म निरस्तभेदम्‌ ॥ 

“हे गिरित्र ! तुम्हारी परभ ज्योति ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्रादि 
निशिछ ठोकपालोंको अप्राप्य है । उसमें रज, तम, और 
सस्चगुणका सम्बन्ध नहीं है एवं वही द्वैतहीन ब्रह्म है ।? 

अब और अधिक अवतरण देनेकी यहाँ आवश्यकता 
नहीं रह गयी है | सभी शात्नोंमें शिव-तत्त उपदिए हुआ है। 
न्यायदा जकार महर्षि गौतमने वादयुद्धमें शिवको सन्तुष्ट 
करके उनकी करुणासे सिद्धि प्राप्त की थी । महर्षि कणाद 


[635] शिवाङ्क ५-- 


शिवकी कृपासे ही बेशेषिक दरांनके प्रणेता बने हैं | तण्डि, 
र्कण्डेय ७ 

उपमन्यु, दधीचि, मार्कण्डेय, क्रभु, दुर्वासा प्रभति 
ऋषिगण शिव-तत्त्व-सुधाके आनन्द-सिन्धुमें सदा निमझ 
रहते थे । एक ऐसा समय था जब समस्त प्रथिवी, यही क्यों 
समस्त जगत्‌ (अखिल विश्व), ब्रह्मासे लेकर पिशाच- 
पर्यन्त सभी शिवकी आराधनामे रत थे। आज जगतूमें 
उनकी आराधना हासको प्राप्त हो रही है ! 


अव जगद्व्यापी दिवाराधनाके भेदोंका उल्लेख किया 
जाता है । शिवकी आराधना प्रधानतः दो प्रकारकी 
होती है-वैदिक और अवैदिक । देवता, ऋषि तथा 
वर्णाश्रम-धर्मानुयायी मानवगण शिवकी वैदिक आराधना 
करते हैँ। इस आराधनाकी तीन पद्धतियां हैं-कर्ममार्ग, 
योगमार॑ और ज्ञानमार्ग । रुद्र-याग प्रभृति यज्ञ, स्मार्त, 
पौराणिक एवं वेदानुमत तन्त्र-सम्मत शिव-पूजा कर्ममार्गके 
अन्तर्गत है । श्वेताश्वतर-उपनिषद्में कथित-- 
त्रिरुन्नतं स्थाप्य सर शरीरं 
हदिन्द्रियाणि मनसा सञ्चिरुध्य । 
ब्रह्मोडुपेन प्रतरेत्‌ विद्वान्‌ 
ख्रोतांसि सर्घाणि भयावहानि ॥ 


--योग-साधना योग-मार्गकी है। तथा-- 
तमेव विदिस्वातिसव्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय । 
-- इत्यादि उपनिषदाँमै प्रदर्शित पद्धति ज्ञानमार्गकी है। 


पद्धति-भेदसे शिव-तत्त्वका स्मरण पहले विभिन्न हो 
सकता है, परन्तु चरमावस्थामें सभी एक तत्त्व हैं । अवैदिक 
उपासनाकी दृष्टिसे भो तीन प्रकारकी पद्धति शिवाराधनाकी 
है, परन्तु उससे वर्णाश्रम-धर्मका सम्बन्ध नहीं है । ब्राह्मणादि 
संज्ञा उस सम्प्रदायमें प्रचलित न होनेके कारण वह शैव- 
नामसे ही प्रसिद्ध हैं । यह शेव लोग नाथ-सम्प्रदाय, जङ्गम- 
सम्प्रदाय प्रभृति कतिपय सम्प्रदायोमें विभक्त हैं । वर्णाश्रम- 
धर्मवर्जित वैष्णव भी होते हैं । इसप्रकारके देय और 
वैष्णव प्रायः परस्पर विवाद किया. करते हैं । स्मृति-शास्र 
वर्णाश्रम-धर्म-हदीन , लोगोंका एथक्‌ स्थान निर्देश करते हैं । 
मेंने इस निवन्धमें वेदिक उपासनाके अनुकूल ही शिव- 
तस्वकी आलोचना की है । श्रीमद्भागवत प्रभ्नति कतिपय 
पुराणोमें आया है कि रुद्र ब्रह्माके ललारसे उत्पन्न हुए हैं । 
कल्पमेदसे परमेश्वरकी लीला विविध प्रकारकी है । 
ब्रह्मवेवत्तपुराणमें श्रीकृष्णको परब्रह्म कहा गया है । उनके 


११२ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


केलासपति शिवका उद्धव होता है। दोनों मतसे परब्ह्मका 
संज्ञामेद होनेपर भी साकार शिव-तत्त्व मूलतः एक ही है । 
वेष्णवधुराणोमें अनेक स्थानोंमें शिव विष्णुके उपासकके 
रूपमें कथित हुए हें तथा ज्ैवपुराणाँम विष्णु शिवके 
उपासकरूपमें वर्णित हुए हैं । इसप्रकारके वर्णनका मूल हरिहर- 
की भेद-लीला है । जान पड़ता है, यही शिव-तस्वका 
चरम सिद्धान्त है। 

हरिहरयोः प्रकृतिरेका प्रत्ययभेदेन रूपभेदोश्यम्‌। 

एकस्ैय नटस्थानेकविधा भूमिकाभेदात्‌ ॥& 


“हरि और हरमै मूलतः भेद नहीं है । प्रत्ययमें ही भेद 


होता है । नाटकमें अभिनेता नाना रूप धारण करता है, परन्तु 
वस्तुतः वह जो है सो ही रहता है । 


हे जगद्गुरु महेश्वर ! एकमात्र तुम्हीं सब जीवोंके 
१0 ॥ पा 
शानदाता हो, मने उसी ज्ञानके कणमात्रका अनुसरण कर 
इस दुरूह ~ > 
इस दुरूह, दुर्शय तत्त्वकी स्वल्पातिसल्प आलोचना की 


हुआ उन्हींकी भाषामै कहता हूँ 
महिन्नः पारं ते. परमविदुषो यद्यसदृशी 
स्तुतिबेह्मादीनासपि तदवसल्ञास््वयि गिरः । 
अथावाच्यः सवः स्वमतिपरिणामावधि गृणन्‌ 
ममाप्येष स्तोत्रे हर निरपवादः परिकरः ॥ 
तोमार महिमा सीमा ना जानिया से विषये 
आएोचने यदि हय दोष ६ 
ब्रह्म आदि देवता ओ ताहा हते अव्याहति 
नाहि रुभे प्रमु आशुतोष ! 
तव दत्त _शानमते ये याहा बरिबे तह 
यदि नाहि हय अपराध \ 
हे ओ कद्र आमि बहति तोमार कथा 
बरु केन ना करिब साथ ॥ 
नमः शिवाय शान्ताय कारणत्रयहेतवे । 
निवेदयामि चास्मानं स्वं गतिः परमेश्वर॥ 


शिवलिङ्ग और काशी 


( लेखक--पण्डित श्रीभवानीशङ्करजी ) 


श्रीगणेश 


$ ये उपास्य देवोंमें एक देव श्रीआदिगणेशको 

6 2 महेश्वरने सृष्टिके प्रारम्भमें सृष्टि-कार्यमे विश्न- 
७ वाधाके प्रशमनार्थ अपने साक्षात्‌ अंशसे 
पकठ किया, इसी कारण प्रत्येक यज्ञादि शुभ 
थु कायमें प्रथम श्रीगणेशकी पूजा होती है । 
2648... जब उस महेश्वर परात्पर तस्वने व्यक्तरूपमें 
शिवमूर्ति धारण की तो उसी अनादि शैलीके 
अनुसार श्रीगणेशा भी उनके यहाँ पुत्ररूपसे उत्पन्न हुए 
और गणोंके ( देवताओके ) अधिपति अर्थात्‌ सञ्चालक 
बने । इस श्रीशिवाँकके निमित्त लेव लिखनेके पूर्य श्रीगणेश- 
की वन्दना और गुणगान करना आवश्यक है-- 


ॐ देवेन्द्रमोलिमन्दारमकऋरन्दकणारुणा: । 
विन्नं हरन्तु हेरम्बचरणाग्बुजरेणवः ॥ 


यह गणाधिप गणेश ज्ञानके दाता हैं, इसी कारण 
बुद्धिद्वारा कार्य करते हैं | इनका विद्याल मस्तक इनकी 
महती बुद्धिका सूचक है । इसी बुद्धिके बलसे इनका क्षुद्र 
अधोभाग इनके विश्याल ऊर्ध्यभागको सहारा देता है और 
परम लघु जन्तु मूषकसे वाहनका कार्य चलता दै । इसका 
तात्पर्य यह है कि यदि आभ्यन्तरिक ज्ञान और बुद्धि प्रचुर 
रूपमे प्राप्त हो तो उसके बलसे बहुत स्वल्प बाह्य सामग्रीसे 
कार्य उत्तमतासे चल सकता है। समाजमें कोई-कोई जो 
नेता होनेकी योग्यताके साथ जन्म लेते हें वह इन्हीं श्री 
गणेशके कृपापात्र होते हैं। श्रीगणेश अर्थात्‌ बुद्धिमान्‌ 
थोड़े परिश्रमसे बड़ा कार्य करते हैं । 

एक बार श्रीमहादेवको अपने एक यतमे बुलानेके 
लिये देवताओंकों निमन्त्रण भेजना था । कार्तिकेयजीसे यह 
कार्य अवधिके भीतर न हो सका । तब श्रीगणेदाजीपर यह 


# हरि ओर हर दोनों (शब्दों) की प्रकृति ( वास्तविक तत्त्व; 'ह! धातु ) एक ही है । परन्तु प्रलय ( विश्वास; 'इ! 


*अ? प्रत्यय ) के गेदसे रूपमेद हो जाता है । 


इ एवं 


ही दक्षिणपाश्वेसे येकुण्नाथ नारायणका तथा वामपार्श्वसे है । इसीलिये गन्धवराज पुष्पदन्तके पदोंका अनुसरण करता 


क्र शिघािङ्ग और काशी # 


भार दिया गया, किन्तु उनका वाहन क्षुद्र मूषक था जो 
बहुत मन्दगतिसे चलनेवाला था । अतः श्रीगणेदाजीने 
बुद्धिसे कार्य किया । श्रीमहादेवजीमें' सब देवताओंका वास 
है, ऐसा समझकर उन्हाँको तीन बार परिक्रमा करके सब 
देवताओंको वहीं निमन्त्रण दे दिया | परिणाम यह हुआ 
कि सब देवताओंको यज्ञ और निमन्त्रणकी जानकारी हो 
गयी और सब-के-सब यज्ञमें सम्मिलित हुए, | 


. परात्पर शिव ओर आद्या शक्ति 
सृष्टिमै जो परम परात्पर हैं बही शिव हैं । माण्डूक्योप- 
निषद्में शिवका यों बर्णन मिलता है 
नान्तःप्रज्ञं न बहिःप्रज्ञं नोभयतःप्रज्ञं `न प्रज्ञानघनं 
न प्रज्ञं नाप्रज्ञमदृष्टमव्यवद्दार्यमग्राह्ममलक्षणमचिन्स्य- 
मब्यपदेइयमेकास्मप्रस्ययसारं प्रपञ्चोपशमं शान्तं 
शिवमद्वैतं चतुर्थं मन्यन्ते, स आत्मा स विज्ञेयः । 
जिनकी प्रज्ञा बहिमुंख नहीं है, अन्तर्मुख नहीं है और 
उभयमुख भी नहीं है, जो प्रज्ञानघन नहीं हैं, प्रन नहीं हैं, 
और अप्रज्ञ भी नहीं हैं, जो व्रर्णनसे अतीत हैं, दशनसे 
अतीत, व्यवहारसे अतीत, ग्रहणसे अतीत, लक्षणसे अतीत, 
चिन्तासे अतीत, निर्देशसे अतीत, आत्मप्रत्ययमात्र-सिद्ध, 
प्रपञ्चातीत, शान्त, शिव, अद्वेत और तुरीयपदस्थित हैं वे ही 
निरुपाधिक जाननेयोग्य हैं | इनका ही नाम “महेश्वर”, 
“स्वयम्भू? और ईशान" है । श्रुति भी कहती है-- 
“तमीश्वराणां परमं महेश्वरं 
तं देवतानां परमं च देवतम्‌ । 
पत्तिं पतीनां परमं परस्ताद्‌ 
विदाम देवं भुवनेशमीड्यम्‌ ॥? 
“यस्मिन्निदं यतश्चेदं येनेदं य इदं स्वयम्‌ । 
योऽस्मास्परस्माच्च परस्तं प्रपद्ये स्वयम्भुवम्‌॥? 
“तमीशानं वरदं देवमीडय' 
निचाय्येमां झान्तिमस्यन्तमेति ॥' 
वे इश्वरोंके भी परम महेश्वर, देवताओंके भी परम 
देवता, पतियाँके भी परम पति, परात्पर, परम पूज्य और 
भुवनेदा हैं | जिनमें यह विश्व है, जिनसे यह विश्व है, 
जिनके द्वारा यह विश्व है, जो स्वयं यह विश्व हैं, जो इस 
विश्वके परसे भी परे हैं, उन स्वयम्भू भगवानकी में शरण 
लेता हूँ । उन्हीं ईशान और वरदाता पूज्यदेवको जाननेसे 
जीव आत्यन्तिकी शान्तिका अधिकारी हो जाता है । 


यह सदाशिव अपनी शक्तिसे युक्त होकर सृष्टि रचते 
हैं । श्रेताइवतर-उपनिषद्में लिखा है-- 

सायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 

तस्यावयवभूतै स्तु व्याप्तं सर्वमिदं जगत्‌ ॥ 


माया प्रकृति है और महेश्वर प्रकृति--माया-क्रे अधि- 
छाता, मायी हें । मायाके द्वारा उन्हींके अवयवभूत जीयोंसे 
समस्त संसार परिव्याप्त हो रहा है । 


इसप्रकार यह' अव्यय सदाशिव सृष्टिकी रचनाके 
निमित्त दो हो जाते हैं । क्योंकि सृष्टि विना द्वैत ( आधार- 
आधेय) के हो नहीं सकती । आँधेय (चैतन्य पुरुष ) 
बिना आधार ( प्रकृति, उपाधि ) के व्यक्त नहीं हो सकता । 
इसी कारण इस सुष्टिमें जितने पदार्थ हैं उनमें अभ्यन्तर- 
चेतन और बाह्य प्राकृतिक आधार अर्थात्‌ उपाधि 
(शरीर ) देखे जाते हैं । श्याहस्य सब लोकोंमें इन दोनों- 
की प्राप्ति होती है । इसी कारण इस अनादि-चेतन्य परम- 
पुरुष परमात्माकी शिवसंज्ञा सृष्टयू न्मुख होनेपर अनादि लिङ्ग 
है और उस परम आधेयको आधार देनेवाली अनादि 
प्रकृतिका नाम योनि है; क्योंकि ये दोनों इस अखिल 
चराचेर विश्वके परम कारण हैं । शिव लिङ्गरूपमे पिता, 
और प्रकृति योनिरूपमें माता हैं । गीतामें इसी भावको इस- 


प्रकार प्रकट किया गया है--- 


सम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सवभूतानां ततो भवति भारत ॥ 
(गीता १४। ३) 


“महद्ब्रह्म ( महान्‌ प्रकृति मेरी योनि है, जिसमें में 
बीज देकर गर्भका सञ्चार करता हूँ और इसीसे सब भूतोंकी 
उत्पत्ति होती है ।? 


इसी अनादि सदारिव-लिङ्ग ओर अनादि प्रक्ृति-योनि- 
से समस्त सृष्टि उत्पन्न होती है । इसमें आधेय बीज-प्रदाता 
(लिङ्ग) और आधार बीजको धारण करनेवाली (योनि ) 
का संयोग आवश्यक है । इन दोनोंके संयोगके बिना कुछ 
नहीं उत्पन्न हो सकता । इसी परम भावका मनुजीने इस- 
प्रकार वर्णन किया है-- 


द्विधाकृतात्मनो देहसद्धोंन पुरुषोऽभवत्‌ । 
अद्धेन नारी तस्यां स विराजससजस्म्रसुः॥ 


सृष्टिके समय परम पुरुष अपने ही अद्ोङ्गसे प्रकृतिको 


निकालकर उसमें समस्त सृष्ठिकी उत्पत्ति करते हैं । इसप्रकार 


११४ | # सघं भवानीसहितं नमामि # 


शिवका लिङ्ग-योनिभाव और अद्धनारीश्वरभाव एक ही वस्तु 
है। सृष्टिके बीजको देनेवाले परमलिङ्गरूप श्रीरिव जब 
अपनी प्रकृतिरूपा नारी (योनि) से आधार-आधेयकी 
भाँति संयुक्त होते हैं तभी सृष्टिकी उत्पत्ति होती है, अन्यथा 
नहीं । इसप्रकार श्रीशिव अपनी तेजोमयी प्रकृतिको धारण- 
कर उससे आच्छादित होकर व्यक्त होते हैं, अन्यथा उनका 
व्यक्त होना असम्भव है । इसी कारण कहा है-- 

स्वया हृतं वामवपुः शारीरं श्वं शम्भोः । 

अर्थात्‌ हे देवि ! आपने श्रीशिवके आधे शरीर-वाम 
भागको हरण कर लिया है, अतएव आप उनके शरीर हं? 

यह लिङ्ग-योनि जिसका व्यवहार श्रीशिव-पूजामें होता 
है, प्रकृति और पुरुपके संयोगसे होनेवाली सृष्टिकी उत्पत्ति- 
की सूचक है | इसप्रकार यह परम परात्पर जगत्पिता और 
दयामयी जगन्माताके आदिसम्बन्धके भावकी द्योतक है। 
अतः यह परम पवित्र और मधुर भाव है | इसमें अइलीलता- 
का आक्षेप करना टीक नहीं । यह अनादि प्रक्ृति-पुरुषका 
सम्बन्ध परम सुष्टि-यज्ञ है जिसका परिणाम यह सुन्दर सृष्टि 
है । अतएव शुद्ध मैथुन, जिसका उद्देश्य कामोपभोग नहीँ 
बल्कि पितृक्रणसे उद्धार पानेके लिये उत्पत्ति-धर्मका पालनं 
करना है, कामाचार नहीँ, परम यज्ञ है और इसप्रकार 
विचार करनेसे परम कर्तव्य सिद्ध होता है । इस दृष्टिसे प्रत्येक 
जन्तुका परम पवित्र कर्तव्य है कि वह लिङ्ग-योनिका उत्पत्ति- 
धर्मके पालनके (लिये ही उचित व्यवहार करे । और इनका 
यज्ञाथं--धर्माथ व्यवहार न करके कामोपभोगके निमित्त 
व्यवहार करना दुरुपयोग है और अवश्य ही पापजनक है) 

इसप्रकार शिवळिङ्गका अर्थ ज्ञापक अर्थात्‌ प्रकट करने- 
वाला है। क्योंकि इसीके व्यक्त होनेसे सृष्टिकी उत्पत्ति हुई 
है। दूसरा अर्थ आलय है अर्थात्‌ यह प्राणियोंका परम 
कारण और निवास-स्थान है। तीसरा अर्थ है 'लीयते 
यस्मिन्निति लिङ्गम्‌?, अर्थात्‌ सब दृश्य जिसमें लय हो जाये 
वह परम कारण लिङ्ग है | लिखा भी है-- 

लीयमानसिदं सवै ब्रह्मण्ये हि लीयते । 

लिङ्ग परमानन्दका कारण है जिससे क्रमश; ज्योति और 
प्रणवकी उत्पत्ति हुई है। छिङ्गपुराण अ० १७ में कहा है 
कि सृष्टिके प्रारम्भमें ब्रह्मा और विष्णुके बीच यह विवाद 
चल रहा था कि दोनोंमे कोन श्रेष्ठ है । इतनेमे उन्हे एक बे 
ज्योतिलिङ्ग दिखलायी दिया। उसके मूल और परिमाणका 


पता लगानेके लिये ब्रह्मा ऊपर गये और विष्णु नीचे, परन्तु 
दोनोंमेंसे किसीको उसका पता न चला । विष्णुके स्मरण 
करनेपर वेद-नामके ऋषि वहाँ प्रकट हुए और उन्होंने 
समझाया कि प्रणवमें “अ'कार ब्रह्मा हैं, 'उ'कार विष्णु हैं 
और “म'कार श्रीशिव हैं । 

“म'कार ही बीज है और वही बीज लिङ्गरूपसे सबका 
परम कारण है । ऊपरकी कथामें विष्णुसे ब्रह्माण्डके विष्णुसे 
तात्पय है न कि महाविष्णुसे, जो अनेक ब्रह्माण्डोके नायक 
हें तथा जिनमें और सदाशिवमे कोई भेद नहीं दै । 


शिव और मन्त्र 


_ परमपुरुष. शिव और उनकी शक्तिके सम्मेलनसे जो 
स्पन्दन उत्पन्न हुआ, वही सृष्टिकी उत्पत्तिका कारण बना । 
इसीको शिवका ताण्डव-नृत्य कहते हे । रसायन-विज्ञानका 
सिद्धान्त है कि इलेक्टनि (९1९0९11018) जो पुरुषके समान 
आधेय (०४७01) हैं उनका प्रोटॉन (510018), जो 
प्रकृतिके समान आधेय. (1९29101) हैं, के साथ संघर्ष 
होनेसे जो स्पन्दन (९007011 11001) उत्पन्न होता 
है उसीके द्वारा अणुओंकी उत्पत्ति होती हे और उन अणुओं- 
से आकार बनते हैं । 

जब सदाशिव आनन्दोन्मत्त होकर अर्थात्‌ माँ आनन्द- 
मयीसे युक्त होकर नृत्य करते हैं तो उस महादृत्यके परिणाम- 
से इस सृष्टिके पदार्थोकी उत्पत्ति होती है। इसप्रकार यह 
विश्व सदाशिवक्रे नृत्य और नादका परिणाम है क्योंकि 
नयम वह डमरू बजाते हैं। जहाँ स्पन्दन (0101०1) होता 
है वहाँ शब्द भी होता है । इसप्रकार श्रीशिवके डमरूके 
शब्दसे (जो प्रकृति और पुरुपके सम्मेठनके द्वारा नादरूपमें 
प्रकट होता दै ) व्याकरणके मुख्य शब्द-सूत्रकी उत्पत्ति 
हुई । यह शब्द चार प्रकारके झब्दोंमे अन्तिम ध्री? 
वाकुका व्यक्त रूप है । अतएव वणमालाके प्रत्येक 
अक्षरमे शक्ति सन्निहित हे । इस शक्तिके कारण आभ्य- 
न्तरिक पटचक्रोमे इन अक्षरोंका निवासस्थान है है । इस 
शिवशक्तिके नादका स्थान खर्गके ऊपरी भागम॑ है जिसकी 
“परा? संज्ञा है। उस पराकों खर्गलोकमें ऋषिगण मन्त्ररूपमें 
देखते हैं, इसीसे उसे “पश्यन्ती” कहते हैं । परन्तु वे मन्त्र 
उस परा'के आध्यात्मिक रूप हैं जो स्वर्गमें देखे और सुने 
जाते हैं । पश्चात्‌ वे मन्त्रमे वैखरीरूपसे प्रकट होते हें; 
क्योंकि श्रीशिव उस परावाक॒के कारण हैं जिसके द्वारा 
मन्त्र आदि समस्त बाक्योंकी उत्पत्ति हुई है। अतएव 
श्रीशिव मन्त्रशासत्रके प्रवतेक कहे जाते दँ। शिवपूजाके 


* शिवलिङ्ग और काशी # 


अन्तमें जो “बम्‌ , बम्‌? शब्दका उच्चारण किया जाता है वह 
प्रणवका ही सुळभरूप है जो अत्यन्त प्रभावशाली है । 


ऊपर सदाशिवका वर्णन हुआ । परन्तु उनका 
व्यक्तभाव श्रीमहादेव मनुष्यरूप ..पिण्डाण्डके सर्वोत्कृष्ट 
उदाहरण हैं । तात्पर्य यह कि मनुष्य आध्यात्मिक जीवनमें 
ऊँची-से-ऊँची जितनी उन्नति कर सकता है, श्रीमहादेव 
उसके आदशंखरूप हैं । उन्हींको लक्ष्यमें रखकर साधकको 
उन्नतिके पथमें अग्रसर होना चाहिये । इसी कारण श्रीशिव 
जगद्गुरु हैं । तात्पर्य यह कि उनमें यज्ञ, तपस्या, योग, 
भक्ति, ज्ञान आदिकी पराकाष्ठा पायी जाती है । वह इनके 
आदर्श और उपदेश हैं । शिवका तीसरा नेत्र दिव्य ज्ञानचक्षु 
है जो प्रत्येक मनुष्यके भीतर है, परन्तु यह बिना श्री- 
जगद्गुरु शिवकी सहायताक्रे खुळ नहीं सकता। गायत्रीशक्ति 
शियके इसी आदशंको लेती है और अपने. सृष्टि-कार्यमे 
इसको लक्ष्य बनाकर उसी ओर साधकोंको प्रवृत्त करती है । 


आध्यात्मिक काशी 

जब साधककी चित्तत्रत्ति शुद्ध, शान्त और निःस्वार्थ 
होकर अपने अभ्यन्तरक्रे आध्यात्मिक हृदयमे वहाँ स्थित 
होती है जहाँ प्रज्ञाका बीज होता है तो उसी अवस्थाको 
काशीप्राप्ति कहते हैं । यह अवस्था परम सुपुत्तिके समान 
है | इसमें आनन्दका अनुभव होता है, इसी कारण काशी- 
को आनन्द-वन कहते हैं | इस काशीमे महाश्मशानकी 
स्थिति (जहाँ शिवका वास होता है) का कारण यह है कि 
यहाँ झिवके तेजसे विकारोंके दग्ध होनेपर अनात्मरूप 
उपाधियोंसे छुटकारा मिलता है और अहंकार भी दग्ध 
हो जाता है । गौरीमुखका तात्पर्य यह है कि इस काशीः 
प्राप्तिकी अवस्थामै साधक दैवी ज्योति और वोधशक्तिके 
सम्मुख पहुँच जाता है और ज्यों ही उसका आध्यात्मिक 
दिव्य चक्ष श्रीशिवके द्वारा खुलता है त्यों ही वह त्रिलोकी के 
पार पहुँच गौरी अर्थात्‌ विद्यादेवीको त्रिना आवरणके 
देखनेमें समर्थ हो जाता है । मणिकर्णिका प्रणयकर्णिका 
है और इनकी तीन कर्णिकाएँ चित्तकी तीन अवस्थाओंकी 
द्योतक हैं, जैसे-- 

(१) साधारण, जाग्रत्‌-अवस्था । 

(२) दूरदर्शन और दूरश्रवणकी अवस्था । 

(३) खर्गठोककी अवस्था | 
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काशी इन तीनोंके परे है जिसके लाभसे मुक्ति 
होती है । श्रीशिवजी तारक-मन्त्र तभी प्रदान करते हैं 
जब साधक हृदयरूप काशीमे ( कारण-शरीरमें ) स्थित 
होता है और तब वह तारक-मन्त्रके प्रभावसे सदाके लिये 
तुरीयावस्थामे चला जाता है । 

त्रिद्यूलका भाव है त्रितापका नाश करना अर्थात्‌ 
त्रितापसे मुक्ति पाकर जाग्रत्‌, स्वध, सुषुप्ति--इन तीनों 
अवस्थाओंसे भी परे तुरीयामें पहुंचना । ऐसा साधक ही 
यथार्थ त्िञ्ूलधारी है । 

अन्य भाव 

शिवके मस्तकमें चन्द्रमाका संकेत प्रणवकी अद्धमात्रा- 
से है और इसी निमित्त उनके मस्तकको अद्धचन्द्र भूषित 
करता है | योगिगण अपने अभ्यन्तरके चितू-अभिक्रे द्वारा 
अहंकारको दग्ध करते हैं ओर उसके साथ उसके कार्य 
पञ्चतन्मात्रा, पञ्चमहाभूत आदि सबको दग्धकर परम शुद्ध 
आध्यात्मिक भावमें परिवर्तित कर देते हैं तब बह निर्विकार, 
शुद्ध और शान्त हो जाता है। उसे ही भस्म कहते हैं। 
उस शुद्ध भावरूप भस्मको धारण करनेसे शान्ति मिलती है। 
आध्यात्मिक गङ्गा एक वडा तेजपुञ्ज है जो महाविष्णुके 
चरणसे निकलकर ब्रह्माण्डके नायक श्रीमहादेवके मस्तकपर 
गिरता है और वहाँसे संसारके कल्याणके निमित्त फैलता है । 
इस तेजपुञ्जको केवल महादेव धारण कर सकते हैं, क्योंकि 
शिव और विष्णु एक हैं । श्रीशिवकी कृपासे इस आध्या- 
त्मिक गङ्गाका लाभ अभ्यन्तरमै--अन्तरस्थ काशी क्षेत्रमें--- 
होता है । 

शिवके पाँच मुख हैं--ईशान, अघोर, तत्पुरुष, 
वामदेव और सद्योजात। ईशानका अर्थ है स्वामी, अघोरका 
अर्थ है कि निन्दित कर्म करनेवाले भी श्रीशिवकी कृपासे 
निन्दित कर्मको शुद्ध बना लेते हैं। तत्पुरुषका अर्थ है 
अपने आत्मामे स्थिति लाभ करना । वामदेव विकारांके 
नाश करनेवाले हैं । सद्योजात बालकके समान परम स्वच्छ, 
शुद्ध और निर्विकार हें । त्र्यम्बकका अर्थ है ब्रह्माण्डके 
त्रिदेव ब्रह्मा, विष्णु, महेश तीनोंके अम्ब अर्थात्‌ 
कारण । जीवात्माकी तीब्रभक्ति (सेवा) और मिलनके 
प्रगाढ और अनन्य अनुराग तथा विशुद्ध निहँतुक प्रेमसे 
शिवप्रात्ति होती है । और वह अनुराग मिलन होनेपर श्री- 
शिवके चरण-कमलके स्पशकी परम झान्तिमे पूर्णताको 
प्रात होता है । 


महायोगीश्वर भगवान्‌ शङ्कर 


( लेखक--स्वामीजी श्रीशिवानन्दजी ) 


गत्पति, जगद्गुरु, त्रिपुरारि ( अर्थात्‌ काम, 
क्रोध एवं अहङ्काररूपी तीन नगरोंका ध्यंस 
करनेवाले ), उमाशङ्कर ( उमापति ), 
ज्योतिम॑य, चिदानन्दमय, योगेश्वर, ज्ञान- 
॥ निधान भगवान्‌ शिवको जो महादेव, 
शङ्कर, हर, शम्भु, सदाशिव, रुद्र, झूलपाणि, भैरव, उमा- 
महेश्वर, नीलकण्ठ, त्रिलोचन ( त्रिनेत्र ), व्यम्ब्रक, विश्वनाथ, 
चन्द्रशेखर, अद्ध॑नारी%र, महेश्वर, नीललोहित, परमशिव, 
दिगम्बर, दक्षिणामूर्ति इत्यादि नामोंसे पुकारे जाते हैं, में 
साज्ञलि प्रणाम करता हूँ । 


से, केसे दयामय हें ! केसे प्रेमी एवं कृपासागर 
ह ॥| वे अपने भक्तोंके मुण्डौंकी मालाको गलेमें धारण करते 
हैं। वे येराग्य, करुणा, प्रेम एवं ज्ञानकी मूर्ति हैं। उन्हें 
संहाररूप कहना मूर्खता है। वे तो वास्तवमें नवजीवनके 
दाता हैं । जव-जत्र हमारा यह पाञ्चभौतिक देह जरा, व्याधि 
अथवा अन्य कारणोंसे इसी जन्ममै अधिक विकासके अयोग्य 
हो जाता है तब वे इस निकम्मे अस्थिपज्ञरको छीनकर हमें 
दूसरा नया, निरामय एवं बलवान्‌ शरीर देते हैं जिसके 
द्वारा हम अधिक शीघ्र अपना रास्ता ते कर सकते हैं । वे 
अपनी सारी सन्ततिको अपने चरणपङ्कजकी ओर शीघ्र 
ले जाना चाहते हैं । वे उन्हें शीघ्र ही अपना तेजोमय धाम-- 
शिवपद--देना चाहते हैं । 


. भगवान्‌ हरिकी अपेक्षा शङ्करको सन्तुष्ट करना सहज है । 
थोड़ा-सा प्रेम एवं भक्ति, उनके पञ्चाक्षर-मन्त्रका थोड़ा-सा जप 
ही शिवको प्रसन्न करनेके लिये पर्याप्त है । वे अपने भक्तोको 
बहुत शीघ्र वरदान देते हैं | अहा ! उनका हृदय कितना 
विशाल है ! उन्होंने अजुँनको उसकी थोड़ी-सी तपस्याके 
बदले सहजहीमै अपना पाशुपतास्न दे दिया । उन्होंने 
भस्मासुरको एक दुलंभ वर दे डाला । तिरुपतिके समीप 
कलहस्ती नामक नगरमें उन्होंने अपनी मूतिके रोते हुए 
नेत्रोंकेस्थानमें अपनी निजकी आँखें निकालकर रखनेवाले 
कण्णप्प-नयनार नामक व्याधको दर्शन दिये | चिदम्बस्ममें 
उन्होंने अस्पृश्‍य अन्त्यज-जातिके नन्दन नामक सन्तको 
दर्शन दिये। वे यमराजके अधिकारमै आये हुए बालक 


मार्कण्डेयको चिरजीवी बनानेके लिये बड़े वेगसे दोडे । 
लङ्काधिपति रावणने उन्हें अपने सामगानसे सन्तुष्ट कर 
छिया। उन्होंने सनक, सनन्दन, सनातन एबं सनत्कुमार 
इन चार कुमारौंको गुरु दक्षिणामूतिके रूपमै ज्ञानका रहस्य 
सिखाया । दक्षिण भारतके मढुरा नामक नगरमें एक वार जिस 
समय वेगाई (४1४९०1) नदीको रोकनेके लिये बाँध बनाया 
जा रहा था उस समय सुन्दरेश्वर ( भगवान्‌ शङ्कर ) एक 
बालकका वेष बनाकर एक भक्त महिलाके बदलेमे अपने 
सिरपर मिट्टी उठाकर ले गये और इस परिश्रमके लिये 
उन्होंने थोडी-सी पुटू नामक मिठाई प्राप्त की। धन्य भक्त- 
वत्सलता ! जब ब्रह्मा और विष्णु भगवान्‌ शिवके मस्तक 
ओर चरणोंकी खोज करनेको निकले उस समय उन्होने 
अनन्त, विस्तृत ज्योतिर्मय स्तम्भका स्वरूप धारण किया । 
परिणाम यह हुआ कि व्रह्मा और विष्णु दोनों ही हार गये । 
अहा ! वे केसे महानुभाव एवं स्वयंप्रकादा हैं !! वे दक्षिण- 
भारतमें पत्तिनत्तु ( P१३४४ ) स्वामीके घरमै कई 
वर्षोतक उनके दत्तक होकर रहे और अन्तमें एक पुर्जेमे 
यह लिखकर कि “तुम्हारे मरनेके बाद टूटी सुई भी तुम्हारे 
पीछे नहीं चलेगी” अन्तर्धान हों गये । इस पर्चेको पढ़कर 
पत्तिनत्तुस्वामीके चित्तमें ज्ञानका वीज अङ्कुरित हो गया । 
इसलिये हे मन ! तू भगवान्‌ शिवका साक्षात्कार करनेके 
लिये इसी क्षण सच्चे मनसे चेश क्यो नहीं करता ? 

हठयोगी आसन, प्राणायाम, कुम्भक, मुद्रा एबं बन्धके 
द्वारा मूलाधार चक्रमें सुत्त रहनेवाली कुण्डलिनी शक्तिको 
जाग्रत करते हैं और स्वाधिष्ठान, मणिपूर, अनाहत, विशुद्ध 
एवं आज्ञा-इन भिन्न-भिन्न चक्रोके मार्गसे उसे ऊपरकी ओर 
लेजाकर मूद्धदेशमें स्थित सहस्रार कमलपर आसीन भगवान्‌ 
सदाशिवके साथ उसका योग करा देते हैं और फिर 
दिव-ज्ञानामृतका पान करते हैं--जिसे अम्ृतलाव कहते हें । 
जब इसप्रकार शक्तिका शिवके साथ संयोग हो जाता है तव 
योगीको पूर्ण ज्ञानकी प्राति होती है । 

भगवान्‌ शङ्कर ब्रह्मकी संहारमयी मूर्ति हें । ब्रह्मका वह 
अंश जो तमोगुणप्रधान मायासे आदृत है, शिवपदका वाच्य 
है । बही सर्वव्यापी ईश्वर हैं. और केछासशिखरपर निवास 


करते हैं | वह ज्ञानके भण्डार हैं । पार्वती अथवा काल 


# महायोगीश्वर भगवान्‌ शङ्कर # 


अथवा दुर्गासे वियुक्त शंकर शुद्ध निर्गुण ब्रह्म हैं । बह अपने 
भक्तोंको विशुद्ध भक्तिका सुख देनेके लिये माया-पार्वतीके 
संयोगसे सगुण ब्रह्म हो जाते हैं । श्रीराम-भक्तोंको भगवान्‌ 
शियकी भी उपासना करनी चाहिये । स्वयं श्रीरामने प्रसिद्ध 
श्रीरामेश्वरधाममें भगवान्‌ शंकरकी उपासना की थी। 
भगवान्‌ शंकर श्रीरामके गुरु हे | भगवान्‌ शिव यतियोंके 
स्वामी हैं, योगियोंके ईश्वर हे, दिगम्बर हैं | उनका त्रिशूल 
जिसे वे अपने दाहिने हाथमें धारण करते हे सस्व, रज और तम 
इन तीन गुणोंका चिह्न है । वह उनके ऐश्वर्यका द्योतक है। 
वे इन तीन गुणोंके द्वारा विइवका शासन करते हैं । उनके 
बायें हाथमें डमरू रहता है जो शब्द-ब्रह्मका मूर्तरूप है । 
वही “ओम! का व्यज्ञक है जिससे सारा वाड्यय निकला है । 
उन्होंने ही अपने डमरूके शब्दसे संस्कृत-भाषाकी रचना की | 


उनके मम्तकपर रहनेवाली शक्रिलेखा इस वातकी 
द्योतक है कि उन्होंने अपने मनको पूर्णतया वशमें कर रक्खा 
है । भागीरथीकी धारा मुक्तिरूपी सुधाधाराकी द्योतक है । 
हाथीको अभिमानकी मूर्ति माना गया है । अतः उनका 
हस्तिचर्मको धारण करना इस वातको सूचित करता है कि 
उन्होंने अभिमानका दमन कर लिया है। इसी प्रकार 
व्याघ्रको कामका स्वरूप माना है । अतएव उनका व्याँच्रैचम- 
पर बैठना इस बातकों बतलाता है कि उन्होंने कामपर 
विजय प्राप्त कर ली है। उनका एक हाथमें मृगको धारण 
करना इस बातको व्यक्त करता है कि उन्होंने चित्तकी 
चञ्चलताको दूर कर दिया है । जिसप्रकार मृग द्रुतगतिसे 
एक स्थानसे दूसरे स्थानको उछलकर जाता है उसी प्रकार 
मन भी एक विषयसे दूसरे विषयकी ओर उछल-कूद मचाता 
रहता है। उनका सपाँको धारण करना उनके ज्ञान एवं 
नित्यताका बोधक है क्योंकि सर्प दीर्घजीवी होते हैं | वे 
त्रिलोचन हैं, उनके छलाटके मध्यमें उनका तीसरा नेत्र है 
जो ज्ञानचक्षु कहलाता है | शिवलिङ्गके सामने बैठा हुआ 
न्दी प्रणव ( ओंकार) का स्वरूप है और लिङ्ग अद्वेतका 
बोधक है । वह इस बातको सूचित करता है कि “मैं एक हूँ, 
मेरे अतिरिक्त और कोई नहीं है? जिसप्रकार कोई मनुष्य 
अपने दाहिने हाथको अपने मस्तकके ऊपर उठाकर अपनी 
तर्जनी अङ्कुलीसे निर्देश करता है । 
तिव्बतमें केळास-नामकी एक बिशाल पर्वतश्रेणी है 
जिसके मध्यमें एक सुन्दर, प्रकृतिके कुशल करोंसे गढ़ा हुआ 
एवं सुसजित देदीप्यमान शिखर है जो बारहों मास रजत- 
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सहृ हिमराशिसे आबृत रहता है | यह शिखर समुद्रतलसे 
२२९८०, और कुछ लोगोंके मतमें २२०२८ फीट ऊँचा 
है। यह शिखर एक प्राकृतिक एवं विशाल शियलिज्ञ (विराट 
रूप) के आकारका है । इसकी दूरसे ही शिवके रूपमें पूजा 
होती है। वहाँ न तो कोई मन्दिर है,न पुजारी और 
न दैनिक पूजा ही होती है। २२ जुलाई सन्‌ १९३१ ई० 
को भगवान्‌ शंकरकी कृपासे मुझे श्री केलासके दर्शनका सौभाग्य 
प्राप्त हुआ था । में बड़ी कठिनता एवं परिश्रमसे कैलासकी 
उपत्यकातक चढ़कर गया जहाँ सिन्धु-नदीका उद्गम है। 
यह स्थान बड़ा ही रमणीक एवं मनको छभानेवाला है। 
कैलासकी प्रदक्षिणामें पहला मुकाम दिदिफू गुहा (10101900) 
है । वहाँसे चढ़ाई प्रारम्भ होती है। कैलासश्शज्ञके पृष्ठ- 
भागके पीछेसे हिमकी चट्टानोके बीचमेंसे होकर सिन्धुनदी 
एक छोटे-से नालेके रूपमें निकलती है। यद्यपि भगवान्‌ 
शिवके चित्रोंमें उनके मस्तकपरसे गङ्गाकी धारा बहती हुई 
दिखायी जाती है, किन्तु वास्तवमै स्थूल जगत्‌में तो उनके 
मस्तक ( केलास ) से सिन्धुनदी निकलती है । केलासकी 
प्रदक्षिणा ३० मीलकी है और तीन दिनमें पूरी होती है । 
मार्गमे प्रसिद्ध एवं पवित्र गौरीकुण्ड मिलता है जो बारहों 
मास हिमाच्छन्न रहता है । खान करते समय बर्फको तोड़कर 
हटाना पड्ता है । 

भगवान्‌ शिवके द्वादश ज्योतिलिङ्ग हैं जिनका 
प्रतिदिन प्रातःकाल एवं सायंकाळ स्मरण करनेसे ही सात 
जन्मोके पाप नष्ट हो जाते हैं । 

दक्षिण-भारतके मद्रास-प्रान्तमें पञ्चमहाभूतोके नामसे 
पाँच प्रसिद्ध शिवलिङ्ग हैं । तञ्जौर जिलेके झयाली नामक 
स्थानमें प्रथ्वीलिङ्ग है । त्रिचिनापल्ली जिलेके तिरुवनकोइल 
(Tiruvankoi!) नामक स्थानमें अप्पुलिङ्ग है जो 
सदा जळके भीतर रहता है । इसे कुछ लोग जम्बुकेश्वर भी 
कहते हैं । उत्तरीय आर्कट जिलेके अन्तर्गत कळहस्ती 
(४18188४ ) नामक खानमे वायुलिङ्ग है । उसी जिले- 
के तिरुवन्नमलाई ( 7"0४७1118118181 ) नामक स्थान- 
में जहाँ विल्ळपुरम्‌ ( ₹1110201910 `) जंकशनसे होकर 
जाना पड़ता है तेजोलिङ्ग ( अरुणाचल ) है। चिदम्बरम्‌- 
में आकाशलिङ्ग ( नटराज) है । 

अमी हालमें जब में संयुक्त प्रान्त तथा आग्भ्रदेशकी 
यात्रा कर रहा था तो वहाँ मु गेरके अखिल भारतीय कीर्तन- 
सम्मेलनमै तथा सीतापुर, लखीमपुर, अयोध्या, लखनऊ, 
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कलकत्ता, कोकोनडा इत्यादि स्थानोंमें में उच्च खरसे कीर्तन 
किया करता था । मेरी तीन छोटी सुन्दर शिवनामावलीपर 
लोग अत्यन्त मुग्ध हुए | उन्हें मैं नीचे उद्घृत करता हुँ 
पश्वाक्षरनामावली 
(१) शिवाय नमः ओं शिवाय नमः । शिवाय नमः औं 
-नंमः शिवाय ॥ 
(२) शिव साम्ब सदाशिव साम्ब सदाशिव 
सास्ब सदाशिव बम्‌ बस्‌ बम्‌ । 
(३) हर हर शिव शिव शाम्भो 
हर हर शिव शिव 
हर हर शम्भो 
शिव शिव शम्भो 
हर हर शिव शिव शम्भो । 
जो लोग भगवान्‌ शिवका दर्शन करना चाहते हो उन्हें 
पवित्रता, भाव, एकाग्र-चित्त एवं अनन्य भक्तिके साथ 
निम्नलिखित मन्त्रोंका पाँच लाख जप करना चाहिये-- 


पञ्चाक्षर 
(१) ओं नमः शिवाय । औं नमः शिवाय । ओं नमः 
शिवाय । ओं नमः शिवाय । औं नम$ शिवाय । 


रुद्र-गायत्री 

(२) तत्पुरूषाय विझहे महादेवाय धीसहि तन्नो रुद्रः 
प्रचोदयात्‌ । 

अर्थात्‌ हमलोग उन (परात्पर) पुरुषको जानें, 
महादेवका ध्यान करें । वह रुद्र हमे ज्ञानका आलोक प्रदान 
करे | क ४! छ 

रुद्र शिवकी संहारमयी मूर्ति है । इस विश्वका शासन 
करनेवालोंमें एकादश रुद्र भी हैं। आध्यात्मिक दृष्टिसे दस 
प्राण और एक मन यही एकादश रुद्र हँ । श्रीहनुमान्‌ 
शिवके ही रूप हैं । 

संसारकी उत्पत्ति मुझीसे है; मेरे अन्दर ही सबका 
निवास है; मेरे ही अन्दर सत्र कुछ लय होता है; कालातीत 
शिव में ही हूँ । शिवोऽहम्‌ ! शिवोऽहम्‌ !! दिवो5हम्‌ !!! 


देवदेव श्रीमहादेवका योगिराज-विग्रह ओर मदन-दहन-लीला 


(लेखक 


॥८ न्दुओंके उपास्य देवाँके नाम; रूप और 
£ विग्रह अपार और असंख्य हें । इस 
वातको सभी जानते हैं तथा हिन्दुओंके 
र: उपासना-मार्गकी विशेषता भी यही 
८ हे । हिन्दुओंके ईश्वरोपासनकी 
खुद 5 एकमेवाद्वितीयम्‌" श्रुतिके द्वारा निदि 
र .. सच्चिदानन्द्रसघन-विग्रह एक सर्वेश्वर- 
की गम्भीर उपासनाके रहस्यको जो 
नहीं समझते हैं उनके लिये यह विशेषता उपेक्षा तथा 
अश्रद्धाके योग्य तथा हास्यजनक हो सकती है, परन्तु इससे 
हिन्दुओंको लजा या अपमान माननेका कोई कारण नहीं 
दीख पड़ता । इसम्रकारके अनभिज्ञ लोगोंकी उपेक्षा, 
अश्रद्धा तथा उपहासको देखकर एक सच्चे हिन्दूको हँसी 
आये विना नहीं रहती, वह मन-ही-मन कहता है-- 
झैत्यमाधुयंगाम्मीर्यवैधुर्यमवधार्यताम्‌ \ 
नावगाह्य न चास्वाद्य तरङ्किण्यास्तु तेन किम्‌ ॥ 
“यदि तुमने बिना अवगाहन किये तथा बिना आस्वादन 
किये ही यह निश्चय कर लिया है कि इसमें न शीतलता है, 


महामहोपाध्याय पं० श्रीप्रमथनाथ तर्कभूषण ) 


न मधुरता है और न गहराई है, तो इससे नदीकी 
क्या हानि होगी १? 


“इश्वर केवल एक आकारविशिष्ट है और वही उपासना 
करनेयोग्य है? इस प्रकार माननेवाले एक व्यक्ति हिन्दुओंके 
बहुदेवता-विग्रह-वादका खण्डन करनेके लिये दम्भपूर्वक एक 
बार मेरे ज्येष्ठ तात महामहोपाध्याय श्रीराखालदास न्याय- 
रलके समीप आये । उन्होंने उनकी समस्त युक्तियों और 
प्रमाणोंकों बैय॑पूर्वक सुनकर हँसते-हँसते उपर्युक्त छोक 
सुनाया था । सौभाग्यवश में भी उस समय उनके चरणों- 
के समीप ही बैठा था। उनके उस छोककों सुनकर तथा 
और कोई भी बात कहनेके लिये उन्हें तैयार न देस्खकर वह 
विचारार्थी महाशय नाराज़ होकर वहॉसे चल दिये । उनके 
जानेके बाद मेरे पूज्यपाद ज्येष्ठ तातने जो उपदेश हिन्दु ओके 
उपासना-रहस्यके सम्बन्धमें दया करके हमलोगोंकों दिया 
था, उसीका संक्षिप्त मर्म आज “कल्याण” के विदोषाङ्कके 
प्रिय पाठकोंको सुनाकर देवदेव - श्रीमहादेवके स्वरूपके 
विषयमै किञ्चित्‌ आलोचना करूँगा । आशा है, यह उन्हें 
अरुचिकर नहीं होगा । 


% देवदेव श्रीमहादेचका योगिराज-वित्रह और मद्न-दहन-लीला ॐ 


शास्त्रमे लिखा है-- 
अदिन्त्यस्याप्रमेयस्थ 
उपासकानां 


निगुंणस्याशरीरिणः । 
कार्यार्थं ब्रह्मणो रूपकल्पना ॥ 


इसका भावार्थ यही है कि जो चिन्तनमें नहीं आ 
सकते, किसी प्रकारके लौकिक प्रमाणके द्वारा जिनका वर्णन 
नहीं किया जा सकता, जो खरूपतः निर्गुण और अशरीरी 
हैं वही परत्र उपासकोंकी मनचाही कार्य-सिद्धिके लिये 
रूप-कल्पना किया करते हैं। अदारीरी और निर्गुण 
परत्रह्मकी रूप-कल्पना अथवा अनन्त रूपके अभिव्यञ्जनके 
द्वारा आत्माराम और आसकाम श्रीभगवान्‌ अथवा अद्वय 
तत्त्व परव्रझका कुछ भी बनता-बिगड्ता नहीं । बल्कि 
इसके द्वारा यथार्थ उपासकोंका ही मनोरथ सिद्ध होता है 
अर्थात्‌ प्रेमरूपा ऐकान्तिक भक्तिकी परिपूर्णता सिद्ध होती 
है, वही उपर्युक्त शात्रीय वचनका गूढ॒ तात्पर्य है। 

पूर्य-जन्मोंके संस्कार) देश, काळ और परिस्थितिक्े 
अनुसार अवश्यम्भावी विप्रमताके कारण मनुष्योँमें परस्पर 
विचारकी विभिन्नताका होना स्वाभाविक है । इसी कारण 
श्रीमगवानके एक होनेपर भी उनकी ध्येय-मूर्ति सब 
उपासकोंके लिये एक-सी नहीं हो सकती । इसी भ्रुव सत्यकी 
दृढ़ आधार-शिलापर हिन्दुओका उपासनावाद सुप्रतिष्टित 
है । इस विचार-वेपम्यक्त अधिकारकी उपेक्षा कर उपासना- 
प्रणाळीके - परिवर्तन करने अथवा उसे एकरूपता प्रदान 
करनेकीँ चेटा भारतवर्षमे अनादिकालसे होती आ रही दै । 
किन्तु इसप्रकारकी चेश सनातनःहिन्दू-समाजमे कमी भी 
पूर्णलपसे फलवती नहीं हुई तथा आगे कभी होगी यह 
भी सम्भव नहीं । अनन्त प्रकारके वेपम्यके रहते हुए ही 
सव भूतोंमे सम उस पख्रह्मको जानने अथवा जानकर प्राप्त 
करनेके ळिवे उपासकोंकी सिद़िके निमित्त अनन्त विद्र 
धारण करनेवाले श्रीभगवानके प्रस्छक विश्रहका जो उपासक- 
मेदसे उपास्यत्व है, यही हिन्ढुओंके उपासना-तस्वका मूळ 
रहस्य है । हिन्दू एकेश्वरवादी हैं, पर उस एकेश्वरके अनन्तः 
विग्नह माननेवाळे भी हैं, यही अन्यान्य उपासनाप्रधान 
मतोंसे हिन्तू-धर्ममं विलक्षणता है। इसे न जानकर जो 
हिन्ढुओंके उपासना-तच्वके प्रति अश्रद्धा रखते ह अथवा 
उसकी अवज्ञा निन्दा करते हैं, उनके प्रति क्रोध करनेका कोई 
कारण ही नहीं दे | उनकी तो प्रत्येक हिन्दू सर्वथा उपेक्षा 
ही करेगा । यही मेरे खर्गीय पूज्यपाद ज्येष्ठ तातरचित 
उपयुक्त छोकका तात्पर्य दै । 


११६ 


नदीके - समान प्रत्येक देयता-विग्रहकी उपासना 
शीतलता, मधुरता और गम्भीरतासे पूणे है । जिन्होंने 
'हिन्दुओंकी उपासनारूपी इस तरक्षिणीमे कमी अवगाहन 
नहीं किया वही इसमें श्रान्ति, अन्धविश्वास और नीरसता- 
का दोष आरोपण किया करते हैं । देवदेव श्रीमहादेवकी 
उपासनामें भी यही तीनों गुण (शीतलता, मधुरता, 
गम्भीरता ) भरे हैं । उनकी जितनी विश्वविस्मयकारिणी 
लीलाओंका दास्त्रांमे वर्णन है, उनमेंसे आज मदन-दहन- 
लीलापर विचार करना है, क्योकि इस मदन-दहन-लीलाके 
अनुशीलनसे अनन्यदेव-साधारण ज्ञान, कर्म और भक्तिके 
एकमात्र आलम्वनस्वरूप देवदेव श्रीमहादेवकी योगीश्वर- 
मूर्तिका गूढ़ तत्त्व हृदयङ्गम हो सकता है । 

हिन्दूके लिये निष्काम--अहेठुकी भक्तिके साथ-साथ 
शास्रविह्रित कमाँका अनुष्ठान करना भी नितान्त आवश्यक 
है, उनमें भगवडुपासनारूप सर्वश्रेष्ठ कर्मके आळम्बनस्वरूप 
श्रीमगवद्वि्रहका ध्यान करनेपर भी यदि वह उपासकके 
ह॒ृदवमें निष्काम-अहैदुकी भक्तिका बीज अङ्कुरित करनेमें 
समर्थ नहीं हे तो उस विग्रहकी उपासना त्रिवर्ग अर्थात्‌ 
अर्थ, धर्म, कामरूप निवर्गको प्रदान करती हुई भी. 
परिपूर्ण आनन्दकी अनुभूतिस्वरूप मोक्षको नहीं प्रदान 
कर सकती है, यही हिन्दुओंके समस्त भक्ति-शात्रका रहस्य 
है । भगवानकी मूर्तियाँ अनन्त हैं, उनकी शक्ति भी 
अचिन्त्य है, अपने भक्तोंकी सव प्रकारकी मनोकामनाकी 
सिद्धिके लिये वह उन्दंकी मनचाही मूर्तिमें प्रकट हो जाते 
हैं, इस विपयम विश्वासी हिन्दूके मनमै किसी प्रकार भी 
सन्देहका कोई भी कारण नहीं रहता । इसीसे श्रीमद्भागवतमे 
महामुनि श्रीवेदव्यासजी कह रहे दे-- 

स्वं भक्तियोगपरिभावितहृत्‌ सरोजे 

आस्से श्रुतेक्षितपथो ननु नाथ पु'साम्‌। 
यद्यद्धिया न उरुगाय विभःवयम्ति 
तत्तद्वयुः प्रणयसे मदन्नुग्रहाय ॥ 

हे नाथ ! प्रेम-भक्तिके साधनस्वरूप श्रवण, कीर्तन, नाम- 
स्मरणादि उपायोद्रारा उपासकोंके हृदयकमल जव प्रफुल्लित 
"होते हे तव तुम उन भक्तोंके उस प्रफुलित हृदयसरोजमें 
आविर्भूत होते हो । तुम्हे प्रात करनेका मार्ग पहले गुरु 
और शाख्रके द्वारा प्रकाशित होता है, पश्चात्‌ साधनाके द्वारा 
वह प्रत्यक्ष हो जाता है । भक्तोकी ऐसी अवस्था उपस्थित 
होनेपर उनकी बुद्धिबृत्तिमें जों आरूढ़ होती है उसी भक्ताः 


k न्य अं का 


१२० # भैवं भवानीसहितं नमामि # 


भीष्टप्रद मूर्तिको हे उरुगाय ! तुम्हीं उनके प्रति कृपा करके 
इस संसारमै व्यक्त करते हो । 


भक्ति-शास्त्रके इस ध्रुव सिद्धान्तके अनुसार देवदेव 
श्रीमहादेवने अपने प्रति असाधारण भक्तिमती अपनी हो 
अद्धाङ्गिनी भगवती श्रीपार्वतीदेवीके सम्मुख कामविध्यंसकारी 
जिस अपूर्व योगिराज-विग्रहको प्रकट किया था,उसका माहात्म्य 
महाशिवपुराणादिमें तथा महाकवि कालिदासके कुमारसम्भव 
महाकाव्यमें अति सुन्दर और विशदभावसे बर्णन किया 
गया है ॥ उसीके अनुसार आज इस लेखमें किञ्चित्‌ 
आलोचना की जाती है । आशा है, देवदेव श्रीमहादेवके 


योगिराज-श्रीविग्रहके उपासक भक्तोंके लिये यह उपेक्षाका 
विषय न होगा । 


Fe श्रीमहादेवके प्रति प्रेम-भक्तिकी प्रत्यक्ष प्रतिमा- 
रूपमे जगजननी आया शक्ति पहले दक्षप्रजापतिके गृहमे 
दाक्षायणीके रूपमें आविभूत हुई थीं। जिस दिन दक्ष- 


` प्रजापतिने दाक्षायणीका विवाह सवेश्वर श्रीमहादेवके साथ 


किया था उस दिन उन्होंने अपनेको धन्य माना था | किन्तु 
एक दिन दक्षप्रजापति सत्यलोकमें ब्रह्माके सम्मुख सब 
देवताओंके समामे अचानक जा पहुँचे, उनके वहाँ उपस्थित 
होते ही इन्द्रादि समस्त देवता उनके सम्मानार्थ उठ खड़े 
डुए। परन्तु उसी सभामें बेठे हुए जामाता देवदेव 
श्रीमहादेव न तो उनकी अभ्यर्थनाके लिये खड़े हुए और न 
उन्होंने किसी प्रकारका उचित अभिवादन ही किया । 
अपने जामातासे उन्हें इसप्रकारके व्यवहारकी आशा न 
थी, इसलिये इस नूतन व्यवहारसे उनके आत्मामिमानको 
गहरी चोट लगी । मोहबश उन्हें अपने जामाताके सर्वेश्वर 
होनेकी बात याद न रही और वह उनके इस व्यवहारसे 
अत्यन्त क्रुद्ध हो गये तथा उन्हीं पैरों वापस घर लौटकर 
श्रीमहादेवको उपयुक्त शिक्षा देनेका सङ्कल्पकर शिवहीन 
यज्ञके अनुष्ठानमै लग गये । उसी समय देवर्षि नारदको 
समस्त देव ओर देवाङ्गनाओंको निमन्त्रित करनेका भार 
दिया गया । परन्तु उन्होंने जामाता श्रीमहादेवको निमन्त्रण 
देनेका निषेध कर दिया, यहॉतककी अपनी परम स्नेहमयी 
कन्या दाक्षायणीको भी निमन्त्रण न देनेके लिये विशेषरूपसे 
समझा दिया । धनपति यक्षराज कुबेरको निमन्त्रण देनेके 
लिये महर्षि नारदको केलासपर्वतपर जाना पड़ा । कैलास 
जाकर देवदेव श्रीमहादेवका दर्शन किये बिना ही लोट 
आना भक्तश्रेष्ठ देवर्षि नारदके लिये असम्भव था । उन्होंने 


देवाधिदेव श्रीमहादेयकों भक्तिपूर्वक प्रणामकर लोटते समय 
जगजननी दाक्षायणीसे प्रणाम करनेके बहाने अकेलेमें 
भेंट करके उनके पिताके इस शिवहीन विराट यज्ञका समस्त 
वृत्तान्त कह सुनाया और यह भी सूचित कर दिया कि 
स्वयं आपको भी निमन्त्रण न देनेके लिये प्रजापतिने विशेष- 
रूपसे मना कर दिया है । देवर्षिं नारदके मुखसे त्रिलोकनाथ 
अपने प्राणनाथके प्रति अपने ही पिताके द्वारा इसप्रकार 
दुःसह अपमानकी वात सुनकर दाक्षायणी अत्यन्त व्यथित 
और मर्माहत हो उटी । 

“निमन्त्रित न हुई तो क्या हुआ १ अपमान सहूँगी, 
परन्तु पिताके घर जाकर समझाकर इस सर्वनादाकारी 
दुव्यंसनसे उन्हें निवृत्त करूंगी ।-इसप्रकार सङ्कल्प 
करके देवदेव श्रीमहादेवके मना करनेपर भी दाक्षायणी 
स्वयं पिताके ग्रहमें जा पहुँची । वहाँ उसके पिताके 
आत्माभिमानका विराट्‌ अभिनय हो रहा था; दाक्षायणीके 
पहुँचते ही उसके प्रति अवज्ञाके साथ-साथ शिवनिन्दाका 
तीव्र हालाइळ प्रलय-पयोधिके समान उद्वेलित हो उठा 
और उसे सह न सकनेके कारण. दाक्षायणीने योगत्रलसे 
अपने शरीरका त्याग कर दिया, यह पुराणोक्त घटना ही 
मदन-दहन-लीलाकी प्रस्तावना है । 


भक्तिकी प्रत्यक्ष प्रतिमाखरूपा दाक्षायणीने प्रेमभक्तिका 
आदर्श दिखलाकर अपने प्रियतम उपास्यदेवकी सेवाके 
अनुकूल विशुद्ध देह प्राप्त करनेके लिये गिरिराज हिमाळयकी 
महिषी मेनकादेवीकी कुक्षिमें प्रवेशा किया । उपास्यदेवतासे 
बिद्वेषबुद्धि रखनेवाले दक्षप्रजापतिके साथ सत्र प्रकारका 
मायिक सम्वन्ध छिन्न-भिन्न हो गया और देवदेव श्रीमहादेव- 
के निष्काम सेवारूप साधन-भक्तिके अनुकूल देह स्वीकारकर 
जगन्माता कात्यायनी यथासमय गिरिराजके घर कन्यारूपमें 
अवतीर्ण हुई । क्रमशः शुक्कपक्षके  दाशिकलाके समान 
पार्वती उत्तरोत्तर बढ़ते-बढ़ते तारुण्यके आविर्मावसे लावण्य 
और सौन्दर्यकी जीवन्त प्रतिमाके समान हिमालयके निसर्ग 
सुन्दर प्रदेशोके भूषणरूपमै सुशोभित होने लगीं । टीक 
इसी समय भगवान्‌ महादेव भी उसी प्रान्तमें आकर 
तपस्यामें लग गये । विश्वःब्रह्माण्डके समस्त जीवोकी सव 
प्रकारकी तपस्याका फल जिसकी इच्छामात्रसे पूर्ण होता है 
वही देवदेव श्रीमहादेव यह तपस्या क्यों करते हैं? 
इसका उत्तर देनेकी इच्छा करते हुए महाकवि कालिदास 
कहते हैं--- 


ॐ देवंदेव श्रीमंहादेबका योगिराज-विश्रहें और मंद्न-दहन-लीला # 


समिध्समिद्ध 
सूत्य॑न्तरमष्टमूति: । 
फलानां 

कामेन 


तत्राझिमाधाय 
स्वमेघ 

स्वयं विधाता तपसः 
केनापि 


उसी स्थानमें यथाविधि प्रज्वलित अग्निका आधान 
कर-- जो अग्नि उनकी भूमि प्रभृति अपमूतियोमे एक 
प्रधान मूर्ति है उसी अग्निका आधान कर--भगवान्‌ महा- 
देवने स्वयमेव समस्त तपश्याके फलदाता होनेपर भी न 
जाने किस कामनासिद्धिके लिये स्वयं तपस्या प्रारम्भ की । 
भक्तवाञ्छाकल्पतरु शंकरने आत्तकाम होते हुए भी भक्ति- 
रूपा प्रेममूति पार्वतीकी ही मनोकामना पूर्ण करनेके लिये 
इस मनोहारिणी तपोलीलाको प्रारम्भ किया था, इसमें 
सन्देह नहीं | उस समय गिरिराजने क्या किया-- 


तपश्चचार ॥ 


अनर्ध्यस्घेण तमद्रिनाथः 
स्वर्गोकसामचितमर्चयिस्वा । 
आराधनार्थञ्च सखीसमेतां 


समादिदेश प्रथतां तनूजाम्‌॥ 

जो सबके पूज्य हैं तथा जिनसे पूजाके योग्य अर्ध्य पाने- 
का किसीको अधिकार नहीं, देवंतालोग भी जिनकी पूजा 
सव॑दा किया करते हैं वह स्वयं आकर हिमाळयपर तपस्या 
कर रहे ह, यह देखकर गिरिराजने उनकी इस तपत्याके ही 
अनुकूल सेवा करनेके छिये अपनी संयतेन्द्रिया कन्याको 
सखियोंके साथ जानेकी आज्ञा दी | उस समय पार्वतीने 
क्या किया १-- 


अवचितबलिपुष्पा बेदिसम्मागं दक्षा 
नियमविधिजलानां बर्हिषां चोपनेत्री । 

गिरिशमुपचचार प्रध्यहं सा सुकेशी 
नियमितपरिखेदा तस्छिरश्रन्द्रपादैः ॥ 


वह सुकेशी पार्वती पिताकी इच्छानुसार देवदेव श्री- 
महादेवकी पूजाके लिये स्वयमेव पुष्प-चयन करती, उनके 
आसन ओर वेदिकाको साफसुथरा रखती, पूजा और 
अभिषेकादिके लिये जल और कुशादि संग्रह करके लाती । 
इसप्रकार बह प्रतिदिन श्रीमहादेवकी सेवामें निरत रहने 
लगी । जब इसप्रकार सेवा करते-करते वह श्रान्त हो उठती 
तब भगवान्‌ शंकरके ललाटमें स्थित चन्द्रकलाकी खिग्ध 
किरणें उसपर पड़तीं, जिससे उसका श्रमजनित खेद सर्वथा 
दूर हो जाता । 


इसप्रकार कुछ काल बीत गया । पाती अपंनी सखीं 
जया और विजंयाक्रे साथ पुष्प, समिधा, कुशा तथां 
जल प्रश्रति पूजाकी सामग्री लेकर उस पुण्य-तपोवनमें 
आतां, देवदेव श्रीमहादेवके बेंठनेकी वेदीको यथाविधि 
परिमार्जित करतां, समिधा कुश प्रतिको यथास्थान जुटा 
रखती, अपने हाथसे चुने हुए अज्जलिपरिपूर्ण मनोहर 
सुरभियुक्त कुसुमको उनके चरणोंके उपान्तमें बिल्लेर देती, 
और लौटते समय प्रथिवीपर मस्तक टेक वृषभध्वजको 
साशङ्ग प्रणाम करतीं तथा उनके विशाल छलाठके ऊर्ध्व- 
भागमें विराजमान चन्द्रकलाकी सुधाखवित शीत किरणोंके 
प्रवाहमें स्लानकर समस्त परिश्रमजनित झान्तिको दूर 
करके प्रसन्न-चित्तसे यर्थासमय पिताके भवनमै लौट आया 
करतीं । पार्वतीकी यह प्रेमभक्तिपूर्ण सेवा थी । इस सेवामें 
आत्मभोगामिलाषाकी गन्धमात्र न थी, उसमें थी केवल 
प्रियतम प्राणपति विश्वेश्वरकी तृत्तिमात्रकी अविश्राम्त कामना । 
उसमें न आत्मामिमान था, न विष्रयभोगामिलाघा थी । 
इस फपटहीन आत्मसमर्पणका किसी प्रकारका बदला अथवा 
पुरस्कार प्राप्त करनेकी लेशमात्र भी अभिलाषा उनके मनमें 
न थी । यदि थी तो केवळ यही आशा, यही आकांक्षा 
तथा यही वासना कि मेरी इस निष्कपट सेवासे सर्वभूताम्त- 
रात्मा सच्चिदानन्दघन-विग्रह देवदेव श्रीमहादेव सुखी हों । 
यदि क्षणमात्रके लिये भी मेरे देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और 
आत्माके द्वारा उनकी तनिक भी तृप्ति हुई तो मेरा जन्म 
सफल हो जायगा । में सुख नहीं चाहती, बल्कि उसके 
बदले अपार क्लेशसमुद्र उमड़कर मुझे अपनेमें डया ले तो 
इससे मेरी कोई क्षति न होगी, किन्तु उससे यदि त्रिलोकी- 
नाथ मेरे प्राणेश्वरको अणुमात्र भी तृप्ति हुई, तो वही मेरे 
लिये पर्याप्त सुख होगा और उसीमें मेरे जन्मकी अनन्य- 
साधारण सफलता है। इसप्रकारकी मनोवृत्तिके साथ 
गिरिराजकुमारी उमा देवदेव श्रीमहादेवकी सेवा करतीं 
तथा सेवोपरान्त उनके शिरस्थित चन्द्रमाकी - रदिमयोसे 
अपनीतश्रम होकर शान्त और प्रसन्न-चित्तसे अपने पिताके 
भवनमें लौट आतीं। महाकवि कालिदासकी अमृत- 
निःस्पन्दिनी लेखनीसे प्रसूत उनके अमरकाव्य कुमार- 
सम्भवके प्रथम सर्गके इस अन्तिम श्वोकमै अति संक्षेपसे 
बड़ी ही निपुणताके साथ देवदेव श्रीमहादेवकी सेवामें लगी 
हुई पार्वतीका जो भक्तिमय चित्र अङ्कित किया गया है 
उसपर विचारपूर्वक इष्टिपात न करनेसे तृतीय सर्गम वर्णित 


१२२ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


मदन-दहन-लीलाका रहस्य हृदयङ्गम नहीं हो सकता, 
इसी कारण “अवचितबलिपुष्पा? इस छोककी आवश्‍यक 
व्याख्या यहाँ की गयी है; आशा है, सहृदय पाठक इस 
व्याख्याके विस्तारके लिये क्षमा करेंगे । 


हिमालयके गौरीदाङ्करःश्टङ्गके ऊपर एकान्त तथा 
पुण्यतंम काननमे प्रेमभक्तिप्रसूत यह अपार्थिव (अलीँकिक) 
सेवा-धर्म इसप्रकार आइम्त्ररञ्ून्य झाम्तभावसे जिस समय 
अनुष्ठित हो रहा था, उस समय एक दिन उसी पुण्य 
तपोबनमें अकस्मात्‌ नब-वसन्तका आविर्भाव हुआ, वनश्री 
मानो समुल्लसित हो उठी, प्रत्येक सहकार-पादपमें नव- 
मज्ञरी प्रस्फुटित हो उठी, नवोद्गत पछाशकलिकाकी आरक्त 
आमामें दिड्मण्डल मानो सन्थ्याकी लालिमासे सुशोभित हो 
उठा, सव प्रकारके सुगन्धित सुमनोंके विकाससे और मधु- 
लोटप भ्रमरावठिके झङ्कारसे समस्त कानन-भूमि सुरमित 
और मुखरित हो उटी, स्वार्थसिद्धिके निमित्त अत्यन्त 
उतावले देवताओंके गूढ रहस्यमय पइयन्त्रके परिणाम- 
स्वरूप, काम भी ठीक इसी समय, रतिके साथ इस अद्दैतुक 
प्रेमभक्तिकी प्रसादमय लीळाभूमिमे आविर्भूत हो गया, शुद्ध 
प्रेमलक्षणाभक्तिके खच्छ प्रवाहने मानो क्षणमात्रक्रे लिये अशुद्ध 
भाव धारण कर छिग्रा । पार्यतीके दैनिक सेवार्थ उस 
तपोवनमे प्रवेश करनेके कुछ ही पूर्य प्रमथगणनायक 
नन्दीकी दृष्टि बचाकर सम्मोहनादि पञ्चक्ुसुमवाणसे युक्त 
कुसुमधनुसे कुसुममयी ज्याको आरोपित कर कामदेवने वहाँ 
प्रवेश किया । सामने देखा कि देवदारु-वृश्नके नीचे वेदिकाके 
ऊपर देवदेव श्रीमहादेव प्रसंख्यान-संमाधिमं मग्न हो रहे हँ। 
अहा ! केसी सुन्दरता है ? उनका मुखमण्डल असाधारण 
तेजसे पूर्ण हे । अपूर्व महिमामूर्ति है! महाकवि कालिदासकी 
भाषामें उसका केसा सुन्दर भाव स्फुटित हुआ है-- 

पर्यङ्कबन्धस्थिरपू्वकाय- 

खुज्वायतं सन्ञमितोभयांसम्‌। 


उत्तानपाणिद्वयसक्षिवेशात्‌ 
ग्रफुछराजीवभिवाङ्मध्ये ॥। 
शुजङ्गमोक्ञद्जटाकलाप- 
कर्णावसक्तहिगुणाक्षसूत्रम्‌ । 
कण्डग्रभाखङ्गवि्ेषनीलां 
कृष्णस्वचं ग्रन्थिमतीं दधानम्‌ ॥ 
किञ्चि'कादस्िमितोग्रभागे - 
अ बिक्रियायां विरतप्रसङ्गः । 


नेत्रेरविस्पन्दितपद्दममाले- 
लंक्ष्यीक्कतत्राणमघोमयूखैः ॥ 
अघृषिसरम्भसिंवाम्बुवाहं 
अपासिवाधारमनुत्तरङ्गम्‌ । 
सरुतान्निरोधा- 
न्निर्वातनिष्कस्पमिच प्रदीपम्‌॥ 
कपानेत्रान्तरलब्धमागे- . 
ज्यातिःप्रवाहँ रुदितेः 
खृणारसून्राधिकसोकुमार्या 
बालस्य ळ्सीं क्षपयन्तमिन्दोः ॥ 
सनो नवद्वारनिचिद्धवृत्ति- 
हृदि व्यवस्थाप्य समाधिवञ्यम्‌ । 
यमक्षरं क्षेत्रविद्रो विदुस्त- 
मात्मानमात्मन्यवलोकयन्तम्‌॥ 


अन्तश्चराणां 


शिरस्तः । 


कामदेवने देखा कि वह वीरासनसे बेठे हैं, उनके 
शरीरका ऊर्ध्वभाग निश्चल; सरल और समुन्नत दै तथा दोनों 
स्कन्ध समानरूपसे अवस्थित हैं, दोनों हाथोंको अपने क्रो ड़में 
रक्खे हुए हैं । जान पड़ता है कि यहाँ एक कमल विकसित 
हो रहा है। उनकै जटाजूट सर्पके द्वारा चूड़ाके समान 
समुन्नतभावसे बँधे हुए हैं, द्विगुणित रुद्राक्षमाला उनके 
दोनों कानेंकों सुशोभित कर रही है, संलम्म-प्रन्थियुक्त 
कृष्णवर्ण मृगचर्मकी इयामता नीछकण्ठको प्रभासे और भी 
घनीभूत हो रही है । उनके तीनों नेत्र नासिकाक्रे अप्रभागको 
लक्ष्यकर खिर हो रहे हैं । उस निस्पन्द और स्थिर नेत्र॑ रोम- 
राजिसे विभूषित त्रिनेत्रके नासिकाग्रपर स्थिर सन्निवेशित 
होनेके कारण उनसे नीचेकी ओर एक समुज्ज्वल ज्योति 
निकलकर इतस्ततः छिटक रही है । उन्होंने उस समाधि- 
अवस्थामें देहान्तचारी वायुसमूहको निरुद्ध कर रक्छा हैं; 
जिससे उन्हें देखकर जान पड़ता है कि मानो वे आडम्बर- 
शून्य तथा जलपूर्ण बरसनेवाले एक गम्भीर आक्कतिके 
बादल हें अथवा तरंगहीन प्रशान्त महासागर हैं किंवा 
निर्वात प्रदेशमै निष्कम्प शिखाधारी समुज्ज्वल प्रदीप हैं । 

उसने और भी देखा कि उस समाधिमग्न त्रिलोचनके 
ललाटस्थित नेत्रसे एक प्रकारकी ज्योतिशिख्वा आलोकधाराके 
समान बाहर निकल रही है, योगमग्न चन्द्रशेखरके शिरो- 
देशसे निकलकर यह ज्योतिशिखा नेत्रपथके द्वारा बाहर 
निकल रही है एवं उनके शिरस्थित मृणालसूत्रके समान 
फोमल चन्द्रकलाको मानो झुलस रही है। 


अः भगवान्‌ विष्णुका स्वप्न ॐ 


योगनिष्ठ त्रिपुरारिने समाधिके बलसे शारीरके नवद्वारोंमें 
अन्तःकरणको निरुद्धकर उसे छुदय-कमलरूप अधिष्ठानमें 
अवस्थित कर रक्खा है एवं क्षेत्रज्ञ जिसे अविनायी ब्रह्म 
कहा करते हृ उसी आत्मस्वरूप परमात्माका वे आत्मामें 
ही साक्षात्‌ कर रहे हैं । 

इस ध्यानगम्य योगीश्वर-मूर्तिको देखकर क्षणमात्रके 
लिये मदन किंकत्तव्यविमूढ हो गया, उसके शिथिल हाथोसे 
कुसुमशर और बारासन गिर पड़ा, अतर्कित भयसे उसकी 
अन्तरात्मा कॉप उटी, टीक इसी समय गिरिराजक्कुमारी भी 
अपनी सखियोंके साथ उस स्थानमें उपस्थित हुईं | मदनके 
भयभीत आत्मामें नूतन बलका सञ्चार हुआ । हृदयमें 
नवीन वळके प्राप्त होते ही असाध्य साधन करनेकी नवीन 
आशासे कामदेवने हाथसे गिरे हुए पुष्पबाण और पुष्प- 
धनुपको उठा लिया । देवदेव श्रीमहादेवके साथ पार्वतीके 
मिळनके लिये, श्रीभगवानके साथ प्रेमभक्तिकी मूर्त प्रतिमा 
श्रीपार्वतीके चिरकाङ्किति समागमके लिये बीचमें मध्यस्थ 
वननेके लिये कामदेव आकर वासना-राज्यकी सृष्टि करनेमे 
प्रदत्त हो गया | पर यह कामका राज्य था, यह प्रेमका 
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अर्थात्‌ निष्काम अनुरागका राज्य नहीं था | इस राज्यमें 
क्या कभी भक्तके साथ भगवानका मिलन हो सकता है ! 
शरीश्रीचैतन्यचरिताम्ृतकार टीक ही कहते हैं--- 

आलेन्द्रिय-प्रीति वान्छा तारे बळे काम । 

कृष्णेन्द्रिय-प्रीति वाञ्छा तार प्रेम नाम ॥ 

कामके सम्पर्कसे प्रेम कल्पित हो जाता है, हृदय 

भोगमें आसक्त होता है, प्रेम सूख जाता है, भक्त कामुक हो 
उठता है । ऐसी अवस्थामें भक्तके साथ भगवानका मिलन 
कमी भी नहीं हो सकता । इसी कारण श्रीमहादेवका तृतीय- 
नेत्र प्रज्यलित हो उठा और उससे विवेक और वैराग्यरूप 
ज्योतिःपुञ्ञ निकला और उसने कामको भस्मसात्‌ कर 
दिया । रतिका कामसम्पर्कजनित कटुपभाव दूर हो गया । 
प्रेमरूपा भक्ति पूर्णताको प्राप्त हुई । इसीका नाम देवाधि- 
देव श्रीमहादेवकी मदन-दहन-लीला दै । इसके वाद ही 
पार्वतीके साथ शिवका विवाह, प्रेमभक्तिकें साथ सच्चिदानन्दः 
विग्रह श्रीभगवान सदाशिवकी अपूर्व मिठन-लीला होती दै । 
उस लीळाके रहस्यका वर्णन लेख बढ़ जानेके भयसे आज 
नहीं हो सकता । पाठकगण तथा सम्पादक महादाय 
क्षमा करेंगे । 


भगवान्‌ विष्णुका खप्न 


जक वार भगवान्‌ नारायण अपने वेकुण्टलोकमें 
सोये हुए थे । खप्मे वे क्या देखते हें कि 
करोडौं चन्द्रमाओंकी - कान्तिवाले, त्रिश्यूल- 
डमरू-धारी, स्वर्णाभरण-भूषित, सुरेन्द्रवन्दित, 
| अणिमादिसिद्धिसेवित त्रिलोचन भगवान्‌ शिव 
प्रेम और आनन्दातिरेकसे उन्मत्त होकर उनके 
सामने नृत्य कर रहे हैं । उन्हें देखकर भगवान्‌ विष्णु हर्प- 
गद्गद्‌ हो सहसा शय्यापर उठकर बैठ गये और कुछ 
देरतक ध्यानग्थ बेटे रहे । उन्हें इसप्रकार बैठे देखकर 


श्रीठदमीती उनसे पूछने लगी 


% 


कि भगवन्‌ ! आपके इस- 
प्रकार उठ वेटनेका क्या कारण है ? भगवानने कुछ देरतक 
उनके इस ग्रक्षक कोई उत्तर नहीं दिया और आनन्दे 
निमग्न हुए चुपचाप वेठे रहै । अन्तमें कुछ स्वस्थ होनेपर वे 
गद्गद्‌ कण्ठसे इसप्रकार बोले---हे देवि, मेंने अभी सम्ममें 
भगवान श्रीमहेश्वरका दर्शन किया हे । उनकी छत्रि ऐसी 
'अपूर्य आनन्दमय एवं मनोहर थी कि देखते ही वनती थी । 


माळूम होता है, शङ्करने मुझे स्मरण किया है। अहोभाग्य ! 
चलो, केलासमें चलकर हमलोग महादेबके दर्शन करें । 
यह कहकर दोनों केलासकी ओर चल दिये । म॒ुश्किल- 
से आधी दूर गये होंगे कि देखते हे भगवान्‌ इाङ्कर स्वयं 
गिरिजाके साथ उनकी ओर चले आ रहे हैं । अब भगवान- 
के आनन्दका क्या ठिकाना ? मानो घर बैटे निधि मिल 
गयी । पास आते ही दोनो परस्पर बड़े प्रेमसे मिळे | मानो 
प्रेम और आनन्दका समुद्र उमड़ पड़ा । एक-दूसरेको 
देखकर दोनोके नेत्रोंसे आनन्दाश्रु बहने लगे ओर शारीर 
पुछकायमान हो गया । दोनों ही एक दूसरेसे लिपटे हुए 
कुछ देर मूकवत्‌ खड़े रहे । प्रश्नोत्तर होनेपर माळूम हुआ 
कि दाङ्करजीको भी रात्रिमे इसी प्रकारका खप्न हुआ कि 
मानो विष्णुभगवानकों वे उसी रूपमें देख रहे हैं जिस 
रूपमे वे अब उनके सामने खड़े थे । दोनोके स्वप्नका वृत्तान्त 
अवगत होनेपर दोनों ही लगे एक दूसरेसे अपने यहाँ लिवा 
ले जानेका आम्र करने । नारायण कहें देकुण्ठ चलो और 
शम्भु कहें केटासकी ओर प्रस्थान कीजिये। दोनोंके आमहमें 
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इतना अलौकिक प्रेम था कि यह निर्णय करना कठिन हो 
गया कि कहाँ चला जाय £ इतनेहीमें कयां देखते हैं कि 
वीणा बजाते हरिगुण गाते नारदजी कहींसे आ निकले । 
बस, फिर क्या थाः? लगे दोनो ही उनसे निर्णय कराने कि 
कहाँ चला जाय १ बेचारे नारदजी तो खयं परेशान थे। 
उस अलौकिक मिलनको देखकर वे तो खयं अपनी सुध- 
बुध भूल गये और लगे मस्त होकर दोनोंका गुणगान करने । 
अब निर्णय कौन करे ! अन्तमें यह तै हुआ कि भगवती 
उमा जो कह दें वही ठीक है । भगवती उमा पहले तो कुछ 
देर चुप रहीं । अन्तमे वे दोनोंकी लक्ष्य करके बोलीं#--हे 
नाथ ! हे नारायण ! आपलोगोंके निश्चल, अनन्य एवं 
अलौकिक प्रेमको देखकर तो यही समझमें आता है 
कि आपके निवासस्थान अलग-अलग नहीं हैं, जो केलास 
है वही वेकुण्ठ है और जो वैकुण्ठ है वही कैलास है; केवल 
नाममें ही भेद है । यही नहीं, मुझे तो ऐसा प्रतीत होता है 
कि आपकी आत्मा भी एक ही है, केवल शरीर देखनेमें दो 
हैं। और तो और, मुझे तो अब यह स्पष्ट दीखने छगा कि 
आपकी भार्याएँ मी एक ही हैं, दो नहीं। जो में हँ वही 
श्रीलक्ष्मी हैं और जो श्रीलक्ष्मी हें वही में हूँ | केवळ इतना 
ही नहीं, मेरी तो अब यह दृढ़ धारणा हो गयी है कि आप- 
लोगोंमेंसे एकके प्रति जो द्वेष करता है वह मानो दूसरेके 
प्रति ही करता है, एककी जो पूजा करता है वह स्वाभाविक 
ही दूसरेकी भी करता हे और जो एकको अपूज्य मानता 
है वह दूसरेकी भी पूजा नहीं करता । में तो यह समझती हूँ 
कि आप दोनोंमें जो भेद मानता है उसका चिरकालतक 
घोर पतन होता है । में देखती हूँ कि आप मुझे इस प्रसज्ञमें 
अपना मध्यस्थ बनाकर मानो मेरी प्रवञ्चना कर रहे हैं, मुझे 


चकरमें डाल रहे हैं, मुझे भुला रहे हैं। अब मेरी यह 
प्रार्थना है कि आपलोग दोनों ही अपने-अपने लोकको 
पधारिये । श्रीविष्णु यह समझें कि हम शिवरूपसे बैकुण्ठ 
जा रहे हैं और महेश्वर यह मानें कि हम विष्णुरूपसे 
केलास-गमन कर रहे हैं । 

इस उत्तरको. सुनकर दोनों परम प्रसन्न हुए और 
भगवती उमाकी प्रशंसा करते हुए दोनों प्रणामालिङ्गनके 
अनन्तर हर्षित हो अपने-अपने लोकको चले गये । 

लौटकर जब श्रीविष्णु बैकुण्ठ पहुँचे तो 'श्रीलक्षमीजी 
उनसे पूछने लगीं कि--प्रभों सबसे अधिक प्रिय आपको 
कौन हैं ! इसपर भगवान्‌ बोले|--प्रिये! मेरे प्रियतम 
केवल श्रीशङ्कर हैं । देहधारियाको अपने देहकी भाति वे 
मुझे अकारण ही प्रिय हैं । एक वार में और दाङ्कर दोनों ही 
प्रथिवीपर घूमने निकले । में अपने प्रियतमकी खोजमें इस 
आझायसे निकला कि मेरी ही तरह जो अपने प्रियतमकी 
खोजमें देश-देशान्तरोंमें भटक रहा होगा, यही मुझे अकारण 
प्रिय होगा । थोड़ी देरके बाद मेरी श्रीदाङ्करजीसे भेंट हो 
गयी । ज्यों ही हमलोगाकी चार आँखें हुई कि हमलोग 
पूर्वजन्माजित विद्याकी भाँति एक दूसरेके प्रति आकृष्ट हो 
गये]. । वास्तयमें में ही जनार्दन हूँ और में ही महादेव 
हूँ । अलग-अलग दो घड़ोंमें रक्ले हुए जलकी भाँति मुझमें 
और उनमें कोई अन्तर नहीं है । शङ्करजीके अतिरिक्त शिव- 
की अर्चा करनेवाला शिवभक्त भी मुझे अत्यन्त प्रिय है। इसके 
विपरीत जो शिवकी पूजा नहीं करते वे मुझे कदापि प्रिय 
नहीं हो सकते |! 


शिव-द्रोही वैष्णवोको और विष्णु-द्वेपी शेयोंको इस 
प्रसङ्गपर ध्यान देना चाहिये । 


— Se थ्व 


# यादृशी दरिता प्रीतिर्युवाभ्यां नाथ ! केशव ! मन्ये तया प्रमाणेन न भिन्नवसती युवाम्‌ ॥ 


यादृशी दशिता प्रातिर्युवाभ्यां नाथ ! केशव ! मन्ये तया प्रमाणेन आत्मैकोऽन्यतनुमिथः ॥ 
या प्रीतिदीडीता देव युवाभ्यां नाथ ! केशव ! मन्ये तया प्रमाणेन भार्ये आवां पृथङ्‌ न वाम्‌ ॥ 
यादृशी दार्शता प्रीतियुवाभ्याँ नाथ ! केशव ! मन्ये तया प्रमाणेन द्वेष एकस्य स द्वयोः ॥ 
याढ्शी दशिता प्रीतिधुवाभ्यां नाथ ! केशव ! मन्ये तया प्रमाणेन अपूजैकस्य च द्वयोः ॥ 
+ न मे प्रियतमाः सन्ति शिव एकः प्रियो मम । अहेतुकः प्रियोऽसौ भेःखकायः प्राणिनामिव ॥ 


{ स॒ एवाह महादेवः स एवाहं जनार्दनः । उभयोरन्तरं नास्ति 


घटस्थजलयोरिव ॥ 


झिवादन्यः भियो भेऽस्ति भक्तो यः शिवपूजकः । झिवस्यापूजको लक्ष्मि न कदापि प्रियो मम॥ 


(बृहद्धमेपुराण, पूर्वखण्ड, अध्याय ९। १०) 


शैवागम 


( हेखक--श्रीश्रीशम्भुलिंगजी शिवाचाये महाराज, बृइन्मठ ) 


नुष्यकी ऐहिक और पारमार्थिक 
उन्नतिका साधन उसका सद्धर्म है और 
सद्धमके विशेष खरूपको जानना ही 
Rd प्रत्येक व्यक्तिका प्रथम कतव्य है । 

और इसे भलीभाँति जाननेके लिये 


९ आवश्यक है । इस विश्वप्रपञ्चमें 
00 अनिमित्त बन्धु परमेश्वर ही परम आसत 
पुरुष हैं । क्योंकि सबका हित करने- 
वाला उनके बिना दूसरा नहीं है । उस परमेश्वरका हितोपदेश 
ही विद”, “आगम?, श्रुति” “समाम्नाय? इत्यादि नामोंसे 
सर्वत्र प्रसिद्ध है । वेद ही सत्यधर्मका मूल होनेके कारण 
सद्धमके खरूपकरे जाननेमें मुख्य साधन है। इसी अभिप्रायको 
प्रकट करनेक्रे लिये भगवान्‌ गौतम मुनिने वेदो धम॑मूलमः 
इस सूत्रकी रचना की थी । इससे यह सिद्ध होता है कि 
सनातन-धमंके यथार्थ ज्ञानका कारणभूत ( साधन ) वेद 
(श्रुति ) ही समस्त आस्तिकोंका मुख्य प्रमाण है । 

वेद और श्रुति इन दोनों शब्दोंके एकार्थवाचक होनेके 
कारण श्रुति ही वेद है--ऐसा अर्थ ग्रहण किया जाता है | 
पर हारीत मुनिने-- 


“अथातो धर्म व्याख्यास्यामः । श्रुतिप्रमाणको धर्मः । 
श्रुतिश्च द्विविधा वैदिकी तान्त्रिकी च ।' 


"इन सूत्रौँमै श्रुतिके वेदिक और तान्त्रिक दो भेद प्रति- 
पादन किये हें । इस प्रमाणसे द्विदल धान्यके समान रहने- 
वाली श्रुतिके वेदिक और तान्त्रिक दो प्रकारके वाड्ययंमें 
श्रंतभावका व्यत्यय कभी सम्भव नहीं । इसप्रकारसे श्रति 
वैदिकी और तान्त्रिकी दो नामोंसे प्रसिद्ध हुई । श्रतिकी 
उत्पत्ति जगत्‌की उत्पत्तिके साथ ही हुई, यह बात उपर्युक्त 
श्रुतियाक्योंसे ही सिद्ध होती है । इससे जिसप्रकार वैदिकी 
श्रुतिकी उत्पत्ति परमेश्वरसे मानी जाती है बैसे ही तान्त्रिकी 
श्रुतिकी उत्पत्ति भी परमेश्वरसे ही माननी चाहिये । 


परमेश्वर कैसा दै ! वह सर्वज्ञत्व, सर्वक्तृत्वादि शक्तिः 
बिशिष्ट है । यह परमेश्वर ही इन उभय श्रुतियोंमें परब्रह्म, 
परशिवलिङ्ग, खल प्रभृति भिन्न-भिन्न नामोसे पुकारा गया है। 


ते ध्यानयोगानुगता  अपश्य- 
न्देवास्मशक्ति स्वगुणे निंगूढाम्‌ । 

परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते 
स्वाभाविकी जानवलक्रिया च ६ 


इत्यादि उपनिषद्वाक्याँसे परब्रह्मरूप परशिवस्वरूपमें 
चन्द्रचन्द्रिकाके समान अभिन्नभावसे रहनेवाली चिच्छक्ति ही 
परशिवकी स्वात्मीयशक्ति जान पड़ती है । सृष्टिके आरम्भमे 
परशिवकी स्वात्मीय शक्तिके स्फुरणसे जो ईषत्‌ चलन होता 
है यही “नाद? कहलाता है । इस नादको ही शब्दतत्त्वका 
मूलभूत कहते हैं । इसी अर्थको श्रीरामकण्ठाचार्यने इस- 
प्रकार स्पष्ट किया है~ . 


स महामायाजन्यो नादः परमार्थवाचको भवति। 
येन स्थूल शब्दं मन्त्रं तन्त्रारमकं भवेद्वापि ॥ 


परन्तु शिवतस्वमे तत्स्वरूपभूत जो अववोधात्मक विमल 
ज्ञान है बह सबसे पूर्य नादरूपसे सूक्ष्मतः आविर्भूतः होकर 
पीछे स्थूल शब्दसे मन्त्र-तन्त्रात्मकरूपसे प्रसरित हुआ । 
सृष्टि, स्थिति, लय, तिरोधान और अनुग्रहस्वरूप पञ्चः 
कृत्योपयोगी तथा पञ्चमन्त्रात्मक परशिव-स्वात्मीय झाक्तियाँ 
ही परशिवके पञ्चयक्त्र हैं । इन सद्योजातादि पञ्चवक्त्रासे 
तान्त्रिकी श्रुतिकी उत्पत्ति किसम्रकार हुई, इसे तान्त्रिकी 
श्रुति इसप्रकार प्रतिपादन करती है-- 


कासिकाद्यचितान्ताश्च सथोजातसुखोद्भवाः । 
दीप्तादिसुप्रभे दाख्या चासदेवमुखोद्धवाः ॥ 
विजयाद्यास्तु वीरान्ताः पञ्चैतेऽघोरवक्तूजाः । 


कारवाद्यास्तु बिस्बान्ताः पुरुषाख्याननोद्धवाः ॥ 

प्रोद्ठी ताद्यष्टतन्त्रास्तु चेशानाननसम्भवाः । 

अर्थात्‌. सद्योजात मुखसे कामिकं, योगज, चिन्त्य, 
कारण, अचित-यह पाँच आगम उत्पन्न हुए । वामदेवमुखसे 
दीत, सूक्ष्म, सहल, अंशुमत्‌ , सुप्रभेद--यह पाँच आगम 
उत्पन्न हुए । अधोरमुखसे विजय, निःश्वास, स्वायम्भुव) 
अनल, वीर-यह पाँच आगम उत्पन्न हुए । तत्पुरुष-मुखसे 
कारव, मधुप, विमल, चन्द्र, ज्ञान बिम्ब-- यह पाँच आगम 
उत्पन्न हुए । ईशानमुखसे प्रोद्वीत, ललित, सिद्ध, सन्तान; 
सर्वोत्तर, पारमेश्वर, किरण, वातुल--यह आठ आगम उत्पन्न 
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हुए । यह कामिकादि २८ आगम ही तान्त्रिकी श्रुतिकी 
विभिन्न शाखाए हैं, इन्हें संहिता भी कहते हैं | इनके सबसे 
प्रथम द्रष्टा विदेश्वर, प्रणवादि दस शिव तथा अनादि रुद्र 
आदि अग्टादश रुद्र हें) इनके पश्चात्‌ इन दैवागमोके प्रवर्तक 
महर्षि लोग हो गये । इन २८ शैवागमोंके पूर्व तथा उत्तर दो 
भाग है । पूयभागमें कमकाण्ड ओर उत्तरभागमें ज्ञानकाण्ड 
का प्रतिपादन हुआ है) पूवकाण्डमे सामान्य शेव, मिश्र शवादि 
धर्मोका प्रतिपादन तथा उत्तरकाण्डमें शिवज्ञान, शिवध्यान, 
शिवत्रत, शिवाचन, शिवभक्ति इत्यादि ब्रह्मविद्योपयोगी 
वीस्शेव-मताचारोंका ही मुग्ब्यरूपसे प्रतिपादन हुआ है। 
उपयुक्त प्रत्येक आगमके पूर्व और उत्तर दो काण्डोम क्रिया, 
चया, योग ओर ज्ञानरूप चार पाद अन्तहित हैं । 


“आगम? तन्त्रको कहते हैं और तन्त्र-गरन्थोमें वेद विरुद्ध 
आचारतीधक वाक्य रहनेके कारण यह ग्रन्थ वेदिक लोगांको 
मान्य महाँ है । इस मान्यताके कारण वहत से विद्वान 
दिव्यागम ( श्रोतागम ) को भी खीकार नहीं करते । परन्तु 
उनके ऐसा माननेका कारण एकमात्र वस्तुश्थितिके यथार्थ 
ज्ञानका अभाव है । दूसरा एक और कारण यह भी है कि 
वेदविरुद्ध आचारोंके प्रतिपादन करनेवाले अनेक वेदबाह्य 
तन्त्र-ग्रन्थ भी “आगमः के मामसे खूब प्रसरित हो रहे हैँ । 
इसलिये श्रोतागमोंके यथार्थ खरूपका जिन्हें ज्ञान नहीं है 
उनके मनमें “आगम” दाब्दके श्रयणमात्रसे तिरस्कारका भाव 
उत्पन्न होना स्वाभाविक ही है। में समझता हूँ, इसप्रकारका 

स लेखके पढ़नेसे दूर हो जायगा । 


मीमांसादि विभिन्न शास्त्र भी तन्त्र-नामसे प्रसिद्ध 

इससे श्रोतागमरूप शेव. संहिताओंको भी “शिव-दशन 
“ेवशास्त्र' “शेवागम? शिवतन्त्र' 'सिद्धान्तशाल्न' आदि 
नामेसे पुकारते हैं । इन श्रोतागमोमे ब्राह्मणादि चातुर्वर्ण्य 
तथा ब्रह्मचयादि चतुराश्रमोंक्रे विदित धर्माचार विस्तृत- 
रूपमे प्रतिपादित हुए हैं । जो वेदविरुद्ध धर्माचरणत्रोधक 
कुतन्त्र ह उन अश्रोतागमोंको ही प्रमाण माननेवाळे वेद- 
विहीन पुरुष चातुवेण्य तथा चतुराश्रमोको अङ्गीकार नहीं 
करते तथा पोडगा संस्कारोको भी वे नहीं मानते। इसी 
कारणसे वेदिक लोग उनके संसर्गसे दूर रहते हैं । चातुर्वण्य 

था चतुराश्रमौके माननेवाले एवं पोडश संस्कार्रोका 
अनुष्ठान करनेवाले जो शुद्ध सम्प्रदायी हैं वे वेद, स्मृति, 
सूत्रादिकाँको जेसे परम प्रमाण मानते हैं वेसे ही दिव्यागमों 
को भी अङ्गीकार करते दै | दिव्यागमोंकी आज्ञा भी ऐसी 


ही हे 


इति वर्णाश्रमाचारान्मनसापि न लङ्घयेत्‌ । 
यो यसिसिन्ा श्र मे तिष्ठन्प्राप्तो दीक्षां शिवार्मिकाम्‌॥ 
तस्मिन्नेव स संतिष्ठेत्‌ शिवधर्म च पालयेतू ॥ 


इस वचनके अनुसार सनातन-आर्य-धर्मानुयायी 
लोगोंको अपने-अपने वर्णाश्रमोका उल्लल्लन किये बिना 
ही शेवागमोक्त-दीक्षा लेकर शिवज्ञान, शिवध्यान, शिव- 

शिवार्चन, दिवभक्तिरूप शेव धर्माचरणके अनुष्ठान 
तथा आन्तरङ्गिक अभेद्यानुसन्धानके बलसे कीटब्रमरन्यायके 
अनुसार शिवस्वरूप हो जाना परम कर्तव्य है । प्राचीन 
कालमे द्विज छोगोंने तत्कालीन श्ैवागम-प्रवतक श्रीरेवण- 
सिद्ध, श्रीउपमन्यु आदि सिद्धगण तथा महर्षियों और 
महात्माओंसे शिवदीक्षा प्रातकर शैवमतका अनुसरण किया 
था । इस विषयमै सिद्धागम, पद्मपुराण और महाभारतादि 
प्राचीन ग्रन्थ प्रमाण हें । श्रीरेषणसिद्धसे अगस्त्यादि महर्षियोंनि 
शिवज्ञानोपदेशकों कैसे प्राप्त किया-यद्द बात सिद्धाममर्मे 
है तथा अगस्त्य महर्षिने श्रीरामचन्द्रजीको शिवदीक्षा; 
चिवत्रतादि शेव धर्माचरणोंका उपदेश केसे दिया, यह बात 
पद्मपुराणान्तर्गत शिवगीतार्म है एवं श्रीउपमन्यु मुनिसे 
श्रीकृष्णने शिवदीक्षा, शिवत्रताचरणको केसे प्राप्त किया-- 
यह वात महाभारतके अनुशासन-पर्यमें स्पष्ट लिखी हुई है । 
इससे दोयागम तथा उनमें प्रतिपाद्य हव धर्माचरण सर्व- 
शिष्ट जनसमाहत है. यह निर्विवाद सिद्ध दे । इसी कारण 
शिष्टजन वैदिकी श्रुतिके समान दोवागमरूप तान्त्रिकी 
श्रुतिको भी परम प्रमाणरूपभं अंगीकार करते हैं । 

आय श्रीशंकराचार्यने “गायत्री पुरश्वरण-पद्धति? नामक 
अपने ग्रन्थमें पुरस्क्रिके मुख्य पञ्चाङ्गका निरूपण करते 
हुए लिखा है-- 

जपार्चापूर्वको होमम्तर्पणं चाभिघेचनम्‌ । 

भूदेवभोजनं चेवंप्रकारैपा पुरस्क्रिया ॥ 

इति पत्चाङ्गतः सिद्धिं मन्त्री शीव्रमवाप्नुथात्‌ । 

तेजस्वी ब्रह्मवर्चेस्तरी निग्रहानुग्रह क्ष मः ॥ 

अवेदचिरकाळेन सत्यं जानीहि पार्वति। 

इति स्वग्वाक्यम्‌ । 


इन श्ैवागम-वाक्थौंका उल्लेख करके तथा ग्रन्थके 
उपसंहारमें 'वत्सरादर्वाक्‌ सिद्धिर्जायते, तदुक्त शिवशासने' 
ऐसा कहकर शेवागम-वावयोको ही प्रदर्शित किया दै । 
सारांश यह है कि सन्ध्या, गायत्री, जप) शिवडिज्न- 
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प्रतिष्ठापन, शिवछिङ्गपूजाविधि इत्यादि अनुष्ठानोंका क्रेम- 
पूर्यक दोवागममें विस्तारसे प्रतिपादन होनेके कारण यह सब 
क्रियाएं शोवागमवाक्योंके ग्रहणसे साज्ञपूर्ण होती हैं, इससे 
इस दिव्यागमको सव शिष्टजनोंक्रे लिये परिग्राह्म होनेमें कुछ 
भी सन्देह नहीं रह जाता । श्रीहरदत्त आचार्यने-- 


वेदः प्रमणमिति सङ्गिरमाण एव 
दिव्यं तवागममुपैति जनः प्रमाणम्‌ । 


इस वाक्यसे वेदके समान आगमको भी प्रमाण 
माना है । 


सूर्य भट्ट कहते हैं-- 
नहि वेदागसथोरस्थन्तविरोधः, परकत्तु कस्वाविशेषात्‌ । 
वेद और आगम-इन दोनोंके कत्ता एक ही परमेश्वरके 


होनेसे दोनेंकी समानरूपसे प्रमाणता है । सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ 
अप्पय्य दीक्षितने 'शिवतस्वविवेक? नामक ग्रन्थमे लिखा है कि- 


क्कचिदपि ` दोषशङ्का- 
दीवागसानामेव सर्वागमेभ्यो बलवस्व- 


वे रार्थसारसंग्रहात्मकानां 
कछुपरहितानां 
व्यवस्थितेः । 


बेदके ही सारभूत अर्थको क्रमपूर्वक और सुस्पष्ट 
रीतिसे प्रतिपादन करनेवाले किश्विन्मात्र भी दोपसे 
रहित संशयहीन पवित्र शेबागमोंका अन्य आगमोंकी अपेक्षा 
अधिक प्रामाण्य निर्विवाद सिद्ध है । 
पुराणोंमें भी शेबागमोका प्रारा्त्य खूब वर्णन किया 


गया है । स्कन्दपुराणकी सूतसंहिताके प्रथमाध्यायमें 
लिखा है-- 
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कत्ता 
यथा 


अष्टादशपुराणाना 
कामिकादिप्रभेदानां 


सत्यवतीसुतः । 
देवो महेश्वरः॥ 
इस छोककी मध्याचार्य इसप्रकार व्याख्या करते हैं--- 
कामिकादीनामागमसंहितानां शिवेनेव प्रणयनातू 
प्रासाण्ये यथा विश्रम्भः, एवं नारायणावतारेण व्यासेन 
प्रणयनात्‌ घुराणेऽप्यविशेपः । 


कामिकादि आगम महेश्वरप्रोक्त हैं, इस कारणसे जैसे 
इनका प्रमाण अबाधित है वैसे ही नारायणायतार महि 
व्यासप्रणीत पुराण भी प्रमाण हैं । 

इन २८ आगमोंके वाक्य अनन्तरूप हैं 

भ्बेदा चा एते अनन्ता वै वेदाः? 

--इस प्रमाणके अनुसार आगम भी संख्यातीत हें । 
उनमेसे आज जो आगम उपलब्ध हैं उनपर प्राचीन आचायोँके 
भाष्य, वृत्ति, व्याख्यानादि भी बहुत हं । इनके पठन- 
पाटनका प्रचार कर्णाटक, आन्त्र आदि प्रान्तौमें अधिक हे 
तथा मध्य-प्रान्त और बङ्गाल-प्रान्तमे भी आगम-शाख्नको 
भलीमाँति जाननेवाले विद्वान्‌ अभी मिलते हे एवं इज्जलैण्ड, 
जर्मन आदि विदेशोंके बड़े-बड़े विश्वविद्याल्योंकी 
लाइब्रेरियोंमं भी कुछ आगमके ग्रन्थ विद्यमान हैं जिनके 
अध्ययनसे वहाँके संस्कृत कृतार्थं हो रहे हं। परन्तु 
हिन्दुम्तानके विद्वान्‌ इन आगम-अन्थोके जाननेका कुछ 
भी प्रय्न नहीं करते, यह. देखकर खेद और साथ ही 
आश्रयं भी होता दै । अध भी भारतवासी विद्वान्‌ पक्षपात- 
हीन दृष्टिसे तथा निरभिमान-वृत्तिसे शेवागम-याड्य़यक्रे 
रहस्यको जाननेके लिये यलशीळ होंगे, ऐसी मेरी आशा है। 


भगवान्‌ शिव 


(१) 
सित गंगा-जरु-राशि, शीशपर; जटा विरति-आकति निमेल, 
दिव्य बाऊ-शशि-करित भाइ, शुचि तेजराशिमय मुखगण्डर। 
जगत-दग्घकारी प्रचण्ड विष द्वाराकत  सुकण्ठ दयामर, 
पुओकृत जग-सुन्दर ता-सम अति सुडौक तन गौर सबू। 
वद्य काळ सम केलि-निरत फणि-शभित विस्तृत वक्षस्य, 
चरम दयामय दो लोचन हैं, चरम क्रोवमय एक अमळ | 


(२) 

सदन गर्वहर, गिरिजा-सुखकर, योगेश्वर, 'घृतबार-स्व भाव, 
तत्र उपासक्रोक्के हित रहता जगमें कोई नहीं अभाव | 
स्वयं जह्मके तुम स्वरूप हे। याफि ब्रह्मके अंश प्रधान, 
अथवा हो. आनन्द-सिन्धुकी गुरुतम कहरोंके उत्यान । 
है। जाता जिस समय असंभव जगतीमे दुर्भाव-दमन, 
करते तव तुम उसमें हितकर नाश-रूप गुरु परिवर्तन । 

-र्‍भानन्दिप्रसाद श्रीवास्तव 


—— mamas 


शिव-तख 


( लेखक--भारत-धर्म-महामण्डलके एक महात्मा ) 


ब्रह्मादि पिपीलिकान्त अणु-परमाणु- 
तक चित्सत्ता सर्वत्र परिव्यास्त होनेके 
कारण जड एक कल्पनामात्र ही 
रह जाती है । वास्तवमै जड कोई 
वस्तु नहीं, चेतन्यका ही सब ओर 
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विज्ञान है । हम सनातनी आस्तिक हैं और सब ओर 
ईश्वरकी सत्ताको देखा करते हैं, समस्त जगतूको वासुदेव- 
मय देखते हैं, इसका यही रहस्य है । अव ईश्वर-तत्त्वके 
सम्बन्धमें विचार करना योग्य होगा । 

सनातन बैदिक दर्शनोंके विज्ञानानुसार और नाना 

उपनिषदोंके ईश्वर-तत्त्व-सम्वन्धी रहस्यके अनुसार ईश्वर-तत्त्व- 
के विज्ञानके अनुशीलनकी पहले आवश्यकता है। बेदिक 
विज्ञानके अनुसार इश्वर-तत्त्व जिभावोंके आधारपर तीन प्रकार- 

अनुभूत होता है । त्रिमाबोंमें पहला ब्रह्मभाव है। जब सृष्टि 
नहीं रहती अथवा सृष्टिकी गति जहाँ नहीं है, उस सृष्टिसे 
अतात अदरत-सत्तारूपी निर्गुणमावकों ब्रह्मभाव कहते हैं । 
दूसरा ईश्वरमाव है--जब ब्रह्मप्रकृति ब्रहासै प्रथक्‌ होकर 
सृष्टिविलास प्रकट करती है और ब्रह्म अर्थात्‌ परमात्मो 
स्वतन्त्र रहकर उसका ईक्षण करते हैं उस समय ब्रह्म केवल 
द्रष्टा होते हैं. और ब्रह्मप्रकृति दृदयकी सष्टि-खिति-लय 
करनेवाली रहती है। यही सगुणभाव ईश्वरमाव कहलाता है । 
तीसरा विराट्माव है- जब ब्रह्मप्रकृतिके विछासरूपी अनन्त- 
कोटि ब्रह्माण्डमय सृष्टि-प्रपञ्चके साथ ईश्वरमावका सम्बन्ध 
बना रहता हो, तब जो स्थूल मूर्तिमान्‌ भाव दृग्गोचर होता 
है, वही विराटभाव है । ज्ञानी भक्त अपनी ज्ञानदृश्सि 
इन्हीं तीनों भावोंमें श्रीमगवानके दर्शन किया करते हँ 

श्री मद्धगवद्वीतामें श्रीमगवानने भगवदवताररूपसे भक्त 
अजुनको इन्हीं तीनों भावोंका उपदेश किया है। आत्माकी 
निर्लिप्तताके वर्णनके द्वारा ब्रह्मभावका, क्षेत्र-क्षेत्रज्ञ-वर्णनक्रे 
द्वारा ईश्वरभावका और विराटमूर्तिका दर्शन करांकर विराट- 
भावका अनुभव श्रीहरिने पार्थको कराया था । इन्हीं तीनो 
भावोंमेसे ईश्वरभावको मुख्य मानकर द्वैत-प्रपञ्चकी ओर 
अनुभवको अग्रसर करनेसे यही प्रतीति होगी कि ब्रहमप्रकृति 


जव स्वतन्त्र होकर दृश्य-प्रपञ्चरूपी कार्य करने लगती है, 
जिसको परमात्मा देखते हैं, उस समय त्रिगुणमयी ब्रहा- 
प्रकृतिका त्रिगुणमय स्वरूप स्वतन्त्ररूपसे ज्ञानी भक्तके 
अनुभव आने लगता है । 

इसी अवस्थामै सगुण ब्रह्मके इस मधुर विलासको चाहे 
युगलरूप, चाहे. जगत्पिता, चाहे जगन्माता कह सकते हैं । 
सगुणब्रझकी मन, याणी और बुद्धिसे अगोचर यही अवस्था 
किसी झान्नमें :महाविष्णु, किसी शान्नमें सदाशिव, किसी 
शान्नमें गणपति, किसी शान्नमें सूर्यदेव और किसी झान्नमें 
महादेवीके रूपसे वर्णित है । पञ्च सगुण-उपासनाका यही 
रहस्य हे । त्रिभावमयी विश्वजननी महामायारूपिणी महादेवी 
ब्र्माण्डकी सृष्टि, स्थिति और लयके लिये भगवान्‌ ब्रह्मा, 
भगवान्‌ विष्णु और भगवान्‌ शिवको प्रसव करती है, जो 
त्रिमूर्ति कहलाते हैं और प्रत्येक ब्रह्माण्डमें यथाक्रम त्रिगुणके 
अधिदेव वनकर सृष्टि, स्थिति और लयकार्य अपनी शक्तियोंके 
साथ सम्मिलित होकर किया करते हैं । व्रह्माजीकी शक्ति 
सावित्री, विष्णुकी शक्ति लक्ष्मी और दिवजीकी शक्ति 
पार्वती कहाती है। ये ही तीनों सशक्तिक देवता प्रत्येक 
ब्रह्माण्डके ईश्वर कहलाते हैं । इन तीनोंमेसे ब्रह्माण्डे स्थिति- 
कर्ता भगवान्‌ विष्णुके :सृष्टिरक्षाके लिये और मुक्तिदाता 
भगवान्‌ शिवके जीवको ब्रह्म भावमें लीन करनेके लिये अवतार 
हुआ करते हैं । उनकी शाक्तियोंके भी ऐसे ही अवतार होते 
हैं । अवतारोंका प्राकट्य मनुष्यपिण्ड, सहजपिण्ड और 
अलौकिक पिण्ड धारण करके होता है। इन त्रिमूतिंयोंके 
अधीन पुनः अनेक बढ़े-बढ़े पदधारी देवता अपने पद- 
गौरवके अनुसार ईश्वरीय शक्तियोंको धारणकर ईश्वर कहलाया 
करते हैं । इसी नियमके अनुसार भगवान्‌ यम धर्मराजको 
ही प्रथिवीके अनेक धर्मावलम्त्री ईश्वर करके मानते हैं और 
उनकी बुद्धि ईश्वर-तत्त्वमें वहींतक पहुँचती है । सनातन-धर्मके 
विज्ञानानुसार मन, वाणी और बुद्धिसे अगोचर ईश्वरतस्यका 
यही संक्षिप्त रहस्य है । 

त्रिभावमयी विदववजननी जो सृष्टि करती है उसमें देवी 
सृष्टि प्रधान है । ऋषि, देवता और पितर ये सभी देवयोनि 
हें । उन सवमें रुद्रकी उत्पत्ति बहुत ही गम्भीर विज्ञाममूलक 
है। सृष्टिके आरम्भमें यद्यपि ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र-इन 


# शिव-तत्त्व # 
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त्रिमू्तियोंका आविर्भाव एक ब्रझाण्डमै एक साथ ही होता 
हे तथापि उस समय ब्रह्मा जागते रहते, विष्णु योगनिद्रामें 
निद्रित रहते और रुद्र दोनोंके शरीरोंमें व्याप्त रहते हैं । 
ब्रह्माकी सहायताके लिये विष्णुकी योगनिद्रा भङ्ग होती है 
ओर अनन्तर रुद्रका प्राकस्य होता है । कोई किसीके पुत्र 
नहीं हैं । तीनों अपने-अपने अधिकारानुसार सगुण ब्रह्म हैं । 
आयुमें ब्रह्माकी आयु सबसे कम, विष्णुकी उससे अधिक 
आँ.र रुद्रकी उससे भी अधिक है । देवसुष्टिमें देवसंघके 
अधिपति भगवान्‌ विष्णु, पिठृसंघके अधिपति भगवान्‌ ब्रह्मा 
और ऋषिसंघके अधिपति भगवान्‌ रुद्र अथवा शिव हैं । 
भगवान्‌ ब्रह्मा इसी कारण आधिभोतिक शक्तिप्रदाता, 
भगवान्‌ विष्णु घमंप्रदाता और भगवान्‌ शिव ज्ञानप्रदाता 
हृ । इस कारण प्रत्येक ब्रह्माण्डमें आयुके विचारसे तथा 
ज्ञानप्रदानत्व-शक्तिके विचारसे भगवान्‌ शिवका ही वृद्धत्व 
शाञ्नोंमें स्वीकार किया गया है । 


प्रत्येक ब्रह्माण्डमें यद्द हमारा मृत्युलोक एक चै दहवें 
हिस्सेका एक चोथा हिस्सा है । भूर्भुवः आदि सात ऊर्ध्व- 
लोक और अतळ, वितल आदि सात अधोलोक-इसप्रकार 
चौदह लोक होते हैं । इन्हीं चोदह लोकोमेसे भू-लोकके चार 
हिस्से हैं । वही पितृलोक, नरकलोक, प्रेतलोक और मृत्यु- 
लोक कहाते हैं । इन सबमेसे केवल मृत्युलोक ही स्थूल लोक 
हे, बाकी सव सूक्ष्म देवी लोक हे । इन सत्र देवलोकोंमे ऋषि, 
देवता, पितर, गन्धर्व, किन्नर, असुर, राक्षस; भूत, प्रेत 
आदि नाना श्रेणीकी देवयोनियाँ वास करती हैं । असुरोंकी 
राजधानी सक्षम अमुर-लोक पातालमें है । देवराजकी राज- 
घानी स्वर्गलोकमें है और यम--धर्मराजकी राजधानी पिठ- 
लोकमें है । ब्रह्मलोक, विष्णुलोक और शिवलोक-ये सव 
सक्षम ऊर्ध्य-लोकके अन्तर्गत दें। यही सत्र दैवी शरख्लाका 
रहस्य दै । सब बड़े-बड़े पदधारियोंकी आयु अलग-अलग 
है । प्रत्येक मन्वन्तर अर्थात्‌ एक मनुकी आयुका प्रमाण 
इस तरहसे कहा गया है कि, एक चौकड़ी युग मनुष्यके 
४३२०००० वका होता है । ऐसे ७१ चोकड़ी युगका एक 


मन्वन्तर होता है । प्रत्येक मन्वन्तरमै मनुपदधारी देवता बदल 
जाते हैं और साथ-ही-साथ दैवी श्रङ्खला और अनेक 
देवपदधारी बदल जाते हैं । शान्नोंमें प्रमाण है कि मनुष्यके 
३११०४०००००००००० वर्षोमे एक ब्रह्मापदधारी देवता 
बदल जाते हैं | मनुष्योके ९३३१२०००००००००००००० 
वर्षोंमें एक विष्णुपदधारी वदळ जाते हे | और मनुष्योंके 
२२३९४८८००००००००००००००००००० यपघोंमें एक 
शिवपदधारी बदल जाते हें । अर्थात्‌ भगवान्‌ शिवके 
ब्रह्मीभूत होनेके साथ-दी-साथ एक ब्रह्माण्डका महाप्रलय 
हो जाता हे । इसका तात्पर्य यह हे कि एक ब्रह्माकी 
आयुमें अनेक मनु और अनेक इन्द्र बदल जाते हैं । एक 
विष्णुकी आयुमें अनेक ब्रह्मापदधारी बदल जाते हैं । परन्तु 
दिवकी आयुके साथ ब्रह्माण्डकी आयु लगी हुई है । शिव- 
पदधारी अद्वितीय ही हुआ करते ह । इस विचारसे भी 
प्रत्येक ब्रह्माण्डके त्रिमूर्तिरूप ईश्वरोंमेंसे शिवका ही वृद्धत्व 
सर्वदा ्नसम्मत है । 

अतः सगुण ईश्वरस्वके मन-वाणीसे अगोचर ईश्वरपदके 
विचारसे शिव-तत्वका चमःकार कुछ अले!किक ही है। वे ही 
पार्वतीपति होनेसे उनका महादेवी-आलिङ्गित जो महादेव- 
सुपका अनुभव है, यह सगुण ब्रह्मके अनुभवमें बहुत ही मधु- 
रता-उत्पादक है । दूसरी ओर उनके लिङ्गका महत्त्व जो 
लिङ्गपुराणमें वर्णित है, वह महत्व भगवानकी विराट्‌ मूर्तिका 
स्पट द्योतक है । उनके चिन्मय अनादि अनन्त शिव-लिङ्गके 
चारों ओर जो अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड भासमान रहते हैं, उस 
दिव-लिङ्गका पता लगाते हुए ब्रह्माजीकी तो वात ही क्या 
है, भगवान्‌ विष्णु भी थककर लिङ्गके आदि-अन्तका पता 
नहीं लगा सके थे। ऐसा रहस्य लिङ्गपुराणमें पाया जाता है । 
सुतरां दसौं दिशाओंकी व्यापकतासे अनन्त और संए्यासे 
अनन्त ऐसे अनन्त कोटि ब्रह्माण्डोंसे परिपूर्ण उनका स्थूल 
देह ही भगवानका विराट रूप है ओर वह विराट्‌ रूप ही 
दिव-लिङ्गका यथार्थ स्वरूप है और यही शिव-तत्त्व है । 


eT 
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(लेखक-श्रीयुत तपोवनस्वामीजी महाराज ) 


वलागिरिके समान उज्ज्वल वर्ण श्री- 
शिवकी सत्तामे अथवा उनके त्रिनेत्र, 
नीलकमल, भुजगभूषण आदि 
विशेषणोंसे विशिष्ट होनेमे तथा उनके 
$) स्वरूप-विशेषमें क्या प्रमाण है, यदि 

ज ऐसा कोई पूछे तो में तुरन्त ही उत्तर 
कि दूँगा कि. इसमें भावपूर्ण हृदय ही 
मुख्य प्रमाण है। मधुर भाव तथा श्रद्धापूर्ण हृदयसे संस्कार- 
सम्पन्न भक्तगण लोकशंकर भगवान्‌ शंकरको सम्यकरूपसे 
जानकर उनमें सदा रत देखे जाते हैं तथापि उसकी 
प्रामाणिकताका यह कहनेसे निषेध नहीं हो सकता कि श्रृति 
और तर्कप्रमाणसे उसकी सत्ता नहीं सिद्ध होती है। 
क्योंकि शास्रादि प्रमाण भी उसकी सत्ताको सिद्ध करते हैं । 
यजुबंदके आठ अध्यायाँमै इनका श्रीरद्रदेवके रूपमे 
गुणानुवाद किया गया है-- 


उमासहायं परमेश्वर प्रभु 
त्रिलोचन नीलकण्ठ प्रशान्तम्‌ । 


“इत्यादि वाक्योके द्वारा उपनिषदोंमें भी श्रीगौरी- 
पतिका स्तवन प्राप्त होता है । शिवपुराणादि पुराण-ग्रन्थ तो 
पूर्णरूपेण शिव-तस्तके वर्णनमें कृतकार्य हो रहे हे । समुद्रके 
पार जानेकी इच्छासे श्रीरामने शिवकी पूजा की थी, पुत्रोंकी 
इच्छासे श्रीकृष्णने तथा श्रीकृष्ण-सखा अजुनने महास्त्रकी 
कामनासे भगवान्‌ शंकरकी आराधना की थी। पुराणोमें 
इसप्रकारके शिव-माहात्म्य जहाँ-तहाँ बहुत करके पाये जाते 
हैं, यह बात पौराणिकोसे अज्ञात नहीं है। यदि कोई 
ऐसा मानता है कि अद्वितीय सर्वशक्तिमान्‌ सर्वान्तर्यामी 
सञितस्वरूप परमात्मा हैं तो उसे यह भी अवश्य मानना 
पड़ेगा कि गौरीपति श्रीशंकर भी हैं । क्योंकि करुणावरुणा- 
लय परमात्मा भक्तोके ऊपर अनुकम्पा कर उनकी भावनाके 
अनुसार मनोहर रूप धारण कर उन्हें अनुग्रहीत करते हैं, 
इसमें तनिक भी सन्देह नहीँ । उसी प्रकार ८ एकमेवाद्वितीयम्‌? 
करके शरुतिमै प्रसिद्ध निराकार परमब्रहाके भी शिव, बिष्णु 
आदि समस्त आकार-भेद हैं, यह निर्विवाद है | निराकार 
सत्यज्ञान-घन परमात्मा ही साकार सिव हैं । निराकार और 

साकारके नामभेदसे उनमें वस्तुतः भेद नहीं आता | वस्तुतः 


मे 


निराकार हौ साकार है और साकार ही निराकार है। 
कहा भी दै-- f 
यथा शिवमयो विष्णुरेवं विष्णुमयः शिचः । 


इस वाक्यके प्रमाणसे तथा युक्तिसे इसप्रकारके 
विभिन्न आकारयाले श्रीशिव, विष्णु आदिमें कोई पारस्परिक 
भेद नहीं । क्योंकि शिवखरूप ही विष्णु हैं, विष्णुस्वरूप 
ही शिव हें । इसप्रकार कैलासके रजतके समान अुभ्र 
शिखरपर वास करते हुए एक ही परम दिव सुसंस्कृत भक्त- 
जनोंके द्वारा विश्वनाथ, केदारनाथ, रामनाथ इत्यादि नामों- 
से पुकारे जाते हैं तथा उपासित होते हैं । इसप्रकारके नाम- 
मेदसे भगवान्‌ शाङ्करमें भेद नहीं उत्पन्न होता । जिसप्रकार 
सहख नामोंसे संकीतिंत विष्णुकी सहस्त संख्या नहीं हो जाती 
हे उसी प्रकार विभिन्न नामोंसे अर्चित शम्भु भी अनेक नहीं 
हो सकते । परमात्माके सजातीय-विजाती य-स्वगत-मेद-झूऱ्य 
तथा सत्तामात्र शरीर होनेपर भी मुमुक्ष यदि अपनी इच्छाके 
अनुसार उनकी साकार या निराकाररूपमें उपासना 
करते हैं तथा अनुभव करते हैं तो इससे यह निश्चय हो 
जाता है कि उनमें कोई भेद-भाव नहीं है। वस्तुःतच्वके 
ऐसा होनेपर भी खेदकी वात है कि सुपवित्र सनातन वैदिक 
धर्ममें ईश्वरके बहुत्वका आरोपण कर उसमें नाना दोष 
दिखलाते हुए पाश्चात्य और पौर्वात्य शिक्षित लोग हिन्दू- 
घर्मके तत्वके विषयमै अपने अज्ञानको ही प्रकट करते हैं, 
इससे हमारे धर्मकी वस्तुतः कोई क्षति नहीं हो सकती । 


उक्त रीतिसे शिव, विष्णु तथा ब्रह्मादि समस्त 
देवता अद्वितीय निराकार परमात्माके ही रूप होनेपर भी 
अन्य देवाँकी अपेक्षा जटा-जूट-धारी परम शिवमें अनेक 
विशेषताएँ, हैं । निष्काम भावसे उपासना करनेवाले भक्तोंके 
ऊपर शीघ्र ही प्रसन्न होकर वह भक्ति, वैराग्य और ज्ञान 
प्रदान करते हैं; केवळ यही नहीं, परम शिव स्वयं ही 
तपंस्वियों, ज्ञानियो और विरक्तोंके लिये परम आदर्दारूप 
हें यह बात विद्वानांको अज्ञात नहीं । अहा ! इमझानमें वास 
करनेवाले, मस्तकपर जटा-जूट धारण करनेवाले, समस्त 
शरीरमें भस्म धारण किये सपाँको आभूषण बनाये, हाथमें 
कपाल लिये हुए, मदनका नाश करनेवाले वह भगवान्‌ 
शङ्कर तपस्वियोके भी तपसी, विरक्तोके भी विरक्त, 
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मिक्षुकोंके भी भिक्षुक, योगियोके भी योगी हैं; फिर उनकी 
परमादर्शताका क्या कहना १ यदि मुमुक्षुगण इसप्रकारके 
गुणोंसे विशिष्ट भगवान्‌ झाङ्करको आदर्द बनाकर आत्मसाधन- 
में लगे तो इसमें सन्देह नहीं कि वे उत्कृष्ट तपोनिष्ठा और 
अत्युग्र बेराग्यको शीघ्र ही प्राप्त कर ळें । 

निरतिशय त्यागमूर्ति पशुपतिको आदर्श बनाकर 
सतत चिन्तन करनेवाले मनुष्यके हुदयमें अपार वेराग्यादि- 
को उत्पन्न करनेवाली एक विशिष्ट शक्ति आविभूत होती 
है । अतएव तप, योग और वेराग्यपथमे जीवन व्यतीत 
करनेवाले संन्यासियोंके उपास्यरूपसे हस्तिचर्म परिधान 
किये शम्भुकी महिमाका विशद वर्णन स्वामी श्रीरांकराचार्यने 
किया है । भगवान्‌ शिवके आदर्शकी महिमा अपरम्पार है ! 


यह लेखक कुमारावम्थासे ही पतितपावन सव अनथाँके 
नाशक पडक्षरमन्त्रके जप तथा उसके अभिपेयभूत भूतनाथ 
भगवान्‌ झाङ्करके स्मरणमें निरन्तर लगा रहता था । तत्पश्चात्‌ 
कर्कश तर्कप्रधान पाश्चात्य और प्राच्य दर्शन तथा जीव- 
ईश्वर-जगतूमे मरुमरीचिकाके समान मिथ्यास्यका समर्थन 
करनेवाले वेदान्त-दर्शानका भी विशेष अनुशीळनकर एवं सव 
कार्मोको छोड़कर संन्यासनिष्टामें विचरते हुए मुझे आजतक 
कभी' यह भान न हुआ कि इसप्रकारके तस्वविचार और 
डिवभक्तिमें परस्पर विरोध है इसलिये शिवभक्तिका त्याग 
करना चाहिये । वस्तुतः भक्ति और ज्ञाननिष्ठामे कोई 
पारस्परिक भेद नहीं है । 


~ 


शिवप्रेमकी प्रेरणासे ही हिमरादिको लॉघते हुए नङ्गे 
पेरोसे मं उनकी पुरी केलासमें गया । यद्यपि वहाँ उनके 
निवासस्थानको इन चमंचक्षुआँसे न देख सका तथापि 
शानचक्षुसे भगवान, श्रीगिरीशको एवं समीपहीमें उनके 
महान्‌ देवदुर्लम ताण्डबनृत्यको देखकर मेरा आनन्द 
पराकाष्ठाको पहुँच गया और में कृतकार्य हो गया | 
तत्पश्चात्‌ मेरी दिवभक्ति तनिक भी हासको प्रास न हुई 
बल्कि पूर्वापेक्षा बढ़ती ही गयी । अहा! भक्ति और श्रद्धाकी 
एकताका महरव महान्‌ है ! 


दिवभक्ति अज्ञानास्मिका साधनावस्थामे उपास्य और 
उपासक-भेदके होते हुए गौणरूपमे रहती है । वही 
ज्ञानात्मिका सिद्धावस्थामें तन्मयी होकर अभेदभाव तथा 
स्वयं अद्वेतरूपिणी हुई सुप्रसिद्ध “पराभक्ति’ के रूपमे मुख्य 
भक्ति कहलाती है । वस्तुतः यह मुख्यभक्ति अद्वैतज्ञान ही 


है, इसमें सन्देह नहीं | तथापि शुष्क हृदयवाले वेदान्ती 
न जाने क्‍यों भक्तिके नाम-श्रवणमात्रसे भयभीत हो उठते 
हैं | भयकी तो कोई वात नहीं है, उन्हें सावधान चित्तसे 
विचार करना चाहिये और यह जानना चाहिये कि पराभक्ति 
ही एक मोक्षका साधन है । यद्यपि “ऋते ज्ञानान्न मुक्तिः 
इस उपनिष्रद्वाक्यके अनुसार ज्ञानसे ही केवल्यकी प्राप्ति 
होती है तथापि अद्वितीया पराभक्तिके ही औपनिषद ज्ञान 
होनेके कारण ज्ञान और भक्तिमें भेद नहीं है । भेदके भ्रममें 
पड़कर लोग अद्वेतज्ञानसे भक्तिको अलग बतलाते हैं । 
भेद-भ्रमके दूर होनेपर पुनः ज्ञानसे भक्ति प्रथक्‌ नहीं 
रह जाती । 

यदि प्रसञ्जो भवद्रङ्घ्रिसेवा- 

रतिं प्रयच्छान्यदहं म याचे । 
निरस्त भेद भ्र मर त्युपाशां 


परां परानन्दकरीं परात्मन्‌॥ 


अपने रचे हुए श्रीसोम्यकाशीरास्तोत्र नामक ग्रन्थमें 
मेंने विश्वनाथसे यही पराभक्ति मॉगी है । जिसमें 
मृस्युपाशात्मक भेद-भ्रमका लेश भी नहीं हे, ऐसी पराभक्ति 
ही मोक्षका एकमात्र साधन है। यही सिद्धान्त मैंने उपर्युक्त 
छोकमें निर्धारित किया है । “भक्ति भेदवाधिका ( भेदको 
मिटानेवाली ) नहीं है, बल्कि भेद उत्पन्न करनेवाली है,” 
इसप्रकारके भ्रममै पड़कर ही शुष्क दार्शनिक व्यर्थ ही 
उसका तिरस्कार करते हैं । ऐसे लोगोंसे मेरी प्रार्थना है 
कि इस श्रान्तिका त्यागकर नारद-सूत्रोमें कथित महत्सेवा 
इश्वर-कारुण्य आदिके द्वारा हृदयमें भावकी मधुरता 
प्राकर शुद्ध अद्वेतघन पराभक्ति-पदको प्राप्त करनेकी 
चेष्टा करें । 

प्रसङ्गवश स्मरणमे आये धन्यवादके योग्य श्रीसोम्य- 
काशीक्षेत्रकी धन्यवादके द्वारा ही सम्यक्‌ आराधनाकर इस 
लेखको समाप्त करूँगा । 

जगत्युत्तरकाशीति सोम्यकाशीति च श्रुतम्‌। 

क्षेत्र गोत्रकुलोत्तंसहिमवन्मध्यसंस्थितस्‌ ॥ 
पञ्चक्रोशविशंकटं वरुणया चास्या च संवेष्टितं 

भूशद्ूषणवारणावतनितंवालम्बि यद्‌ आजते । 
गङ्गा यन्न च गायतीव मधुरं सामोसिंतुङ्गस्वने- 
स्तप्यन्ते च तपो वितृष्णमतयो यत्रोरब्रणं साधवः॥ 
( श्रोसोम्यकाशीशस्तोत्र ) 
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श्रीविश्वनाथका साक्षात्‌ विहारस्थल गिरिकुलभूषण 
हिमालयका हृदयदेशवर्ती, शिवभक्तोके द्वारा अवश्य 
सेबनीय सुप्रसिद्ध उत्तरकाशी नामक सोम्यकाशीक्षेत्र 
जयको प्राप्त हो । अत्यन्त पवित्र इस शिवक्षेत्रका माहात्म्य 
स्कन्दपुराणमें सम्यक्‌ रीतिसे वर्णित है । रिवभजनरसिको- 
को इस क्षेत्रकी विशेषता सामान्यतः ज्ञात होती ही है। वरुणा 
और अंसी-इन दो नदियोंसे आवेष्टित, पञ्चक्रोशविस्टू त, 


हिमालयकी शाखा वारणावत-पर्यतके नितम्ब-देशमें स्थित, 
भागीरथीके जलप्रवाहकी दीर्घध्वनिसे महा सामगानके 
समान ध्वनित, शिवभजनमें तत्पर रहनेवाले महात्माओंकी 
दिवविष्रयक तपस्याकी भूमि तथा द्वितीय केलासके समान 
महिमान्वित यह स्थान शिवभक्तों तथा कल्याणपाठकोंक्रे 
लिये सुश्ठाघनीय है । 

3» शिवम्‌ ! 
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सदाशिव ओर उनका अमोघ कवच 


(लेखक-लाला श्रीकन्नोमलजी एम० ए०) 


$ गवान्‌ शङ्कर नित्यानन्द सुख-सम्पत्ति, 
ऋदिःसिद्धि, बल-वेभव, स्वास्थ्य 
नीरोगता एवं लौकिक-पारलौ किक 
शुभ फलोंके उदार दाता हें । आप 
देवोंमें महादेव हैं । अब्यय, अनन्त, 
® ४4 अटल,अमर, नित्य आनम्दरूप होनेसे 
सदाशिव हे । आप भयङ्कर रुद्ररूप हैं, तो आप भोलानाथ 
भी है | दुष्ट देत्यांके संहार करनेमें कालरूप हॅ, तो आप दीन- 
दुखियाँ, अनाथ-दरिद्रियो, भयभीत-सङ्कट-ग्रस्त प्राणियोंकी 
रक्षा करनेमें भी वैसे ही उत्साहसे ` प्रयुक्त हैं । निष्पक्ष और 
दयाल ऐसे हें कि जितने आपको प्रसन्न किया उसीकों 
मनमाना वरदान मिला | यहाँ 
हुई कि ऐसा वरदान देनेसे और सं न् 
> क ८2 डुराचारियोंकी विजय होगी । रावणको 

हि या । भस्मासुरको सुर, नर सभीको भस्म 


ah रं शङ्कर सङ्करग्रस्त हो जाते | 
पकी दयाका आरपार नहीं है । मार्वण्डेयको अपनाकर 
यमराजके दूतोंको भगा दिया । आपकी उदारता असीम 


है, आपका त्याग अनुपम है, सदाके भोलानाथ हैं । 
क्याटूझन्य संब देवता लक्ष्मी, कामधेनु, कम्पत्रक्ष त 
ले जाये ओर आप अपने भागका हालाहल यव 
संसारकी रक्षाके लिये पानकर नीलकण्ठ बन जायँ ? जि 
मनुष्यंने आपकी मूत्तिके सिरपर पैर रखकर वृक्षमे पी 
जलॅभरी मशक लटका दी जिसमेंसे आपके ऊपर जलबिन्द 
टपकते रहे, उसे अपना पूर्ण भक्त जानकर आपने ला 


शुभगति दे दी। आप भोलानाथ नहीं तो कोन हैं! 
भगवान्‌ शङ्कर एकपल्रीब्रतके अद्वितीय, अनुपम, अद्भुत 
भव्य एवं देदीप्यमान आदश हैं | माता सती ही पार्वतीरूप- 


से आपकी अनन्या पल्ली हें । इस पदको प्राप्त करनेके 
लिये इस देवीने जन्म-जन्मान्तरोंमें घोर तप किया है । 
भूमण्डलके किसी 
उज्ज्वल उदाहरण नहीं है । सतीके भस्म हो जानेपर आपने 
अटल, अचळ, अटूट समाधि लगा दी | सतीने भी दूसरा 


साहित्यमें पति-पत्नी-सम्बन्धका ऐसा 


जन्म लेकर कठोर प्रतिज्ञा कर ली कि यदि विवाह करूंगी 


तो महादेवसे ही करूँगी, नहीं तो जन्म-जन्मान्तरोंतक 
तपस्या करती रहूँगी जबतक कि यह मनोरथ सिद्ध न हो 


जावे । क्या किसी सुर-असुर, नर-नारीकी सामर्थ्यं थी कि 
महादेवकी अट्ट समाधिको तोड़े ! कामदेव और उसकी 
सेना तो अनेक प्रयत्न कर हारे, अन्तमें बेचारा कामदेव 
भस्म हुआ, महायोगी शङ्करकी विजय हुई । 


भगवान्‌ शिवका ब्रह्मचर्यं अटल है, आपका चरित्र 
गङ्गाजळसे कहीं बढ़कर पवित्र है | हिमालयकी हिमसे कहीं 
बढ़कर स्वच्छ है । चन्द्रमाकी पूर्ण ज्योत्ासे कहीँ बढ़कर 
शीतल है । सूर्यके प्रकाशसे कहीं बढ़कर देदीप्यमान है । 
भगवान्‌ दाडूरके आचरणमें कहीं भी अशीलताका लबलेश 
नहीं है | आप सनातन आर्यजातिके एकमात्र चरित्रशाली 
देवता हैं । 

आर्यजातिकी सभ्यता और संस्कृतिमें योगसाधन एक 
अमूल्य, अतुलनीय, अद्भुत, अद्वितीय सम्पत्ति है । इसके 
सामने साम्प्रतिक सायन्स बच्चाका ' खेल है | आध्यात्मिक 
जगतूमें तो इसके द्वारा ईश्वरप्राप्ति, निर्वाण, मोक्षादि लभ्य 


क सदाशिव और उनका अमोघ कसख ॐ 
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हैं और भौतिक संसारमै कोई ऐसी चमत्कारी वस्तु नहीं 
है---कोई ऐसी घटना नहीं है जो इसके द्वारा प्राप्त या 
सम्भव न हो सके । दूरदृष्टि, दूरश्रवणशक्ति, परविचारबोध, 
भविष्यका ज्ञान, आकाइा-श्रमण, भारी-से-भारी हो जाना, 
हलके-से-हलका हो जाना आदि आदि इस योग-विद्याके 

बराह्याङ्गौकी ऋद्धि-सिद्धियाँ हैं | इस योग-विद्या ओर ज्ञानके 
आविष्कता कोन हैं ? यही भगवान्‌ शिव ! 

आप योगियोंके योगी महायोगी हैं । सब योग्या त्रका 
चमत्कार आपकी ही कीत्ति है । योगियोंकी आयु 
बढ़ानेके लिये आपने पारद-शाश्नका आविष्कार किया 
है | इस शान्नके साधनोंद्वारा योगी जब चाहे तब कायाकल्प- 
कर सहसो वर्षांतक अपनी आयु वढा सकता है । शिवका 
अर्थ सुख, शान्ति, ऐश्रर्य, सम्पत्ति एवं सौमांगल्य है। भगवान्‌ 
शंकर इन सवके अद्ूठ, अव्यय, अनन्त भाण्डार हैं। 
इसलिये सदाशिव कहलाते हैं । कैसा भी शोकग्रस्त, दुःख- 
पीड़ित, विपत्तिविपन्न, दारिद्रथपूर्ण मनुष्य क्यों न हो, यदि 
इनके समीप श्रद्धा, शुद्धचित्तता और सरल भक्तिसे पहुँच 
गया तो उसकी मनस्कामना पूरी हो गयी । यह कहना न 
होगा कि भगवान्‌ शङ्कर ही संगीत ओर नृप्यकलाओंके 
आविष्कता ओर आग्याचाय हैं । ताण्डवनृत्य करते समय 
आपने.डमरू बजाया उसीमेंसे सात खरोंका प्रादुर्भाव हुआ | 
आपके ताण्डवनृस्यसे ही जृत्यकलाका प्रारम्भ है । इतना ही 
नहीं व्याकरणाचार्योंका कथन है कि व्याकरणके मूलतस्तोंका 
विकास भी आपकी डमरूथ्वनिसे है । कामशात्रकी उत्पत्तिके 
विषयमें भी कहा जाता है कि इसका आद्याचार्य नन्दी 
आपका अनुचर और सेवक था । इसप्रकार कितनी 
विद्याओं और कल्ाओंके जन्मदाता और प्रवर्तक भगवान्‌ 
शङ्कर ही हैं । 

यह भी अप्रकट न रहे कि संस्कृत-साहित्यमे जितनी 
गुप्त आध्यात्मिक विद्याएँ--जितना दिव्य ज्ञान और विज्ञान 
है---उन सबके उपदेश और गुरु महादेवजी ही हैं । मन्त्र, 
तन्त्र, आगमादि इन्हींके उपदेश हैं | रसायन-शा त्रके आद्या- 
चाय भी यही हे । अझ्नग्रख्जविद्या भी आपसे ही प्राप्त हई 
है । पाशुपत-आत्त्र जिसका प्राचीन भारतमै अनन्त गौरव था, 
भगवान्‌ गङ्करका ही है । जिस धनुषको श्रीरामचन्द्रजीने 
तोड़ा था वह भी इन्हींका था । अजुनने अपने अमोघ 
अस्त्न-ास्त्र महादेवजीसे ही प्राप्त किये थे । 

संस्कृत-साहित्यमै कोई प्रामाणिक ग्रन्थ ऐसा नहीं 


जिसमें भगवान्‌ शङ्करके चरित्रका उल्लेख न हो। इनकी 
कीर्त्ति, विचित्र लीला और ज्ञानइयत्ताका वणेन सभी पुराणों, 
इतिहासों और शास्त्रोमे मिळता है। यह देवाँके देव महादेव 
आर्य-जातिके आद्य देवता हैं और जहॉ-जहाँ आर्य-संस्कृतिकी 
पहुँच हुई है वहा-वहाँ आपकी स्थापना हुई है । भगवान्‌ 
शङ्करका निज स्थान तो कैलास-पर्यत है जहाँ आजतक 
किसी प्राच्य या पाश्चात्य यात्रीकी पहुँच नहीं हुई है; पर 
इनकी मूर्त्तिकी स्थापना समस्त भारतवर्षमै ही नहीं--अन्य 
देशोंमें भी हो गयी है। नेपालमै आप पशुपति महादेव हैं, 
दक्षिणमें आप श्रीरामेश्वर हैं, उत्तरमें केदारनाथ हैं, काशीमें 
विश्वनाथ हैं, उजेनमें महाकालेश्वर हैं, इत्यादि-इत्यादि । 
शिवालय सभी देशों और स्थानोंमें हैं--पर्वतों, पहाड़ियों, 
गुफाओं, नदीतटों, नगरों, ग्रामों, वनों आदि-आदिमें । 
अधिकांश स्थानोंमें आपका लिङ्गखरूप स्थापित है जिसका 
गूढाशय है कि शिव, पुरुष लिज्ञरूपसे इसः प्रकृतिरूपी 
संसारमै स्थित हैं । यही सृष्टिकी उत्पत्तिका रूप है। शियः 
लिङ्ग और जलहरी गूढाशयसे पुरुष और प्रकृति हैं । 
भगवान्‌ शङ्करकी पूजा नितान्त प्राचीन है। ऋगवेदमें भी 
महादेवका उल्लेख है | “त्रम्बक यजामहे? वेद-मन्त्र हे । इति- 
हास-पुराणोंमें शिव-पूजाकी बड़ी महिमा गायी गयी है, 
ऐतिहासिक दृष्टिसे सबसे पहले महादेवके मन्दिरोंका उल्लेख है । 
जब भगवान्‌ रामचन्द्रजीने लङ्कापर चढ़ाई की थी तो पहले 
शिवकी स्थापनाकर पूजा की थीं। यह स्थान अव श्रीरामेश्वरम्‌ 
कहलाता है। काशीमें विश्वनाथजीकी पूजा अत्यन्त प्राचीन है। 
जो कहते हैं कि, मूर्तिपूजन नवीन पद्धति है उनको शिव- 
मन्दिरौंकी प्राचीनतापर ध्यान देना चाहिये। यह कहना 
अत्युक्ति न होगा कि यह महादेव ही हैं जो प्राचीन आर्य- 
जातिकी सभ्यता और संस्कृतिके पूरे उदाहरणखरूप हैं | 
आर्यदेश, आर्यजाति और आयंजातिकी सभ्यता-इन तीनों- 
हीके मुख्य-मुख्य लक्षण महादेवकी मूर्तिमें मिलते हैं । हिमा- 
लय-पर्वंतपर निवास, जटाओंसे गङ्गाका निकास भारतके 
भौगोलिक संकेत हैं । गौर वर्ण होना आयंजातिका मुख्य 
लक्षण है । तप, योग करना आर्य-संस्कृतिका प्रधान सिद्धान्त 
और आध्यात्मिक ज्ञान-उपदेश आर्य-सभ्यताका मुख्य तस्व 
है । एक-पल्ली-त्रत, ब्रह्मचर्य, उदारचित्तता, संन्यास, त्याग, 
दयाळता, वीरता, सन्नीत-दृत्यादि कला-सम्पन्नता-ये सभी 
आरय-सभ्यताकी बातें ह ओर ये सव महादेवजीमें विद्यमान 


२ £- 


हे । इनके विपयमें कहा जाता है कि, यह सभी प्रकारकी 


१३४ ॐ सं भवानीसहितं नमामि ॐ 


मादक वस्तुऔंका सेवन करते हैं । आयंदेशमै ये सव चीजें 
उत्पन्न होती हैं । जो इस देशका पूरा प्रतिनिधिस्वरूप देवता 
होगा ( जैसे कि महादेवजी हैं तो ) उसमें इनका भी किसी- 
न-किसी रूपमें वर्णन होना चाहिये; अतः महादेवजीके 
सम्बन्धमे भी उल्लेख किया गया है; परन्तु पूर्ण गवेष्णासे 
ज्ञात हुआ है कि महादेवजीने मदिराका ग्रहण कभी नहीं 
किया । भङ्ग, धवूरा, गाँजादि नशीली वस्तुओंका उल्लेख तो 
मिळता है, पर इस निन्य वस्तुका कहीं नहीं । (परन्तु भॉग- 
धतूरे आदिका सेवन सर्वसमर्थ भगवानकी देखा-देखी भक्तो- 
को नहीं करना चाहिये । श्रीशिवने तो लोकरक्षणार्थ विष 
भी पी लिया था।) इनकी पूजामें निर्मल पवित्र गङ्गाजल, 
बेलपत्र और पुष्पादिका ही प्रयोग है । 


ps भगवान्‌ शिवकी महिमा अनेक स्तोत्रो और स्तवनोंमें 

[त है) इनमें महिम्नस्तोत्र बड़ा महत्त्शाली है और 
र 

दाशनिक विचारोंसे परिपूर्ण है, पर सबसे उत्कृष्ट, तत्कालप्रद 

आर भाषा-गोरव-सम्पन्न स्तुति शिव-कवच 


है है। कवच क्या 
१ इसको जानना आवर 


यक है। संस्कृत-साहित्यमे कवच- 
(७५ iss अद्भुत बात है। इष्टदेवको प्रसन्न करना और 
उसे अपनी रक्षाके लिये उद्यत तोका 
अ रक्षाके लिये उद्यत करना कवच-स्तोत्रोंका मुख्य 
४ च है | मुख्य-मुख्य देवताओंके कवच-स्तोत्र मिलते हें। 
पै ies देवी-कवच, शिव-कवचादि । कवचका 
इ ख्तर है जिसे अङ्गरेजीमें Armour कहते 
हृ । जेसे युदधमे योद्धा जिरावख्तर पहनकर शात्रके सब 
प्रकारके _महारोसे सुरक्षित रहता है, वैसे ही मनुष्य इन 
_ ~ >> ~ भोके 
स स्तोत्रोके is आर उनके मन्त्रोके जप करनेसे अपने 
क गज 4१७: कृपाद्वारा सुरक्षित हो जाता 
७23. म पड़ा हो उससे मुक्त हो जाता है । 
ताक रचनामें मुख्य बातें ये होती हैं-- 

£-कवचस्तोत्र मन्त्रका ऋषि 

२-उसका छन्द 

३-देवता 

४-बीज-शब्द या मन्त्र 

५-शक्ति 

६-कीलक 


७-प्रयोजन अर्थात्‌ जिस देवताकी 


। पसन्नताके लिये जप 
S ~ 
किया जाता है उस देवताका नाम । 


८-अङ्गन्यास जो दो प्रकारके हैं-. 


(१) करन्यास-अङ्कुषठ, तर्जनी, मध्यमा, अनामिका? 
कनिष्ठिका, करतलकरप्रष्ठ । 
(र) हृदयादिन्यास-ह्ृदय, शिर, शिखा, कवच, 
नेत्र, अस््र । 
९-दिगवन्ध 
१०-मन्त्रजप 
११-ध्यान जिसमें नियमपूर्वक आसनादिकी विधि 
और इष्ट देवताके रूपका वर्णन होता है । 
१२-प्रधान स्तुतिका मन्त्र । 
१३-कवच-महिमा । 
१४-सिद्वि अर्थात्‌ जिस उद्वेइयसे कवच-स्तोत्रकी रचना 
हुई है उसकी प्राप्ति । 
कवच-रचनामें ये सब अङ्ग होने चाहिये। इनके द्वारा 
मनुष्य इष्टदेवके मन्त्रके प्रभावसे भीतर-वाहर पूर्णतया 
भावित हो जाता है यानी यह मन्त्रमय हो जाता है । ऐसी 
अवस्थामें वह ऐसा सुरक्षित हो जाता है कि उसपर कोई 
विपत्ति प्रहार नहीं कर सकती । यही कवच है । शिव- 
कबचमें ये सव अङ्ग हैं और सर्वथा पूर्ण हैं। कवच- 
साहित्यमें शिव-कवचका उच्चतम स्थान है, वह सव कवचोंका 
शिरोमणि है । भाषा ऐसी ओजस्वी, गौरवशाली, भावपूर्ण, 
उत्कृष्ट एवं चमत्कारी है कि आप पढ्ते-पढ्ते तल्लीन हो 
जावँगे, उसके प्रवाहमें आप बहे चले जायँगे । उसका 
जादूका-सा असर होता है। 
यह कवच श्रीस्कन्दपुराणमें ब्रह्मोत्तरखण्डका शिव- 
वर्मनाम द्वादशा अध्याय है, इसके उपर्युक्त कबच-अज्ञोंका 
विवेचन देखिये 
१-ऋपि-इसके ऋषि योगीञ्वर ऋप्रभ हैं । 
२-छन्द-अनुष्डुप्‌ है । 
३-देवता-सदारिव रुद्र हैं । 
४-बीज-हां बीज है । बीज वह है जिससे स्तोत्रका 
उदय हो । 
५-शक्ति-हीं है । शक्ति वह है जो निर्दिष्ट ध्येयतक 
पहुँचनेके लिये ब्रल-सञ्चार करे | 
६-कीलक-ह कीलक है। कीलक यह है जो इस 
शक्तिको निर्दिष्ट ध्येयतक पहुँचनेमें 
सुदृढ़ रखे । 
७-प्रयोजन-साम्ब सदाशिवको प्रसन्न करना । 


* सदाशिष और उनका अमोघ करच * 


१३५ 


८-अङ्गन्यास-(१) करन्यास-- 
१-अंगुष्ठाभ्यां नमः । 
२-तजेनीभ्याँ नमः । 
३-मध्यमाभ्यां नमः । 
४-अनासिकाभ्यां नमः । 
५-कनिष्ठिकाभ्यां नमः । 
६-करतलकरपृष्ठाभ्यां नमः । 

(२) हृदयादिन्यास--- 
१-हृद्याय नमः । 
२-शिरसे स्वाहा । 
३-शिखाये वषटू 
४-कवचाय हुम्‌ । 
$-नेत्रत्रयाय चोषटू । 
६-अस्त्राय फटू 


९-दिग्बन्ध-* ॐ” भूर्भुवः स्वः? है । इन अक्षरोंके 
उच्चारणसे चारों दिशाओंको बाँधा जाता 


नोट-इन न्यार्सोके पहले इष्टेदवके रूपका मन्त्र बोलते जाते 
हैँ और तव इनकी यथोचित मुद्राएँ करते जाते हैं, जैसे अंगुष्ठाभ्यां 
नमः कहते समय दोनों हाथोके अंगूठोंको सिरेकी ओरसे मिलाते 
हैं, इसी प्रकार अंगूठेकी ओरसे वाकीकी चारों अंयुलियोंको । 
करतलकरपृष्ठाभ्यां नमः न्यासमें दोनों हथेलियोंको ऊपर-नीचे 
धरते हें । हृदयादिन्यासोंभे हृदयको छूते हैं, शिरपर अंगूठेसहित 
चारों उँगलियाँ उल्टी खड़ी करते हैं, शिखा यानी चुटियापर 
मुठ्ठी बॉथकर पर अंगूठेको सीधाकर अंगूठेके बल रखते हें । 
सब शारीरपर ऊपरसे नीचेतक दोनों हाथोको दूरसे फेरनेकी चेष्टा 
करते हैं, दोनों नेत्रोंपर और तीसरे माथेके शान-नेत्रपर 
अंगूठा और उसके समीपकी दो अगुलियाँको खड़ी कर 
उलटी रखते हैं । असाय फट्में धीमी ताली बजा शरीरके चारों 
ओर चुटकी बजाते हैं । इन सब मुद्रा-चेष्टाओंका गूढ रहस्य 
और प्रयोजन है शरीरको सब ओरसे मन्त्रमयकर सुरक्षित करना । 
यह गुप्त विशानका विषय है-कोई निरथेक कल्पना नहीं है। 
इस सम्बन्धमें यह स्मरण रहे कि करन्यासोके अन्तमें तो नमः 
शब्द आता है और नमः शब्द ही हृदयन्यासके अन्ते है । पर 
शिरके सम्बन्धमै खाहा आता है, शिखाके सम्बन्धमें वषट्‌ , 
कवचके सम्बन्धमें हुम्‌, नेत्रके सम्बन्धमै वौषट्‌ और अखके 
सम्बन्धमै फट्‌-ये सब गुप्त रहस्थपूर्ण शब्द हूँ जो इन सम्बन्धोंमें 
विशेषरूपेण नियुक्त हैं । 


है। अभिप्राय यह है कि सब मुद्रा-चेशओं- 
द्वारा तो शरीरको सुरक्षित किया. जाता है 
और इन अक्षरोंके उच्चारणसे सब दिशाओं- 
में भी अनिष्ट होनेकी रोक कर दी जाती है। 
१०-मन्त्रजप-“३० नमः शिवाय? मन्त्रका जप है। 
११-ध्यान-इसके २७ श्लोक अलौकिक चमत्कारी हैं, 
जिनमेंसे एक छोकमें कहा गया है कि 
ध्यान करनेवाला शुद्ध स्थानमै नियमपूर्वक 
आसन लगाकर जितेन्द्रिय और प्राणायाम- 
अभ्यस्त होकर बैठे । ध्यानके >छोकोंमें 
महादेवजीके अनेक रूपों और कीत्तियोंका 
वर्णन है । बड़े मनोहर, दिव्य और प्रभाव- 
शाली शोक हैं । 
१२-प्रधान स्तुतिका मन्त्र-यह सहस्ाक्षर मन्त्र है जो 
संसारभरके मन्त्र-साहित्यमै अपनी तुलना 
नहीं रखता । इस पूरे मन्त्रको हम नीचे 
उद्‌धृतकर इसका गौरव दिखाबेंगे । 
१३-कवच-महिमा-यह महिमा २, २८, २९, ३०, ३१ 
और ३२ *छकोंमें वर्णित है जिसका सारांश 
यह है-- 
यह कवच सब्र पुराणोंमें.परम गुह्य है; सब पापोंको दूर 
करता है, अत्यन्त पवित्र है, जयप्रद हे, सब विपत्तियांको 
छुड़ानेवाला है; सब बाधाओंको शान्त करनेवाला है । परम 
हितकारी है । सब भय दूर करता है । इसके प्रभावसे क्षीणायु 
मृत्युसमीपस्थ, महारोगग्रस्त मनुष्य शीघ्र ही नीरोगता और 
सुख प्राप्त करता है । उसकी दीर्घायु हो जाती हे, उसका 
सब दारिद्रच दूर हो जाता है उसके सौमाङ्गल्यकी बृद्धि 
होती दै, वह महापातकसे छूट जाता है और देहान्तमें मुक्ति 
प्राप्त करता है। 


१४-सिद्धि-कथा है कि इस कवचका उपदेश ऋषभ- 
योगीने एक संकटग्रस्त राजाको किया था । इस कवचके 
प्रभावसे उसके सब मनोरथ सिद्ध हो गये और वह अपने 
राज्यका सुख फिर भोगने लगा । यह उदाहरणके रूपसे 
प्रयोजनसिद्धि बतायी है, जो सभी कवचोमें उत्साहित करनेके 
लिये वर्णित होती है । 


अब सहस्राक्षर मन्त्रकी छटा और महत्ता देखिये-- 
अँनमो भगवते सदाशिवाय सकछतस्वास्मकाय सर्वे. 


१३६ # भे भवांनीसहितं नमामि # 


अन्त्रस्वरूपाय सर्वयन्त्राधिष्ठटताय सर्वतन्त्रस्वरूपाय सर्व- 
तत्त्वविदूराय ब्रह्मरुद्रावतारिणे नीलकण्ठाय पारवती मनोहर- 
प्रियाय सोमसूर्याझिलोचनाय भस्मोदुलितविग्रहाय महा- 
सणिमुकुटधारणाय माणिक्यभूषणाय सृष्टिस्थितिप्रलय- 
कालरौद्वावताराय दक्षाध्वरध्वंसकाय महाकालभेदनाय 
मूलाघारैकनिलयाय तत्त्वातीताय गङ्गाधराय सर्वदेवाधि- 
देवाय घषडाश्रयाय वेदान्तसाराय त्रिवगेसाधनायानेककोटि- 
ब्रह्माण्डनायकायानन्तवासुकितक्षकककोंटकराह्डुकुलिकपग्म- 
सह।पपग्ने व्यष्टनागकुलभूषणाय प्रणवस्वरूपाय चिदाकाशा- 
याकाशदिक्स्वरूपाय ग्रहनक्षत्रमालिने सकलाय कलङ्क- 
रहिताय सकललोकेक्रकत्रै सकठलोकैकसंहन्रै सक्रललोकैक- 
गुरवे सकललोकेकभत्रे ,सकललोकेकसाक्षिण सकलनिगम- 
गुद्याय सकलवेद्वान्तपारगय सकललोकेकवरप्र दाय सकल- 
लोकैकशङ्कराय शशाङ्करोखराय शाश्वतनिजावासाय निरा- 
भासाय निरामयाय निमेलाय निर्लाभाय निर्माहाय नि- 
सेदाय निश्चिन्ताय निरहङ्काराय निराकुलाय निष्कलङ्काय 
निर्गुणाय निष्कामाय निरुपछ्वाय निरवद्याय निरन्तराय 
निष्कारणाय निरातङ्काय निष्प्रपञ्जाय निःसङ्गाय निर््न्द्वाय 
निराधाराय नीरोगाय निष्क्रोधाय निर्गमाय निष्पापाय 
निर्भयाय निर्विकल्पांय निर्भेदाय निष्क्रियाय निस्तुळाय 
निःसंशयाय निरञ्जनाय निरुपमविभवाय नित्थथुद्धवुद्ध- 
परिपू्णसञ्चिदानन्दाद्वयाय परमशान्तस्वरूपाय तेजोरूपाय 
तेजोमयाय जय जय रुद्र महारोद्र भद्रावतार महाभैरव 
कालभैरव कल्पान्तमैरव कपालमालाधर खद्वाङ्गखड्ग- 


चर्मपाशाक्नुशडमृस्कर त्रिद्षूळचापबाणग दाशक्तिभिन्द- 
पालतोमरमुसलमुद्वरप्रासपरिघ भुझुण्डीशात प्री चक्राद्य।युघ 
भीषणकरसहस्रमुख दंष्टराकरालवदन विक्रटाइ्हासविस्फा- 
रितब्रह्माण्डमण्डल नागेन्द्रकुण्डल नागेन्द्रहार नागेन्द्रवलथ 
नागेन्द्रचमंघर म्रृत्युञ्जय श्य्रम्बक्र त्रिपुरान्तक विश्व 
रूप विरूपाक्ष विश्वेश्वर वृषभवाहन विश्वतोमुख 
सर्वतो ` रक्ष रक्ष मां ज्वल अवल महारूत्युमपस्त्यु- 
भयं नाशय नादाय चोरभयसुत्सादयोत्सादय विषसर्प- 
भयं शमय, शमय चोरान्मारय मारय मम शात्रूनु- 
चाटथ्रोचाटय त्रिशूडेन विदारय विदारय कुठारेण भिन्धि 
भिन्धि खङ्गेन छिन्धि छिन्धि खट्वाद्वेन विपोथय विपोथय 
सुखेन निष्पेषय निष्पेषय बाणेः सन्ताडय सन्ताडय 
रक्षांसि भीषय भीपषयादोषभूतानि विद्रावय विद्रावय 
कूषम/ण्डवेतालमारीचब्रह्मराक्षसगणान्‌ सन्त्रासय सन्त्रासय 
मामभयं कुरु कुरु वित्रस्तं मामाश्व।सयाश्वासय नरकभया- 
न्मामुद्धरोद्धर सञ्जीवय सञ्गीवय क्षुत्त॒ड्भ्यां मामाप्यायया- 
प्यायय ढुःखातुरं मामानन्दयानन्द्य शिवकवचेन सामाच्छा- 
दयाच्छादय मत्यु जय श्यम्बक सदाशिव नमस्ते नमस्ते । 
इस कवचकी प्रशंसा जितनी की जाय थोड़ी है । 
सङ्कटग्रस्त मनुष्योंके लिये यह अनुभूत योग है । मैंने स्वयं 
इसके प्रभावका अनुभव किया है और इसी कारण परोपकारके 
उद्देश्यसे इस लेखमें इसका विवेचन किया है। आशा है 
इससे सर्वसाधारणजन लाभ उटावेंगे । इसका प्रयोग 
अमोघ है, इससे कभी निराश न होगी । “किमधिकम्‌ !? 


ला et ण 


फल 


द्रख किपतें दुख-दारिद दळत, पाँय 

परस किणतें पाप-पुज हरि लेत है। 
जलके  चढ़ाउँ जम-जातना न पाएँ कहुँ, 

चंदन चट्टाएँ चित चौणुनो सचेत है॥ 
कहत “कुमार कुंद कुसुम कनीर कंज, 

कनक चहाएँ देत कनक-निकेत हे। 
जिदळ चढ़ाएं तें. त्रिलोचन त्रितापनकों, 

निशुनी त्रिवेनीकी तरंगे करि देत है॥ 


पि ८8 <«<<«<<«<*८<«'<<«'८«'<€ 


ला किवकुसार केडिया 'कुमार' 


> 
< 
४७ 


(a) 
[लग-रहस्य 
( लेखक--श्रीरामदासजी गौड़ एम० ए० ) 
यस्य ब्रह्मा च विष्णुश्च स्वं चापि सह दैवतैः । अर्चयेथाः सदा लिङ्ग तस्माच्छे छतमो हि सः॥ 


१-लिंगाचेनकी व्यापकता 


Re | हेश्वरलिंगकी अर्चा अनादिकालसे 

८००१594 जगदूव्यापक है.। खीष्टीय धर्मके 
[=| प्रचारके पूर्वं पाश्चात्य देशोंकी प्रायः 
पण झा. | सभी जातियोंमें किसी-न-किसी रूपमें 
के | “| लिंगपूजा सर्वत्र प्रचलित रही है। 
च 2:72. । रोमक और यूनान दोनों देशोंमें 
प य रच) क्रमशः प्रियेपस और फल्हुसके नामसे 
लिंगकी ही अर्चा होती थी। इन दोनों राष्ट्रीके प्राचीन 
घर्मका लिंगपूजा प्रधान अंग था । बृपकी मूर्त्ति लिंगके साथ 
ही पूज्य थी । पूजाकी विधिमें धूप, दीप, पुष्पादि हिन्दुओकी 
ही तरह काममें आते थे । मिस्नदेशमै तो हर और ईशिःकी 
उपासना उनके धर्मका प्रधान अंग था । इन तीनों देशॉमें 
प्रायः फाल्गुनमासमै ही वसन्तोत्सवके रूपमे लिंगपूजा 
वार्षिक समारोहसे हुआ करती थी । मिस्रमें ओसिरिः नामके 
देवता एथिओपियाके चम्द्रशेलसे निकली हुई नीलनदीके 
अधिष्ठाता माने जते हैं । यहाँ केलासके चन्द्रगिरिसे निकली 
गंगा और पश्चिमगामी सिन्धुनद जिसका दूसरा नाम नीळ 
भी है, दोनोंके ही खामी भगवान्‌ शंकर हैं । “फल्छस 
शब्दकी व्युत्पत्ति कर्नल टाडके मतसे अद्भुत है। वह 
कहते हैं कि यह शब्द संस्कृतके “फलेदा'से निकला हे# क्योंकि 
भगवान्‌ शंकर यजनका तुरन्त ही फल देते हैं और उन्हें 
वसन्तारम्भके क्रतुफल निवेदन भी किये जाते हैं । प्डतार्कके 
लेखोंसे पता चलता है कि उस समय मिखमें प्रचलित 
लिंगपूजा सारे पश्चिममें प्रचलित थी । 


प्राचीन चीन और जापानके साहित्यमें भी लिंगपूजाकी 
गवाही मिलती है और पुरानी मूत्तियोसे यह भी अनुमान 
होता है कि अमेरिकाके महाद्वीपोंके प्राचीन निवासी भी 
छिंगपूजा किया करते थे। 


इसाइयोंके वेदके दो विभाग हैं | पुराने सुसमाचार नामक 


विभागमे राजाओंकी पुस्तकके पन्द्रहवे अध्यायमे यह कथा दै ˆ 


* Tod’s Rajasthan, Vol 1, 9. 603, 


( महाभारत, अनु ० पर्व अ० १४ ) 
कि रैहोबोयमके पुत्र आझाने अपनी माता मामाकाको 
लिंगके सामने बलि देनेसे रोका था । पीछे उन्होने क्रोधमें 
आकर उस लिंगमूत्तिंको तोड़-फोड़ डाला । यहूदियोंके 
देवता बेलफेगोकी पूजा लिंगमूर्त्तिकी होती थी । उनका 
एक गुप्त मन्त्र था जिसकी दीक्षा यहूदी लिया करते थे । 
मोयावी और मरिनावासी यहूदियोंके उपास्य छिंगकी 
स्थापना फेगोगैलपर हुई थी । इनकी उपासनाविधि 
मिस्तवासियाँसे मिलती-जुलती थी । पहाड़के ऊपर जंगलमें 
और बड़े इक्षके नीचे यहूदियोंने लिंग और बछड़ेकी मूर्ति 
स्थापित की, इसपर यहूदियोंके परम पिता उनसे रुष्ट हो 
गये थे। वह ,वालेश्वर-शिवलिंग पत्थरका बनाते और 
स्थापित करते थे और “वाल” नामसे ही पूजते भी थे । 
वालेश्वरकी वेदीके सामने यह धूप जलाते थे और छिंगके 
सामनेवाले इप ( नन्दी ) को हर अमावास्याको पूजा चढाते 
थे । मिखके ओसिरिसके लिंगके सामने भी वैल रहता था । 


कर्नल टाउका कहना है कि मुहम्मद साइवके पहले 
“लात? नामक अरबके देवताकी उपासना “लिंग? के रूपमें 
हुआ करती थी और सोमनाथके शिवलिंगको भी पश्चिमी 
लोग “लात? ही कहते थे । “लात? की मूत्तियो. दोनों जगह 
बहुत विशाल और रत्नौसे सुसज्जित थीं। थह एक ही 
पत्थरका लिंग था जो पचास पुरुष या पोरसा ऊँचा था | 
जिस मन्दिरमे यह स्थापित था उसमें इस लिंगको सँभालने- 
के लिये ठोस सोनेके छप्पन खम्भे थे || महमूद गज्ञनवी 
इसे ध्वंस करके सोना ढो ले गया । दोनो देशोमें नाम एक 
ही था “लात? या “लाट, यहद विचित्रता थी । आकार और 
लम्बाईके हिसावसे “लाट? कहना तो ठीक ही था । परन्तु 
कोषकार रिचड॑सन लिखता है कि “लात? अक्लाहकी सबसे 
बड़ी पुत्रीका नाम था और उसका चिह्न वा मूर्ति लिंगकी 
तरह थी । जो हो, मुसलमारनोने “लात? का ध्यंसावदोष भी 
न सक्ला, परन्तु मक्केश्वर तो अबतक लिंगरूपमें काबेमे 


1 Richardson's Dictionary (1829) म देखो 


“लात? शब्द । 


१३८ ॥# भवं भवानीसहितं नमामि % 


पधराये हुए हें । इस मक्केश्वर लिंगकी चर्चा भविष्यपुराण- 
के ब्राह्मपवमें आयी है । ` 
मक्केश्ररलिंग काले पत्थरका है । इसे मुसलमान 
“असवद? कहते हैं । पहले इसराएळी और यहूदी इसकी पूजा 
करते थे । मुहम्मद साहव्रके समयमें इसकी चार कुलोके 
पण्डे पूजा-अर्चा किया करते थे । जव कावेमें इसके लिये 
एक स्थान बनाया गया और इसके प्राचीन स्थानसे वहाँ 
ले जाकर जव पधरानेका प्रश्न आया तव चारों पण्डोमें यह 
झगड़ा उठा कि मूर्तिको उठाकर निश्चित स्थानतक पहुँचाने- 
का गौरव किसे प्राप्त हो १ हजरत मुहम्मद साहका फैसला 
सर्वमान्य हुआ और एक चादरपर चारोंने उसे थामकर रक्खा 
और चादरके चारों कोनोंको थामकर उस स्थानपर ले जाकर 
मूत्तिको पधराया । काबेमें इस मूर्त्िकी पूजा नहीं होती, परन्तु 
जो मुसलमान हज करने जाता है, इस मूर्तिका चरणचुम्बन 
करके आता है । 


यद्यपि अब पहलेकी तरह पूजा नहीं होती तथापि 
फ्रांसके अनेक प्रसिद्ध स्थानोंमें अबतक लिंग देखनेमें आते हैं । 
गिरजाघरोंमें, धर्म-मन्दिरोंमें, अजायबखानोंमें, फ्रांस ही नहीं 
और देशोंमें भी लिगरूपके पत्थर स्मारकरूपसे रकले देखे 
जाते हें । लिंगपूजाका पाश्चात्य देशोंमें इतना प्रचार था 
कि “लिंगाचा? अथवा 0181118 एक सम्प्रदाय ही 
समझा जाता था जिसका अस्तित्व सभी देशोंमें पाया जाता 
था | इसी तरहका “लिंगायत? सम्प्रदाय हमारे देशमे 
भी है। दक्षिणमें इस सम्प्रदायके शैव मिलते हैं जो 'जङ्गम'% 
कहलाति हैं और सोने या चाँदीके सम्पुटमें शिवलिंग रखकर 
बाहु या गलेमें पहनते हैं । ऐंसाइक्कोपीडिया ब्रिटानिकामें 
Phallicism शब्दमे इस सम्प्रदायका वर्णन अधिक 
विस्तारसे मिलेगा. । 


पणिःजातिके लोगोंकी चर्चा हमारे वैदिक साहित्यमें 
आयी है | यह पाश्रात्य वणिक्‌ समाज था, जिसका आना- 
जाना है भारतसे लेकर भूमध्यसागरतक हुआ करता था | 
पच्छाहँमें यही लोग फणिश कहलाते थे और इबरानी-जाति 
इन्हींके विकासका फल हुई जिनके यहाँ भारतीय वालेश्रर- 
लिंगकी उपासना विधिवत्‌ होती श्री । मन्दिरोंकी त्रनावट 
भी भारतीय ढंगकी थी, जैसा कि उनके ध्यंसावदोप्रोसे 


# काशीर्मे इन्हीं जज्लमोंके बसनेसे एक पुराना महला 
“जज्ञमबाड़ी' के नामसे प्रसिद्ध है । 


अवगत होता है । इस बालेश्वरलिंगको वेविलमे “शिउन' 
कहा है | इस घने साहइयकों देखकर अनेक प्राच्यविद्या- 
विशारद कहळानेवाळोंने यहाँतक अटकळका घोडा दोड़ाने 


नेका 
साहस किया है कि उनकी दृष्टिमें भारतके लोगोंने 


लिंगोपासना पच्छाहीं देशोंके लिंगायत-सम्प्रदायवालोंसे 
सीखी है । 


अंमेरिका-महाद्वीपमें पेरुविया नामक स्थानमें वहाँके 
प्राचीन निवासी रहते हैं | उनका पुराना राजवंद्य सूर्यवंशी 
कहा जाता है और वह “रामसीतोया' नामका एक महोत्सव 


भी करते हे । वहाकी मश्यवर्त्ती कुछ जातियोमं ईश्वरको 


'सित्र! कहते हे । फ्रीजिया-देशमें जो आसुरिया-देश या छोटी 
एशियाका एक भूखण्ड हैं वहाँके निवासी सेवा' वा 
“सेवाजिय;' नामके देवताकी उपासना करते हैं | जिस 
समय मन्त्र लेते हैं कुछ ऐसा अनुष्ठान भी करते हे जिसमें 
साँपाँका भी काम लगता है। मिस्नमे भी “सेवा? देवताके 
साथ सर्पका सम्बन्ध है । यह व्यालमालधारी भगवान, 
शिवक्रे सिवा ओर कोई नहीं । 

इन प्रमाणोंपर विचार करनेसे इस बातमें तों तनिक 
भी सन्देह नहीं रह जाता कि लिंगपूजा बहुत प्राचीन है 
और संसारमै साधारणतया किसी काळमें अवदय फैली 
हुई थी और सर्वत्र ठिंगोपासनाका प्रचार था । 


अब अपने देशकी ओर आइये । हमारे देदामें तो 
हिमालयमें मानसरोवर और केलाससे लेकर कन्याकुमारी और 
रामेश्वरजीतक और अटकसे लेकर कटकतक लिंगों और 
शिवालयोंकी कोई गणना नहीं है। असंख्य लिंग हैं, 
असंख्य शिवालय हैं । यह देश शिवमय ही है। यह तो 
वत्तेमानकालकी वात हुई जब कि एक सुदीर्घकालसे हमारा 
देश आसुरी माया और संस्कारसे आत्रृत है | परन्तु शिव- 
लिंग और शिवालय भारतीय संस्कारम रग-रगमै भिना 
चला आया दै इस वातकी साक्षी भूगर्भमें गड़ी पड़ी दै । 
छोटी-छोटी खुदाइयोंमं, नेबों और कुओंके भीतर तो शिवलिंग 
अकसर मिळते ही रहते हैं | काशीमे अभी हाळमें कपड़ेके 
चोक बाजारके बीचमै दो-तीन पोरसा नीचे शिवलिंग और 
मन्दिरका मिलना कोई मूल्य नहीं रखता जबर कि मोहं-जे 
दारो और हरप्पाकी खुदाईमें ऐसी तहमं शिवलिंग 
मिलते हैं जो समयको निकट-से-निकट खींच लानेवाले 
कट्टर आनुमानिकोंकी अटकलसे आजसे कम-से-कम छः 


ॐ लिंग-रहैस्य क्ष 


हजार ओर भारतीय महायुद्धसे क्रम-से-कम एक हजार वर्ष 
पहलेके ठहरते दे । सर जान मादाळ अनेक लिंगोंके प्रादुर्भावसे 
चकराकर कहते हैं कि शवधर्म कलकालिथिक (Ch३1९०)i- 
९ 8४९) युग या इससे भी पहलेका है और इस सम्त्रन्ध- 
के अपने ग्रन्थमें उस समयके इन शेबोको आर्यजातिके 
पूर्वगामी कोई अधिक सभ्य राष्ट्रके मनुष्य ठहराते हैं क्योंकि 
उनके मतसे भारतमें तवतक आर्यलोग आकर बसे ही न 
थे । यह एक वेज्ञानिक तथ्य है कि पुरातत्त्व एवं भूगर्भके 
खोजी सत्यकी खोजकी उत्सुकतामे समयको सदा सङ्कुचित 
करके हो देखत रहे ह । अतः मेरी समझम तो मोहं 
जोंदारोके रावसे नीचेके स्तर महाभारतकी लड़ाईके कई हजार 
वरस पहलेके होंगे । इस तरह शिवलिंगकी उपासनाकी 
साक्षी महाभारतकी ऐतिहासिक घटनासे कई हजार वर्प 
पूर्वकी पत्थरकी लीक हे । मार्शाळ महोदय यह कहकर मोहं- 
जोदारोकी उस छिज्ञप्राप्तिकों अनाय॑ ठहराते हैं कि “दिव? 
जीका वैदिक विश्व-देवतामें कोई स्थान नहीं है, परन्तु यह 

शलकी भारी भूल हे । रुद्राध्याय तो शिव भगवानके 
नामेंसे भरा पड़ा है | रुद्रकी स्नुतियौँ चारों संहिताओंमें 
हे । “शिवः नामपर अनेक मन्त्र हे । कपर्द्रिन्‌, पशुपति, 
सहखाक्ष, सद्योजातादि अनेक नाम अनेक खेलोमें आये हैं 
ओर जहाँ इन्द्रद्वारा शिवलिज्ञोपासकोंके प्रति घृणा प्रकट 
की गयी हे वहाँ तो स्पट्रतया लिङ्गपूजा प्रमाणित होती है।# 
अतः लिङ्गपूजाकी प्राचीनतम परम्परा प्रमाणित है । 


२-लिङ्गाचेन-सम्बन्धी साहित्य 

ऋग्वेद्म लिज्ञोपासनाकी चर्चा जब मोजद है तब 
रामायणकाळमें उसकी चर्चाका होना कोई विशेष महस्वकी 
वात नहीं समझी जा सकती | तो भी कालक्रमसे वेदिक 
साहित्यके वाद इतिहास, पुराण तथा तन्त्रोकी गणना की 
जाती हैं। वेदिक साहित्यमें,संहिता ओमें,ब्राह्मणोमे, आरण्यको- 
में ओर उपनिपदोमे रुद्रादि अनेक नामंसे और उमा, विद्या 
आदि अनेक नामोंसे उमामहेश्वरके प्रसङ्ग आते दै । पुराणोंमे 
उन्हीं वेदिक विपयोकी ही तो व्याख्या दे | इतिहासमे तो 
घटना-प्रसङ्गसे चर्चा आती हे | वाल्मीकीय रामायण उत्तर- 

काएडमं रावणके कथाप्रसङ्गम आया है-- 


यत्र थत्र च याति स्स रावणो राक्षसेश्वरः । 
जाम्वूनइमथं लिङ्गं तत्र तत्र स्म नीयते॥ 


ऋ कग्येद १० ॥ ९२ । ९, १।११४.।.१-४, १० ॥ 


। सन्पूर्ण॥ २१:३४ १ त्रात३। ११॥ २ 


१३६ 


बाळुकावेदिमध्ये लु तछिङ्ग स्थाप्य रावणः। 
अर्चयामास रन्धेश्च पुप्पै श्वासृतगन्थिभिः ॥ 
( ३१ । ४२-४३.) 


शिवभक्त रावण जहाँ-जहाँ जाता है वहाँ खर्णलिङ्ग भी 
जाता है और वाळूकी वेदीपर पधराकर वह विधिवत्‌ पूजा 
करता है और लिङ्गके सामने नृत्य करता है । 


महाभारत अनुद्यासनपर्वमे चोदहवें अध्यायसे भगवान्‌ 
हेश्‍वरका प्रसङ्ग चलता है, जिसके अन्तर्गत गिवसहखनाम 
कहा गया है और सोस्तिकपर्वमे तो अश्वत्थामाकी स्तुतिपर 
रीझकर भगवान्‌ दाळुरने उनके दरीरमें ही प्रवेश किया है । 
भगवान्‌ श्रीकृप्णका उपमन्युसे दीक्षा पाना और भगवान्‌ 
शङ्करके प्रीत्यर्थ तपस्या करना न केवळ अनुद्यासनपर्वमे ही 
वर्णित है वल्कि प्रायः सभी वैष्णव और शेवपुराणांम॑ यह 
कथा आयी है । फिर लिङ्गपूजाकी चर्चा प्रायः सभी 
पुराणोंमे है । पद्मपुराण वेष्णवपुराण हे तो भी लिज्ञपूजाका 
कारण उसमें बड़े विभ्तारसे वर्णित हे । शिवपुराण, 
लिङ्गपुराण, स्कन्दपुराण, मत्स्यपुराण, कूर्मपुराण और 
ब्रह्माण्डपुराण-बयह छः तो शेवपुराण ही ठहरे । इनमें तो 
भगवान्‌ श्रीशङ्करकी कथाका विस्तार है ही, परन्तु हिन्दू- 
साहित्यमात्रमे जहाँ कहीं शिवोपासनाकी चर्चा हे; वहाँ 
वहुधा लिङ्गको चर्चा अवश्य ही आयी है। 
इतिहासों और पुराणोंके सिवा तन्त्र-अन्थ और 
स्मृतियॉ भी है । तन्त्रोकी तो रचना ही उमा-महेश्वर-संवाद- 
पर हैं । तन्त्रोके द्वारा भगवान्‌ शाङ्करने अनेक विद्याओं और 
रहस्पोंका वणन किया दै । स्मृतियाँमे भी कर्मकाण्ड-सम्बन्धी 
बिपयोमें शिवोपासनाका विपय जहाँ-तहाँ आया है । वीर- 
मित्रोदयमें दिवोपासना ओर लिङ्गार्चाका विम्तारसे वर्णन 
है । तन्तरॉमें लिङ्गाचेनतन्त्र तो वस्तुतः अर्चाकी विधिका 


# पद्मपुराणके अनुसार कल्पके आरम्भमें भगवान्‌ शङ्करको 
दो वार यह झाप मिला हे कि आपकी मूतिक्रे वदले योनि और 


` लिङ्गकी पूजा लोकमें प्रचलित होगी । एक वार जब त्रिमूत्तिमें 


कोन सबसे अधिक पूज्य ओर श्रेष्ठ हे, इस वातकी परीक्षाके लिये 
भृगु ऋषि केलास गये परन्तु ढ्वारपर नन्दागणने रोका कि पार्वती- 
महेश्वर विहारमें हँ । दूसरी वार जब ब्रह्माका सभामें भगवान्‌ 
दाकर दक्षे सम्मानमें न उठ खडे हुए, न प्रणाम किया तब भी 
भृगुजी रुष्ट हुए और ब्राह्मणोंकी ओरसे भृगु और गणोंकी ओरसे 
नन्दी दोनोंमें शापाशापी हुई । 


१४० # र्भयं भवानीसहितं नमामि ॐ 


प्रामाणिक ग्रन्थ है । इन सभी धर्म-गाल्लोर्म शिव-पूजाको 
नित्यकर्ममे रक्खा है और सन्ध्याकी तरह जल ग्रहणके पूर्यका 
इसे आवश्यक कर्म बतलाया है । 

संहिताओंमें तो रुद्रकी स्ततिमात्र है, परन्तु शतपथ 
ब्राह्मणमे ( ६ । १ । ३ । ७-१९ ) और शांखायन ब्राह्मण- 
में (६। १ | १-९ ) भगवान्‌ रुद्रकी उत्पत्तिका वर्णन 
प्रायः उसी ढङ्गपर है जिस ढङ्गपर कि मार्कण्डेयपुराण और 
बिष्णुपुराणमे दिया हुआ है। साथ ही सारे शैवसाहित्यमे 
भगवान्‌ महेश्वरके साथ-ही-साथ भगवती उमाका भी वर्णन 
है । बाजसनेयिसंहितामें “अम्बिका” (३।५७) और 
“शिया? ( १६ । १ ), तलूबकार उपनिषद्‌र्म (३। ११-१२ 
तथा ४ | १-२ ) 'बह्मविद्यासरूपिणी उमा हैमवती? और 
तैत्तिरीय आरण्यकके दसवें प्रपाठकर्मे “कन्याकुमारी' 
“कात्यायनी' “दुगा? इत्यादिकी चर्चा है । 


इस तरह प्रायः सारा हिन्दू-साहित्य भवानीराङ्करके 
यशोकीत्तेनसे भरा पड़ा है। 


प्र ०- इसी तरह क्या सारा हिन्दू-साहित्य भगवान्‌ 
विष्णुके उत्कपसे नहीं भरा पड़ा है ? कट्टर शैव पुराणोमे भी 
ता भगवान्‌ विष्णुक प्रतिपादन है ! यह क्या बात है छ 
„ 5०. अश्तुत प्रसज्ञमे इस प्रश्नपर विस्तारपूर्वक विचार 
नहीं हो सकता । हम इतन 
समझते ह कि सृष्टिसे परे परमात्म-सत्ता एक ही है, जिसे 
परमन्रह्म, परमेश्वर या परमविष्णु अथवा चाहे जिस नाम्रसे 
कहें, उसका निराकारत्व एक ही है, परन्ठु उसकी सगुण 
सत्ता त्रिगुणात्मिका होनेसे तीन रूपो तीनों शक्तियोंके साथ 


उसके छिये उत्कृष्ठ दीखता है 
भासते हैं। वस्तुतः सत्ता एक ही है। एकपर दूसरेका 
भक्तमावनकी लीलामात्र है । 
यह बात पसङ्ग-पसङ्गपर अच्छी तरह स्पष्ट शब्दोंमें व्यक्त कर 
दी गयी है कि त्रिमूर्ति एक ही सत्ता है | इनमें भेद मानने- 
वालोंकी अधोगति होती हे । इसप्रकार सारे हिन्दू-साहित्यमें 
भिन्न-भिन्न नामोंसे एक ही परमात्म-सत्ताका प्रतिपादन है |? 
“एकं सद्विपा बहुधा वदन्ति’ इति शरुतिः | 
३-रिङ्गक। प्रथम प्रादुर्भाव 

लिङ्गके प्रथम प्रादुर्भावका प्रकरण शिवपुराण और 

लिङ्गपुराण दोनोंमें दिया हुआ है । लिङ्गपुराणमै अधिक 


विस्तारसे है | दोनोमे पितामह ब्रह्माने स्वयं देवताओंको 
अपनी बीती सुनायी है । लिझ्ञपुराणमें पूर्वाधके सत्रहयें 
अध्यायमें यह कथा दी हुई है । शिवपुराणमें द्वितीया रुद्र- 
संहिताके पहले सृष्टिखण्डमे यही कथा दी हुई है। परन्तु 
स्कन्दपुराणमें इसी कथाको अत्यधिक विस्तारसे नन्दिकेश्वरने 
मार्कण्डेय ऋषिको सुनाया है। 


वत्तेमान श्वेतवाराहकल्पक्रे पहले इस ब्रह्माण्डकी सृष्टिके 
समय जब वेमानिकसर्ग अर्थात्‌ देवताओंकी सृष्टि समाप्त 
हो गयी और चार हजार युगक्रे अन्तमें बटि न होनेसे 
स्थावर-जङ्गम सब सूख गये और पशु; पक्षी, मनुष्य, 
वृक्ष, राक्षस, गन्धर्वादि सब सूर्यके तापसे जल गये, सारी 
सृष्टि जलमग्न हों गयी और सत्र दिशाओंमें अन्धकार फेल 
गया तत्र भगवान्‌ विराटको ब्रह्माजीने नारायणरूपसे क्षीर- 
सागरमें शयन किये देखा, तों उनकी मायासे मोहित हों 
ब्रह्माने उन्हें जगाया और क्रुद्ध होकर कहा “तू कौन है! 
वह भी उठे और हँसकर बोले “पुत्र, स्वागत !? इसपर 
ब्रह्माजी और चिढ़े कि मैं जो सृष्टिका पितामह हूँ मुझे 
पुत्र कहता है। विष्णु भगवानने समझाया कि सृष्टिके 
कर्त्ता-हर्ता हमी हे और हमने तुम्हें सृष्टिके लिये ही पैदा 
किया है । निदान दोनोंमं घोर वाद-विवाद हुआ और उस 
प्रलयसमुद्रम बहुत कालतक घोर युद्ध होता रहा । अन्तमें 
दोनोंका झगड़ा मिटानेके लिये उनके सामने प्रचण्ड अभिका 
एक महास्तम्म प्रकट हुआ जो ऊपर-नीचेसे अनादि 
और अनन्त था । विष्णुने उसे देखकर कहा कि हमास- 
तुम्हारा झगड़ा चुकानेको यह लिङ्ग प्रकट हुआ है । तुम 
इस ज्योतिर्लिङ्गके ऊपरका और हम नीचेका पता लगायें । 
विष्णुने वाराहका और ब्रह्माने हंसका रूप धरकर महा 
भयानक वेगसे दौड़ना और उड़ना आरम्भ किया | 
दोनोंने एक हजार वर्षतक परिश्रम किया और थक गये | 
फिर वहीं लौट आथे । स्कन्दपुराणमें कथा है कि-लौटती 
वार ब्रह्माजीने ऊपरसे केतकीका एक दल गिरते हुए देखा । 
उस पत्तेने भगवान्‌ शाङ्करकी शाक्तिसे पितामहको बतलाया 
कि हम इस ज्योतिळिङ्गके मस्तकपरसे इसके मूळ भूतलकी 
ओर दस कल्प पहलेके चले हुए हैं और अभी इस लिङ्गकी 
आधी लम्त्राईतक भी नहीं पहुँचे । ब्रह्माके कहनेसे केतकीने 
शूटी गवाही दी कि ब्रह्मा लिङ्गके अग्रभागका पता लगा 
आये । भगवान्‌ विष्णुने इस मिथ्याको जान छिया और 
उन्होंने सत्यके प्रतिपादनार्थं शिवस्तुति की । भगवान्‌ 
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शङ्कर प्रकट हुए । उन्होंने लिङ्गके. विषयमै मिथ्या साक्ष्यके 
अपराधमें केतकीको झाप दिया कि अबसे लिङ्गार्चनमें 
केतकीका फूळ न वरता जायगा । भगवान्‌ राडूरने ब्रह्म 
और विष्णुके विवादको खटिका यह परम रहस्य वतलाकर 
निपटाया कि त्रिमूरत्तिकी उत्पत्ति प्रत्येक ब्रह्माण्डके लिये 
महेश्वरके अंशसे ही होती है। उसीकी शाक्तिसे पितामह 
खटा, विष्णु पाता ओर रुद्र संहत्ता हैं । तीनोंका अधिकार 
वरावर है, कभी कोई किसीका पिता होता है और कभी 
पुत्र । तीनोमें अभेद है, एकता है, परन्तु तीनों महेश्वरकी 
ही मायाके ' वशवर्ती होकर सृष्टि, स्थिति, संहारका काम 
विधिवत्‌ करते रहते हैं । 

तभीसे भगवान्‌ ब्रह्मका एक नाम हंस हुआ और 
भगवान्‌ विष्णुके श्वेतवाराह-रूप ' घरनेसे वर्तमान कल्पका 
श्वेतवाराह नाम पड़ा। उसी समय भगवान्‌ ' महेश्वरकी 
आज्ञासे कल्पको नयी सृट्टिका ब्रह्माने आरम्भ किया । 


लिङ्गपुराणके तीसरे ही अध्यायमें कहा है कि भगवान्‌ 
महेश्वर अलिङ्ग हे । प्रकृति प्रधान ही लिङ्ग: है, महेश्वर 
निर्गुण हैं। प्रकृति सगुण हैं । प्रकृति वा लिङ्गके ही विकास 
ओर विस्तारसे विश्वकी सृष्टि होती हे । सारा ब्रह्माण्ड लिङ्गके 
ही अनुरूप बनता है । ब्रह्माण्डरूपी ज्योतिर्लिंग -अनन्त- 
कोटि हैं । सारी सृष्टि लिङ्गके ही अन्तर्गत है, लिङ्गमय है 
और अन्तमै लिङ्गम ही सारी सृष्टिका लय मी होता है। इसी 
तरहका भाव इस स्कन्दपुराणके 'छोकसे व्यक्त होता है-- 


आकाशं लिङ्गमिस्याहुः एथिवी तस्य पीठिझा । 

आलयः सवद्ेवानां लयनालिङ्गमुच्यते ॥ 

आकाश लिङ्ग है, एथिवी उसकी पीठिका है, सब 
देवताओंका आलय है । इसमें सबका लय होता है, इसी- 
लिये इसे लिङ्ग कहते दे । 


आकाशको लिङ्ग कहा है, यह आधुनिक विज्ञानकी 
दृष्टिसे वडे महृस्वकी उक्ति हे । सम्प्रति शर्मण्य-देशके 
प्रसिद्ध बिश्वविश्यात गणिताचार्य अलवत्त ऐंस्टेनने यह सिद्ध 
किया हे कि अनन्त आकाश वक्र है, पर वलयके-से वक्रके 
अनुरूप है । देशमात्र वक्र है, जो कि लिङ्गका रूप है । 
देश, काल ओर वस्तु-इन्ही तीन पदाथाँसे यह सारा विश्व 
बना है । यह तीनों ही लिङ्गवत्‌ वक्र हें । उपादान जब 
वक्र हैं तो जितनी वस्तुएँ इन उपादानोंसे बनी हैं, विद्य- 
कणों, परमाणुओं ओर अणओऔसे लेकर ब्रह्माण्डतक 


१७१ 
सम्पूर्ण सृष्टि वक्र दै, लिङ्गरूप है । वस्तुतः जिसे सीधी रेखा 
कहते हे वह कोई अस्तित्व नहीं रखती, वह केवल अंश- 
मात्र है वक्रका । 
एँस्टैनका सापेक्षवाद आज पाश्चात्य विज्ञानपर शासन 
कर रहा है, उसके अनुसार धरतीकी आकर्षण-शक्ति कोई 
वस्तु नहीं है । देशकी वक्रताके कारण ही वस्तुएँ गिरती हैं 
या छढकती हॅ । वस्तुकी मात्रा जिस पिण्डमें जितनी ही 
अधिक है -उतनी ही वक्रता उस पिण्डमें बढ़ी हुई है 
इसीलिये उसमें उतना ही अधिक “खिंचाव देंखनेम आता 
है। बराइ भगवानका जोरोंसे दोड़ना लिखा. है, गिरना 
नहीं । केतकी का पत्ता गिरता दै परन्तु अभी उस पिण्डके आघे- 
तक भी नहीं पहुँचा है जिसका विस्तार अनन्त है, जिसकी 
आधीसे भी कम दूरीतक गिरनेमें केतकच्छदकों दस कल्प 
बीत गये है । आकाशकी अनन्तता तो इस लिङ्ग वा पिण्ड 
की अपेक्षा अत्यधिक होगी और वह भी “लिङ्ग? है। यह 
हान्‌ ज्योतिलिङ्ग तो प्रकृतिका, आग्नेय वस्तुमात्राका एक 
विशाल समूह है जिसका आकाशकी अपेक्षा आद्यन्त होनेपर 
भी जो ब्रह्मा और विष्णुसमान ईश्वरोको भी अनादि-अनन्त है । 
निदान अनन्तकोटि विश्व लिङ्गमय है और विश्वासे परे 
सगुण परात्पर ब्रह्मका आकार भी लिङ्ग है। अतः सर्व शर्व- 
मय है । “सर्व खल्विदं ब्रहम’ सिद्ध है। 


लिङ्गका यह प्रथम प्रादुर्भाव हे । तात्पर्य यह ,कि 
लिङ्गका प्रादुर्भाव तो अनेक बार अनेके रूपों और बड़ाइयों- 
छुटाइयोंमें हुआ है । यह प्रथम प्रादुर्भाव अद्भुत है। 
पहले टो यह सृश्टिके आरम्भमें उसके कत्ती और पाताके 
सम्मुख हुआ है । उन लोगोंको इस घटनाद्वारा सृष्टिके विषयमें 
कई बातोंका इशारा मिला है। एक तो यह कि सर्ग और 
उसकी रक्षामें अभिमान व्यर्थ है क्योंकि ये दोनों काम उस 
परमात्म-सत्ताकी इच्छापर हो रहे हैं और उसी इच्छाके 
आधारपर कोटि ज्योतिलि ज्ञरूप कोटि ब्रह्माण्डोकी रचना 
हो रही है जिसमें कोटिशः त्रिमूति उसी तरह काम कर रहे 
हैं । दूसरे यह कि माहेश्वरी मायासे मोहित होकर  सृष्टिके 
कामको छोड़कर पारस्पारंक व्यथक झगडांम न लगना 
चाहिये । तीसरे यह कि समस्त सुष्टिका लिङ्ग ही रूप है। 
इसी रूपमै सम्पूर्ण रचनाका संविधान करना होगा । चोथे 
यह कि परमात्म-सत्ता जो निर्गुण, निराकार, निर्विकार है 
विद्वत्त होकर इसी वक्राकारमें विकसित होती है जिसे चिह्न- 
मात्र कह सकते हैं और इसी चिके मूलरूपसे अनादि और 
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अनन्त विविधताका बिकास होता हे । उस अमूत्त ओर 
अरूप परमात्माकी मूत्तिं और रूपका आविर्भाव इसी लिङ्ग- 
रूपमै हो सकता है । 

यह लिङ्ग त्रिदेववाले रुद्रका नहीं है। यह परात्पर 
परतम ब्रह्मका लिङ्ग है । देखिये स्वयं भगवान्‌ विष्णु अपने 
श्रीमुखसे क्या कहते हैं-- 


स्रष्टा त्वं सर्वजगतां रक्षिता सवंदेहिनाम्‌ । 
हतां च सर्वभूतानां त्वां विनेचास्ति को5परः ॥११॥ 
अणूनामप्यणीयांस्त्वं महांस्त्वं महतामपि । 
अन्तर्बहिस्त्व मेवेतजग दाक्रम्य वत्से ॥१२॥ 
निगमास्तव निःश्वासा विश्वं ते शिल्पवैभवम्‌ । 
सत्वं त्वदीय एवासि ज्ञानमात्मा तव प्रभो ॥१३॥ 
अमरा दानवा दैत्याः सिद्धा विद्याधरा नराः। 
नगाः 
प्राणिनः पक्षिणः कीलाः शिखिनोऽपि त्वमेव हि ॥१४॥ 
Ih स्वर्ग ्त्वमपवर्ग स्स्वं त्वमोङ्कारस्स्वमध्वरः । 
a स्वं योगास्स्वं परा संवित्कि रवं न भवसीश्वर ॥१५॥ 
स्वसादिर्मध्यमन्तश्च ` तस्थुषां जग्मुपामपि | 
कालस्वरूपतां प्राप्य कलयस्यखिलं जगत ॥१६॥ 
| न परेशः परतः शास्ता सर्वानुग्राहकः शिवः। 
| स एष मे कथंकारं साक्षाद्भवति धूर्जटिः ॥ १७॥ 
(स्क्षु० १।३।२।१४ ) 
शिवपुराणमें भी वायवीयसंहिताके पूर्व-वण्डके छठे 
अध्यायमें भगवान्‌ वायु मुनियोंसे कहते हैं--. 
डक एव तदा रुद्रो न द्वितीयोऽस्ति कश्चन । 
संसृज्य विश्वभुवनं गोप्तान्ते सञ्चुकोच यः ॥१४॥ 
विश्वतश्रक्षु रेवायमुताय॑ 
> 
तथैव 


विश्वतोमुखः । 
विश्वतोवाहुविश्वतःपा संयुतः 
द्यावाभूमी च जनयन्‌ देव एको महेश्वरः 
स एव सर्वदेवानां प्रभवश्चोद्धवस्तथा ॥१६॥ 
हिरण्यगर्भ देवानां प्रथमं जनयेदयम्‌। 

विश्वस्मादधिको रुद्रो सहर्षिरिति हि श्रुतिः॥१७॥ 
वेदाहमेतं पुरुष महान्तमञ्रतं भुवम्‌ । 

आदित्यवण॑ तमसः परस्तात्संस्थितं रुम्‌ ॥१८॥ 
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अस्मान्नास्ति परं किञ्चिदपरं परमात्मनः । 
नाणीयोऽस्ति न च ज्यायम्तेन पूर्णमिदं जगत्‌ ॥१६॥ 
सर्वाननशिरोग्रीवः सर्वभूतगुहाशयः । 
सर्वव्यापी च भगवांस्तस्मात्सवंगतः शिवः ॥२०॥ 
सर्वतःपाणिपादोऽय्रं सवतोऽक्षिशिरोसुखः । 
सर्वतःश्रुतिमाँलोके सर्वमावत्य तिष्टति ॥२१॥ 
सवें न्द्रियगुणाभासस्सर्वेन्द्रियविवर्जितः । 
सर्वस्य प्रभुरीशानः सर्वस्य शरण सुहृत्‌ ॥२२॥ 
अचक्षुरपि यः पडग्रेदकणो5पि श्यणोति यः । 
सवे वेत्ति न वेत्तास्य तमाहुः घुरुपं परम्‌ ॥२३॥ 
अणोरणीयान्‌ महतो महीयानयमब्ययः । 
गुहायां निहितश्चापि जन्तोरस्य महेश्वरः ॥२४॥ 
तमक्रतुं क्रतुप्रायं ` महिमातिशयान्वितम्‌ । 
धातुः प्रसादादीशानं वीतशोकः प्रपश्यति ॥२५॥ 
वे्राहमेनमजरं पुराणं सवंगं विभुम्‌। 
निरोधं जन्मनो यस्य वदन्ति ब्रह्मचारिनः ॥२६॥ 
x x x x 
मायी विइवं सृजत्यस्मिन्‌ निविष्टो मायया परः । 
मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेइवरम्‌॥३३॥ 
तस्यास्त्ववयरवे रेव व्याप्त सर्वमिदं जगत्‌ । 
सूक्ष्मातिसू क्ष्मीश्ञानं कललस्यापि मध्यतः ॥३४॥ 
स्रष्टारमपि विश्वस्य वेष्टितारं च तस्य तु। 
शिवमेवेइवरं ज्ञात्वा शान्तिमत्यन्तमृच्छति ॥३५॥ 
यहाँ इस अंदामें अधिकांश वेदमन्तरोंको श्टोकवद्ध कर 


दिया हे । इसी अध्यायमें-- 


तसीश्चराणां परमं महेश्वरं 
, तं देवतानां परमं च देवतम्न्‌ । 
पति पतीनां परमं परम्तातू 
विदाम देवं भुवनेश्वरेश्व रम्‌ ॥८॥ 
“इसे महाभारतके विष्णुसहस्तना सके--- 
परमं. यो महत्तेजः परमं यो महत्तपः। 
परमं यो महद्ब्रह्म परमं यः परायणम्‌ ॥ 
पवित्राणां पवित्र यो मङ्गलानां च मङ्गलम्‌ । 
देवतं देवतानां च भूतानां योच्व्ययः पिता ॥ 
“और गीताके पाँचवें अध्यावके 'सर्वळोकमहेश्ररम? से 


मिलान कर लीजिये | और--- 


ॐ लिंग-रहस्य ॐ 


न तष्समोऽधिकश्चापि क्वचिज्ञगति इझ्यते । 
से गीताके-- 


न व्वत्समोऽस्थ्यभ्यधिकः कुतोऽन्यो 
लोकत्रयेऽप्यप्रतिमप्रभाव ॥ 

--साह्श्यको देखिये । दोनोंमें महेश्वर क्या भिन्न हैं ! 
यहाँ एक-एक अक्षर परतम ब्रह्मके लिये है । हरि हरमें 
ही अभेद नहीं है, हरिहर और परतम ब्रह्ममें भी अभेद है । 
शिवसहस्तनाम और विष्णुसहस्रनाममें तो इतनी एकता है 
कि उसकी तुलना स्वतन्त्र ही छेखका विषय हो सकती है । 
परन्तु सह्ननामाँसे भी हरि-हरका परतम ब्रह्मे अभेद ही 
प्रतिपादित होता है । बात यह है कि यह सम्पूर्ण विदव तो 
लीलाकी रङ्गभूमि है जिसमें त्रिदेवका वह विशिष्ट अभिनय 
है जो परतम ब्रह्म अपनी त्रिगुणात्मिका मायाके परदेमें 
विविध रूपोमे करता रहता है | ब्रह्मा ओर विष्णुकी लड़ाई 
भी इसी कोटिकी लीला है । भगवान्‌ शाङ्करका बीचमै पड- 
कर मेळ करा देना भी अभिनय है, लीला है । पुराणोंमें 
कहीं हरका उत्कर्ष है कहीं हरिका और कहीं मद्दाशक्तियोंका 
टी उत्कर्ष है और कहीं शक्तिमानोंका ही उत्कर्ष प्रतिपादित 
। वस्तुतः शिव, शक्ति, गणेशा, सूर्य और विष्ण एक ही 
परमास्माके पाँच सगुण रूपोंके नाम हैं । एक ही अन्तर है 
और वह यही है कि चारोंके रूप, चारोंकी मूर्त्तिका श्रृङ्गार 
उनके-उनके ध्यानके अनुरूप है परन्तु भगवान्‌ शिवका 
ध्यान तो और है और मृत्तिका रूप लिङ्ग ही है, फिर चाहे 
वह भगवान्‌ शाङ्करके किसी अवतार या लीलाका क्‍यों न 

दो । यह क्या वात है, इसमें क्या रहस्य है? 


४-मेथुनी सृष्टिका आरम्भ 


जगतूकी सूट्रिमें मैथुनी सृष्टिका विकास पीछेका 
है । पुराणोंके अनुसार व्रह्माजीने पहले मानसिक सृष्टिसे 
ही काम लिया । उन्होंने अपने मानसपुत्र इसीलिये उत्पन्न 
किमे कि वे मानसी सृष्टिको ही वढावें। परन्तु उन्हें सफलता 
नहीं मिली । उनके मानसिक पुत्रोमे प्रजाकी व्रृद्धिकी ओर 
प्रत्रत्ति ही नहीं होती थी । भला, प्रजाकी वृद्धि वह क्यों 
करें १ इससे उन्हें क्या लाभ ? हानि अवश्य थी कि कर्म- 
का बन्धन बढ्ता था, झंझट बढ्ता था, परमात्मासे वा 
अध्यात्मसे दूरीकरण होता था । सनकादिको पसन्द न 
आया | नारदको एक आँख न भाया । उन्होंने देखा कि 
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संसार जितना ही बढ्ता है उतना ही भगवानसे दूर होता 
है, परन्तु ब्रह्माका उद्देश्य तो संसारको बढ़ाना ही था | 
यह केसे रुक सकते थे १ उन्होंने सृष्टि-स्चनाकी परीक्षा-पर- 
परीक्षा की और पग-पगपर असफल हुए और प्रत्येक 
असफळतापर उन्होंने तपस्या की । तपस्या एकमात्र उपाय 
थी । जब जिस किसीको कोई मनोरथ होता उसकी पूर्तिके 
लिये वह तपस्या करता । तपस्याकी निर्दिष्ट विधियाँ थीं और 
अधिकार-निर्धारण भी था । अविहित तपस्या फलवती नहीं 
होती थी । यह सब सही है, परन्तु विहित तपस्या ही उस 
समय उपाय था । इस प्रसङ्गमें शिवपुराणकी वायवीय 
संहिताके पूर्व-खण्डमें पन्द्रद्वें अध्यायमें वायु भगवान्‌ 
कहते हैं-- 
यदा पुनः प्रजाः सृष्ठा न व्यवर्धन्त वेधसः । 
तदा मैधुनजाँ सृष्टि ब्रह्मा कत्तु'ममन्यत ॥ १॥ 
न निर्गतं पुरा यस्मान्नारीणाँ कुलमीश्वरात्‌ । 
तेन मेथुनजां सृष्टि न शशाक पितामहः ॥ २॥ 
ततस्स विदधे डुद्धिमर्थनिश्वयगामिनीम्‌ । 
्रजानासैच ुद्वयर्थं प्रष्टव्यः परमेश्वरः ॥ ३॥ 
प्रसादेन चिना तस्य न वर्धेरन्निमाः प्रजाः । 
एवं सञ्चिन्त्य विश्वात्मा तपः कत्तु प्रचक्रमे ॥ ४॥ 
तदाद्या परमा शक्तिरनन्ता लोकभाविनी | 
आद्या सूईमतरा शुद्धा भावचगम्या सनोहरा ॥ शा 
x x x 
तया परमया शक्त्या भगवन्तं त्रियम्बकम्‌ । 
सञ्चिन्त्य हृदये ब्रह्मा तताप परमं तपः ॥७॥ 
तीब्रोण तपसा तस्य युक्तस्य परमेष्टिनः 
अचिरेणेव कालेन पिता सम्प्रतुतोष ह॥८॥ 
ततः केनचिदंशेन मूत्तिमाविइ्य कासपि। 
अर्धनारीश्वरो भूत्वा ययो देवस्स्वयं हरः ॥ &॥ 
तं दृष्ठा परमं देवं तमसः परमव्ययम्‌ । 
अद्वित्तीयमनिर्देश्यमरझ्यमकृतात्मभिः ॥१०॥ 
सर्वलोकेश्वरेश्वरस्‌ । 
परमया युतम्‌ ॥११॥ 
अप्रतक्यमनाभासममेयभजरं भ्रुवम्‌ 
अचलं निगुणं शान्तमनन्तमहिसास्पदम्‌ ॥१२॥ 


सर्वलोकविधातारं 
सर्वकोकविधायिन्या शक्त्या 


१४४ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


सवंगं सवेदं सवं सदसद्व्यक्तिवजितम्‌। 
सर्वोपमाननिसुंक्तं आरण्यं ` शाइवतं शिवम्‌ ॥१३॥ 
प्रणम्य दण्डवद्‌ ब्रह्मा समुस्थाय कृताञ्जलिः । 


x x x 
तुष्टाव देवं देवीं च सूक्तैः सूक्षमार्थगोचरैः ॥१५॥ 
x x x 
सकलभुवनभूत भावनाभ्यां 
जननविनाशविहीनविग्रहाभ्याम्‌ । 
नरवरयुवती वपुधराभ्यां 


सततमहं प्रणतोऽस्मि शङ्कराभ्याम्‌ ॥३५॥ 


जब फिर भी प्रजा न वढी तव ब्रह्माको मैथुनी सृष्टिका 
ध्यान आया । पहले ईश्वरने स्त्रीकुल नहीँ पैदा किया था | 
यह वात साधारण जीवोंकी समझमें आ ही नहीं सकती कि 
आरम्भमें सृष्टिके लिये कैसी असाधारण बुद्धिकी आवश्यकता थी। 
ब्रह्मामं भी वह असाधारण बुद्धि न थी । पूर्वकल्पकी स्मृतिसे 
उन्होंने पुरुष और स्त्रीकी स्चना मी की तो भी उन्हें ठीक 
विधि न सूझी । इसलिये उन्होंने भगवान्‌ झांकरके साथ-ही- 
साथ उनकी परमा शक्तिका भी ध्यान किया और महा घोर 
तप किया । भगवान्‌ सन्तुष्ट हुए और अर्धनारीश्वररूपमें 
ब्रह्माके सामने प्रकट हुए | ब्रह्माजीने विनीत हो स्तुति की 
और नर-नारीरूप भगवानको साष्टांग प्रणाम किया। भगवान : 
ने उन्हें वर दिया और साथ ही अपने शरीरसे देवी-दे वकी 
रचना करने लगे । रि 
ससज वपुघो भागादेवों देववरो हर: ॥ ६॥ 
यामाहुत्रेह्यम विद्वांसो देवीं दिब्यगुणान्विताम्‌ | 
फू परमां शक्ति भवस्य परमात्मनः॥ ७॥ 
यस्बां न खलु विदन्ते जन्मरूत्युजरादयः । 
या भवानी भवस्याङ्गास्समाभिरभवरिकिल ॥ ८ ॥ 
यस्या वाचो निवर्तन्ते मनसा चेन्द्रियेः सह । 


९, 
सा भन्नु वंपुषो भागाजातेव समदृइयत॥ ९॥ 
x x x x 
तां इष्ट्वा 


परमेशानीं सर्वलोकमहेश्वरी म्‌ | 
१८ x 


x x 
प्रणिपत्य महादेवीं प्राथयामास बै विराट्‌ ॥१४॥ 
x २ xX x 


न निर्गतं पुरा त्वत्तो . नारीणां कुलमव्ययम्‌ । 
तेन नारीकुलं सरष्टुं शक्तिमंम न विद्यते॥१८॥ 


x x x x 
स्वामेव वरदां . सायां प्रार्थयामि सुरेश्वरीम्‌ । 
चराचरविवृद्धयर्थ मंदोनैकेन सवंगे ॥२०॥ 


दक्षस्य मम पुत्रस्य पुत्री भव भवार्दिनि । 

एवं सा याचिता देवी ब्रह्मणा ब्रह्मयोनिना ॥२१॥ 

शक्तिमेकां श्रुवोर्मध्यारससर्जात्मसमप्रभाम्‌ । 

तामाइ प्रहसन्प्रेक्ष्य देवदेववरो हरः॥२२॥ 

ब्रह्माणं तपसाराध्य कुरु तस्य यथेप्सितम्‌ । 

x x x x 

ब्रह्मणो चचनाद्देवी दक्षस्य दुहिताभवत्‌ । 

दस्वैवमतुला शक्तिं ब्रह्मणे ब्रह्मरूपिणीम्‌ ॥२४॥ 

विवेश देहं देवस्य देवश्चान्तरधीयत । 

तदाप्रम्ट्रति लोकेऽस्मिन्‌ स्त्रियां भोगः प्रतिष्टितः॥२४॥ 

प्रजासुष्टिश्च विप्रेन्द्रा मैधुनेन प्रवर्तते । 

ब्रह्मापि प्राप सानन्दं सन्तोषं मुनिपुङ्गवाः ॥२६॥ 

उस देवीको विद्वान्‌ “ब्रह्म कहते हैं । ( यहाँ “ब्रह्म? 
नामसे पुरुष और प्रकृतिकी एकता स्पष्ट है |) वह 
परमात्माकी शक्ति है । परमात्माके सभी विशेषण उसके 
लिये उपयुक्त हैं । वह अर्घौङ्गिनी देवी जब प्रकट हुई तब 
त्रह्माजीने स्तुति की और कहा कि इस सृष्टिको बारम्बार 


` बनाता हूँ पर इनकी बढुन्ती नहीं होती, इसीलिये अव मॅ मेथुनी 


सृष्टि करना चाहता हूँ | आपने पहले नारीकुछ नहीं सिरजा 
इसलिये मुझमें नारीकुल सिरजनेकी शक्ति नहीं है । आप 
सारी शक्तियोंकी खानि हैं इसलिये मेरी प्रार्थना है कि अपने 
एक अंशसे चराचरकी वृद्धि करो और मेरे अंशसे उत्पन्न 
पुत्र दक्षकी कन्या होओ । इसपर उस “ब्रह्म” ने अपनी 
भौंहके बीचसे एक शक्ति प्रकट की और आप ईश्वरमें लीन 
हो गयी । जो शक्ति ब्रह्माक्रे लिये इस तरह प्रकटी, उसे 
भगवान्‌ दाङ्करने आज्ञा दी कि तू तपस्याद्वारा व्रह्माका 
आराधन करके उनके मनोरथोंको पूरा कर । यह कह 
भगवान्‌ अन्तर्धान हो गये । ब्रह्माको मेथुनी सृष्टिकी शक्ति 
मिली और तभीसे स्री-सम्भोगका लोकम आरम्भ हुआ । 
तभीसे मेथुनधमंद्रारा प्रजाकी सृष्टि प्रवृत्त हुई । भगवती 
दक्षकी कन्या सती हुई और मेथुनधर्मकी प्रत्रत्तिके लिये 


ऊ लिंग-रहसूय # 


पहले-पहल ब्रह्माजी अपने शरीरको ही विभक्त करके दहने 
आधेसे स्वायम्भुव मनु और बायें आधेसे झातरूपारूपसे 
स्वयं प्रकट हुए और मानव-सुष्टिका प्रारम्भ किया । मनु 
और दातरूपाने भी तपस्या की और तव सृष्टि-कर्ममें 
प्रव्रत्त हुए । 

सृष्टिकी कथा बहुत बड़ी है । सभी पुराण सर्ग और 
प्रतिसर्गकी कथा कहते हें । यहाँ वह सब प्रयोजनीय नहीं 
है । हमने ऊपर अत्यावश्यक श्वोक उद्धृत किये हैं । ऊपर 
उसके भाव भी संक्षेपसे दिये हैं । सभी प्रसङ्गोंपर अवतरण 
देनेसे लेखका कलेवर बहुत बढ़ जायगा। अर्धनारीश्वररूपका 
लिङ्ग और पीठिकासे घनिष्ठ सम्बन्ध है जैसा आगे चलकर 
स्पष्ट हो जायगा । 


सृष्टिके इस प्रसज्ञका महाभारत अनुशासनपर्वके 
चौदहवें अध्यायमें इन्द्र ओर उपमन्युके संवादमें उपमन्युके 
इन वचनोंसे मिलान करनेपर मैथुनी सुष्टिसे अर्धनारीश्वरका 
सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है । 
सुरासुरगुरोवक्त्रे कस्य रेतः पुरा हुतम्‌ । 
कस्य वान्यस्य रेतस्तद्येन हैमो गिरिः कृतः ॥२१६॥ 
दिग्वासाः कीत्यते कोऽन्यो लोके कश्चोद्ध्वरेतसः । 
कस्य चार्धे स्थिता कान्ता अनङ्गः केन निर्जितः ॥२१७॥ 
x x x x 
प्रत्यक्षमिह देवेन्द्र पश्य लिङ्गभगाङ्कितम्‌ । 
देवदेवेन रुद्रेण सृष्टिसंहारहेतुना ॥२२७॥ 
x x x x 
प्रत्यक्षं ननु ते सुरेश विदितं संयोगलिङ्गोद्भवं 
त्रैलोक्यं सविकारनिर्गुणगणं ब्र्मादिरेतोद्‌भवम्‌। 
यद्ब्रह्म न्द्रहुताशविष्णुसहिता देवाश्च दैत्यासुरा 
नान्यस्कामसहस्रकहिपतधियः शंसन्ति यस्मात्परम्‌२२९ 


x x x x 

हेठुभिर्वा किमन्यैस्तैरीशः कारणकारणम्‌ । 

न शुश्रुम यदन्यस्य लिङ्गमभ्यचितं सुरे: ॥२३०॥ 
x x x x 


यस्य ब्रह्मा च विष्णुश्च त्वं चापि सह दैवतेः । 
अर्चयेथाः सदा लिङ्गं तस्माच्छे तमो हि सः॥२३२॥ 
न पञ्माङ्का न चक्राङ्का न वज्राङ्का यतः प्रजाः । 
लिङ्गाङ्का च भगाङ्का च तस्मान्माहेश्वरी प्रजा ॥२३३॥ 
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देव्याः कारणरूपभावजनिताः सवी अगाङ्काः स्रियो 
लिङ्गेनापि हरस्य सर्वपुरुषाः प्रत्यक्षचिल्वीक्कताः । 
योऽन्यव्कारणमीश्चरात्‌ प्रवदते देव्या च यञ्नाङ्कितं 
त्रैलोक्ये सचराचरे स ठु पुमान्‌ मूढो अमेत्‌ दुर्मतिः २३४ 
एं छिङ्ग सर्वमीशानं ख्रीलिङ्गं विद्धि चाप्युमाम्‌ । 
द्वाभ्यां तजुभ्यां व्यातं हि चराचरमिदं जगत्‌ ॥२३४॥ 


“देवों और असुरोंके गुरु अमिके मुखमै आदिकालमें 
किसके वीर्यकी आहुति दी गयी ? वह क्या किसी औरका 
वीर्यं हे जिससे स्वर्ण-सुमेरु वना है ? लोकमें दिगम्बर और 
ऊर्ध्वरेता और कौन है, किसने अपनी स्त्रीको अर्घाङ्किनी 
बनाया है और किसने कामको जीता है ! देवोंके देव भगवान्‌ 
रुद्र सृष्टि ओर संहारके कारण हैं, इसीलिये हे इन्द्र ! प्रत्यक्ष 
देख लो कि जगत्‌ लिंग और योनिसे चिहित है । यह भी तुम्हे 
माळूम है कि सविकार निर्गुण गुणयुक्त तीनों लोक, जो कि 
्रह्मादिके रेतसे उपजा कहा जाता है, वह संयोगद्वारा लिंगसे 
ही उपजा है, क्योंकि ब्रह्मा, इन्द्र, अमि और विष्णुके सहित 
सब देवता, दैत्य और राक्षस सहर कामनाओंसे छन्दितवुद्धि 
होकर यह स्वीकार करते हैं कि भगवान्‌ शंकरसे परे कुछ 
नहीं है । बहुत-सी युक्तियोंसे क्या प्रयोजन है ! ईश ही सब 
कारणोंका कारण है । देवताओंके द्वारा और किसीके लिंगका 
पूजा जाना हमने नहीं सुना । ब्रह्मा, विष्णु और सभी 
देवताआँसमेत तुम भी सदा जिसके लिंगकी पूजा किया 
करते हो उससे बढ़कर इष्ट दूसरा कौन है ! पञ्च, चक्र, वज्र 
आदि कोई और चिह्न तो प्रजामें पाये नहीं जाते । प्रजा- 
मात्रमें दो ही चिह्न पाये जाते हैं; या तो लिंग चिह्न है या 
योनि चिह है । इसलिये सारी प्रजा माहेश्वरी प्रजा है । देवीके 
कारणरूप भावजनित समस्त ख्रियाँ योनि-चिहृसे युक्त हैं 
ओर सब पुरुष महादेवजीके लिंगके चिह्से चिह्नित हे । जो 
पुरुष शिव-रिवा छोड़ और किसीको जगतका कारण बताता 
है और उनकी उपासनाके चिहृसे चिह्नित नहीं है वह 
दुर्मति चेतन और जडमय इस त्रिलोकीसे पतित होता है । 
चराचरमें पुरुषमात्र हरको और स्त्रीमात्र गौरीको जानो, यह 
चराचर जगत्‌ इन दोनों शरीरोंसे व्याप रहा है ****- ]? 


श्षैवपुराण तो साम्प्रदायिक ग्रन्थ समझे जाते हैं, परन्तु 
महाभारत इतिहास है, उसे किसी साम्प्रदायिक पक्षपातसे 
कोई प्रयोजन नहीं है । उपमन्युका उपाख्यान जिससे कि 
ऊपरके अंश अवतरित हैं महाभारतकी विशेषता नहीं है । 
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# भवं भवानीसहितं नमामि # 


प्रायः सभी पुराणोमै श्रीकृष्ण भगवानके चरितमें उपमन्युकी 
कथा है जिसमें भगवान्‌ श्रीकृष्णने उपमन्युसे दीक्षा ली है, 
भगवान्‌ शङ्करके प्रीत्यर्थ बड़ी उग्र तपस्या की है. और 
मनोवाञ्छित बर पाया है । इसी अध्यायके ये उद्धृत कोक 
पता देते हैं कि अर्धनारीश्वरने ब्रझाजीको मैथुनी स॒ष्टिमं 
किस तरहकी सहायता दी ! ब्रह्माजीने सारी सृष्टि कर डाली 
परन्तु-सृष्टिकी वृद्धिका कोई उपाय न किया । जिनको 
सिरजा वे बने रहे, परन्तु फिर १ उनकी रक्षा भी होती रही। 
परन्तु अपने आप वह सृष्टि बढ़े ऐसा कोई उपाय न था । 
ब्रह्माजी अपनी असफलतापर इुँझलाये तो पिशाच, प्रेतादि 
उत्पन्न हो गये। क्रोध हुआ तो रुद्रोंकी उत्पत्ति हुई । इस 
तरह विविध भावोंसे विविध प्रकारकी सृष्टि होती गयी । 
नियमन कैसे हो ! जब उन्होंने देखा कि हमारे मानसी पुत्र 
बैरागी हुए जाते हैं तब काम, लोभ, मोह आदि विकार 
उपजाये । जिनकी सृष्टि की उनमें मिळनेकी 
कलाकी प्रवृत्ति हुई, सुन्दर रचनाओंकी ओर मन लगा, 
मतिम संसारमे सौन्दर्य देखनेकी इच्छा हुई, सुन्दर मणि 
हो, सुन्दर पौधे हो, सुन्दर पशु-पक्षी हों, सुन्दर मनुष्य, 
ऋषि, देवता हों। सोन्दर्यपर मोह हुआ, उन सुन्दर 
वस्तुओके संग्रहपर लोम हुआ, इसी प्रकार मद-मात्सर्य 
आदि भी उत्पन्न हुए । परन्तु इनसे भी बृद्धि न हुई । तब 
लाचार हो अर्धनारीश्वर भगवान्‌ शङ्करकी शरण गये | 


उन्होंने शक्तिमान्‌ और झक्तिमें मेलका मार्ग दिखाया और 
जननेन्द्रियाँ उत्पन्न कीं । देशकाल, वस्तुका मूळ रूप वक्राकार 
है इसीलिये इन इस्द्रियोके चिह भी वक्राकार हुए । अव 
त्रझ्ाजीने जिस काम देवताकी 


ज़ स्चना की थी उससे काम 
डया गया । काम अब मैथुनी सृष्टिके लिये प्रवर्तक हुआ । 
शक्तिने नारीको सुन्दर बनाया और कामने दोनोंको 
मिलनेके लिये प्रदत्त किया । गर्भाधानका कारण काम 
वना । यों किसी प्राणीको दूसरे प्राणीसे मिलकर सृष्टिकी 
वृद्धि करनेके पक मनमै इच्छा ही क्‍यों होती ? आज 
भी तो डिन सन्तान होना बुरा समझते हैं और 
सन्ताननिरोधपूर्वक बिषय- 


_ सत्व लूटना चाहते हैं, 
परन्तु पुराण स्पष्ट कहते हैं कि नर-नारीकी उत्पत्ति 


शि 
लिये हुई, विषयोपभोगके लिये कु 


शथे नहीं हुई । परन्तु भोगमें 
यदि किसी तरहका सुख न होता तो भोगमें प्राणियोंकी 


वृत्ति क्यों होती और ब्रह्माजीका वृद्धिवाला उद्देश्य केसे 
सिद्ध होता ! अतः काम-देवताने इसमें ब्रह्माकी सहायता की 
और कामेच्छासे विषयकी ओर प्राणियोंकी प्रवृत्ति हुई। नर- 


कामना हुई, 


नारी मिलते हें सुखके लिये परन्तु फल होता है प्रजावृद्धि । 
जिन प्राणियोंमें मैथुन नहीं है, उनमें विषय-सुख भी नहीं 
रक्खा गया है। लिंग और योनिका मेल और वीर्यका आधान 
प्रकृति भगवती बाहरी साधनोंसे कराती हैं । परन्तु ऐसी 
दछ्यमें बाहरी साधनोंका भी विषयोपभोग ही प्रवत्तेक है। 
पौधोंमें एक ही प्रकारके फूलमें बहुधा लिंगच्छत्र और 
योनिच्छत्र दोनों ही होते हैं, परन्तु प्रकृतिने पुष्पांमे मेथुनका 
साधन उसके भीतर नहीं रका है और न वह स्वयं सेचन 
या स्वाधानको प्रोत्साहित करती है। एक फूलका पराग 
दूसरे फूलके योनिच्छत्रमें पहुँचानेके बाहरी साधन हैं पक्षी, 
तितली, कीड़े-मकोड़े, मक्खी-भौंरा, हवा-पानी इत्यादि । 
इन पहुँचाने वा मिळानेवालोंको या तो विषयसुख मिलता 
है और नहीं तो संयोगसे यह मेळ करा देते हैं । वृद्धिके 
प्रयोजनके लिये साधक काम-बासनाकों बनाकर ब्रह्माने छुट्टी 
पायी । परन्तु जो ज्ञानवान्‌ योगी यहद जानता है कि मेथुनका 
प्रयोजन सुख नहीं है वृद्धि है और साथ ही जो कामपर विजय 
भी पा सके वह केवल वृद्धिके लिये मेथुन करेगा, परन्तु 
बड़े-बड़े तपस्वी ऐसा नहीं कर सके । भगवान्‌ दाङ्करने 
अपनी लीलासे इस सम्बन्धमै स्पष्टीकरण कर दिया । 

तारकासुरने देवताओंको तंग किया । ाङ्करपुत्रद्वारा ही 
उसका बध होना था | वह समाधिस्थ थे | उमासे विवाह 

करें तब तो पुत्र हो । परन्तु देवताओंकी वेदना उनतक 

पहुँचे केसे-१ कामदेवसे विनती की कि उनके मनमें क्षोभ 

उपजावे । कामने यह ढिठाई की और जला दिया गया | 

इसका स्पष्ट तात्पर्य यह है कि बृद्धिके लिये वस्तुतः कामकी 

आवश्यकता नहीं है, यदि कर्तव्यपरायण बुद्धि ही मैथुनकी 

प्रवत्तिका हो । ब्रह्माने जिन पुत्रोंको कत्तव्यपरायणता 

सिखाकर वृद्धि कराना चाहा वह तो वागी निकल गये, 

उन्होंने अपना कर्तव्य सृष्टिसे विराग ही समझा । गीताके 

उपदेशोका उन्होंने आजकलका-सा ही उलटा अर्थ लगाया | 

भगवान्‌ शङ्करने कामको जलाकर उमासे विवाह किया और 

पुत्र उत्पन्न करके देवताओंका काम किया । यह सव कर्चव्य- 

दधसे किया, कामेच्छाकी प्रदृत्तिसे नहीं । उसके जलाये 

जानेम संसारको यही शिक्षा देनी थी । यही मैथुनी सृष्टिका 

रहस्य है। 


नर-नारीकों हर-गौरीके चिह्न विषयोपभोगके लिये नहीं 
मिले हैं । इनका प्रयोजन ब्रह्माका दृष्ट प्रजावृद्धिमात्र है । 
इस पवित्र प्रयोजनको सरण दिलानेके लिये ही हम 


ॐ लिंग-रहरूय # 
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पीठिकापर भगवानक्रे ज्योतिलिंङ्गकी स्थापना करके उपासना 
करते हे ओर इसीडिये भगवान्‌ कामारि हें । इसीलिये 
विवाह-संस्कार अत्यन्त पवित्र और प्रयोजनीय है और 
विषयमोगके लिये नहीं; बल्कि “वृद्धि! के लिये होता है। 
और इसीलिये माङ्गछिक संस्कारोमे नान्दीमुख श्राद्ध होता 
है और “वृद्धि” मनायी जाती है । हिन्दुओंके किसी संस्कारमें 
विषयभोग किसी ध्येयमें सम्मिलित नहीं है। यदि सनकादिक 
नारदादिने ब्रह्माको खिझाया न होता तो वह शायद कामको 
उत्पन्न न करते और जितने पुत्र उत्पन्न करते वह सव 
कत्त॑व्य-दुद्धिसे प्रजा-त्रद्धि करते । परन्तु विकासका अत्यन्त 
सुन्दर क्रम पेंदा ही न होता और संसार जैसा हे उससे 
नितान्त भिन्न होता, जिस अवस्थाकी हम कोई कल्पना 
नहीं कर सकते । 

५-बद्धिकी समस्यापर वैज्ञानिक विचार 

जीवित प्राणीका सबसे आवश्यक लक्षण यह है कि 
अपनी परिस्थितिमें जितने रासायनिक उपादान पावे सवको 
अपने जटिल साह्श्यमें परिणत करनेको पचा डाले । पचाना 
और विसर्जन करना यह दोनों क्रियाएँ बराबर चलती रहती 
हैं, परन्तु विसजन या हास जरा देरमें होता है, पाचन या 
बृद्धि कुछ जल्दी । इसीलिये वृद्धि प्रवल होती है । परन्तु 
आयतन जिस तरह बढ्ता हे उसी तरह ऊपरी तल जों 
आहार पहुँचानेका साधन है नहीं बढ़ता जाता | एक हदः 
तक बढ़कर रुक जाता है | इसीलिये व्यक्तिकी. वृद्धि अपरि- 
मित नहीं हो सकती । चींटीसे हाथीतक पहुँचकर व्यक्तिस्व- 
का बढ़ना रुक जाता है । बाहरी तळ और आयतनमें, 
शारीरके अन्दर, एक ऐसा अनिवार्य अनुपात है जिसके भङ्ग 
होनेसे व्रृद्धि रुक जाती है और व्यक्तिगत हास और वृद्धिका 
अनुपात समान हो जाता है | बड़े शरीरोंमें सब तरहके 
जीवोंको ऐसी कटिनाइयोंका सामना करना पड़ता है। 
परन्तु अत्यन्त सूक्ष्म देहधारियोंके सामने, जिन्हें सेल कहते 
हैं, यह कठिनाई कभी नहीं आयी । जहाँ उनकी इस तरह- 
की वाढ़ रुकी, वहाँ वह लम्तोत्तरे हुए और वीचसे कटकर 
दो हो गये । इस तरह आयतन बढ्नेके बदले सेलोंकी संख्या- 
बढ़ जाती है, व्यक्तियाँ बढ़ जाती हैं | पहले एक व्यक्ति 
थी, बढ़कर दो हुई, दोसे चार, चारसे आठ इस तरह 
अनन्त कोटि संख्या हो जाती है | इस बृद्धिमें हासका नाम 
नहीं है और प्रत्येक व्यक्ति पूर्ण है और निरन्तर बढ़ने-बढ़ाने- 
वाली । अनेक सेलोंबाळे अत्यन्त सूक्ष्म प्राणी इसी तरह 


बढ़ते रहते हैं और परमात्माके “एकोऽहं बहु स्याम्‌? वाले महा- 
वाक्यको चरितार्थ करते रहते हैं । इसी तरह “पूर्णमदः पूर्णः 
मिदम्‌? इत्यादिका इृ्य भी देखनेमें आता है | परन्तु शरीर- 
में ज्यों-ज्यों स्थूलता आती जाती है इस तरहकी भेदज' 
उत्पत्ति कठिन होते-होते समास हो जाती है । षट्पद या 
अष्टमुज प्राणी इस तरह कट-कटकर बढ़ नहीं सकते । 
“मेदज? सृष्टि इस तरह रुक गयी । 
अब “अङ्कुरण से प्रकृति काम लेती है । इसमें सारा शरीर 
ज्यौ-का-त्यों रहता है परन्तु उसका एक छोटा-सा अंश कटा- 
सा रहता है और धीरे-धीरे पूरे शरीरका जव छोटा रूप तैयार 
हो जाता है तब अपने पैदा करनेवाले वडे शरीरसे विल्कुल 
अलग हो जाता है और उसका व्यक्तित्व अलगसे बढ़ने 
लगता है । मूँगोमें, कुछ विशेष प्रकारके कीड़ोमे ओर कुछ 
रीढ्वाले अत्यन्त छोटे जन्तुओमे भी अङ्करण होता है । 
परन्तु अस्थिपज्ञर या कङ्कालकी जटिलता बढ्ते-बढ्ते 
“अद्भुरज' प्राणियोंकी बाढ़ भी रुक जाती हे | यह बृद्धि- 
विधि छोटे पीघोंतक पहुँचते-पहुँचते समाप्त हो जाती है। 
बड़े जन्तुओं और पोधोंकी सन्तान बढ़ानेके लिये 
दन और अङ्कुरण जब काम नहीं देते तब बृद्धि रुक जाती 
। सृष्टि पोथोतक आकर जव रुकती हे तब बड़े पौधों 
और जन्तुओंमे मेथुनका आरम्भ देखा जाता है। मिथुनका 
अर्थ है 'जोड़ा? अर्थात्‌ दो अकेली सेलें जुड़कर एक सेल 
बन जाती है । इनमेंसे एक सेल “लिङ्ग? वा शुक्र होती है 
और दूसरी “योनि? अथवा “डिम्ब । इस क्रियाके छिये दो 
व्यक्तियोंके शरीरसे एक-एक जनक और जननी सेळें निकल- 
कर मिल जाती हैं और एक सेल बनाती हैं, यह नयी व्यक्ति- 
का मूळरूप है। अब नयी सेल 'भेदन'की रीतिसे संख्या- 
वृद्धि करते-करते असंख्य सजातीय सेलें बनाकर नये स्थूल 
शरीरका ढाँचा तैयार करती हे । 


~ 
भ 
ऊँ 
ह्‌ 


भेदन और अङ्करणवाली विधिमें नर-नारीका कोई भेद 
न था और न इस भेदकी कोई आवश्यकता थी । परन्तु बड़े 
शारीरोंमें, फिर वह चाहे चर हों चाहे अचर, यह भेद नितान्त 
आवश्यक हों गया कि नरका वीर्याणु हो और नारीका 
डिम्वाणु हो। वीर्याणुका रूप भी 'छिज्ञ'की ही तरह होता है 
और डिम्बकी अनुरूपता-“योनि? पीठिकासे मिलती-जुलती 
रहती है । चराचर प्राणियोंमें वृद्धिकी विधिमें इस तरह 
लिङ्ग और योनि व्यापक हो रहे हैं । 
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बहुत-सी अल्पायु सेलॉवाले छोटे-छोटे शरीरोंमें मेथुनी 
बृद्धिमें कुछ कठिनाई होती है, क्योंकि एक नन्ही-सी जननी 
एक वारमें थोड्े-से ही डिम्ब उपजाती है । यदि जनकोंकी 
आवश्यकता न पड़े तो दूनी व्यक्तियाँ वृद्धिमे लग सकती 
हैं | इसलिये जहाँ विभाजन या अङ्कुरणके लिये शरीर 
अधिक जटिल हैं और मैथुनी विधिके सुभीते नहीं हैं वहाँ 
प्रकृति माता “एथा-जनन'की एक चौथी विधिसे काम लेती 
है | इसमें शुक्र या लिङ्गवाले जीवाणुके विना ही डिम्ब्रका 
विकास और वृद्धि होती है । इसमें शुक्राणुद्वारा गर्भाधान 
हुए बिना ही काम चल जाता दै । यह डिम्ब ज्यों ही प्रीढ़ता- 
को पहुँचते हैं त्यो ही इनमें शरीरकी रचना होने लग जाती 
है | मधु-मक्खीका नर इसी प्रथा-जनन-विधिसे उत्पन्न होता 
है । उसकी माता है पिता नहीं है । परन्तु रानी और काम 
करनेवाली मक्खियाँ वीर्याहित अण्डोंसे ही पैदा होती हैं । 
जनन-क्रियाके हिसाबसे इसप्रकार चार तरहके प्राणी हुए--- 


भेदज, अङ्करज, मैथुनज और अनाहिताण्डज । 


भेदज और अङ्करज अयोनिज विधियाँ हैं । इनमें 
लिङ्ग-भेद अनावश्यक है, परन्तु इन विधियोंसे एक कोयल- 
से दो कोयलें वन नहीं सकती थीं | फिर यही अयोनिज 
बिधि रहती तो जनकके सारे दोष जनितमें पाये जाते । 
मेशुनज और अनाहिताण्डज दोनों योनिज विधियो हँ । 
इनमेंसे अनाहिताण्डज विधि अकेली नहीं चलती । दोनों 
विधियाँ मिली-जुळी चलती हैं, परन्तु बिना आधानके भी 
योनिज-सुष्टि हो सकती है । इस तरह आहित और अनाहित 
उभय प्रकारकी योनिज सृष्टि सम्भव हो गयी । 


प्रकृतिमें मैथुनी सुष्टिके चल जानेसे जीवनका विकास 
सुलभ हो गया, सतत वृद्धि सम्भव हो गयी और कम-से-कम 
चार मुख्य लाभ हुए-- 


(१) प्रजाकी उत्पत्तिमें खर्च कम पड़ने लगा, सन्तान- 
बृद्धि सुभीतेसे होने लगी । भेदन और अङ्कुरणमें शरीरका 
बहुत बड़ा अंश व्यय होता था । मैथुनमें तो अत्यन्त सूक्ष्म 
कण ही खर्च होने लगे जो शरीरके भीतर अपरिमित संख्याम 
उपस्थित थे। 

(२) मैथुनसे एकवारणी बहुत-से नये देहधारियोंकी 
वृद्धि सम्भव हो गयी। यह जीवनके रगड़े और रक्षाके 
अभावमें बड़े महत्त्वकी बात थी । 


(३) मेथुनसे जननी और जनकके शरीरोंके दोषोंके 


कैलनेमें बहुत कमी हो गयी और विकास और उन्नतिका मार्ग 
बाधाहीन हो गया । 


(४) मैथुनकी  विधिमें जनन-कण भी दो प्रकारके 
हो गये । प्रकृति या डिम्बाणु अचर हुआ और पुरुष या 
शुक्राणु चर हुआ। अचर “अन्नपूर्णा? है, भोजन और वाढ़की 
सामग्रीसे पूर्ण है। चर चिद्रप' है, रसोंमें शुक्राणु चळ-फिर- 
कर डिम्वाणुका दूरसे ही पता लगा लेता है और आधानकी 
क्रिया कर लेता है । 

हमने यहाँ शुद्ध वैज्ञानिक खोजकी बातें कही हैं । 
विज्ञान यह नहीं कह सकता कि इस विश्व-खृष्टिके नियमनमें 
मैथुनी क्रिया प्रक्तिमें अपने आप उपजी या किसी चेतना 
शक्तिवालेने इसका आरम्भ किया । विज्ञानका अनुमान 
है कि पचासौं करोड़ वर्षमै धीरे-धीरे विकास पाकर अ- 
योनिजसे योनिज सृष्टि होने लग गयी है । विज्ञान तो ईश्वरको 
जानता नहीं । ईश्वरवादी वैज्ञानिकके शब्दोंमें यों कहना चाहिये 
कि ईश्वरने जीवकी सुष्टिके पचासों करोड़ बरस पीछे मैथुनी 
सुष्टिकी विधि विकसित की । और यह पचासौं करोड़ वर्ष 
क्यों लगे ? क्योंकि ईश्वर प्रयोग-पर-प्रयोग करता था, बनाता 
और बिगाड़ता था, बराबर सीलता था, यहाँतक कि उसे 
आते-आते मैथुनी सृष्टि आ गयी और उसने इस विधिमें 
सुखानुभव इसलिये रक्खा कि जीवमात्र इद्धिमें प्रब्रत्त हो । 

अव वैज्ञानिक और पौराणिक ईश्वरमें बहुत बड़ा अन्तर 
नहीं रहा | पौराणिक ईश्वर ब्रह्माने पचासों करोड़ वर्ष सृष्टिपर 
हाथ मॉजनेमें लगा दिये । वारम्वार तपस्याएँ. कीं । अन्तमें 
अधनारीश्वरकी कृपासे मैथुनी सृष्टिकी उद्भावना हुई । 
कामदेवकी उन्होंने उत्पत्ति की थी । वह लाभकी वात हुई । 
ब्रह्माने किसप्रकारकी रचना मैथुनी सृष्टिक्रे लिये की, इसका 

विस्तार पुराणमें नहीं है । विस्तारकी कमी विज्ञानने पूरी की । 


नास्तिक यह कह सकता है कि यह मनुष्यकी बुद्धिकी 
कल्पना है कि उसने जगतूकी प्रवृत्ति काम-वासनाकी ओर 
देखकर, समस्त प्राणियोंको कांममोहित पाकर लिङ्ग और 
योनिकी उपासनाकी नेव डाली, परन्तु इस दाङ्काका यह 
उत्तर है कि लिङ्गकी उपासनाके साथ वैराग्यका तत्त्व और 
कामंपर विजय भी यदि उन्हीं मनुष्योंकी कल्पना है तो भी 
उन मनुष्याने उपासनाकी कोई अनुचित विधि नहीं 
निकाली । फिर यह भी विचार करना चाहिये कि पुराण 
उस कालके लिखे हुए ग्रन्थ हैं जब कि आधुनिक वैज्ञानिक 
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कल्पनाएँ सप्तमें भी किसीको सूझी.न थीं । फिर भी मैथुन- 
सृष्टिमै अर्धनारीश्वर और लिङ्ग और योनिका अंश जो 
महाभारत और पुराणोंमें देखनेमे आता है आधुनिक वैज्ञानिक 
निष्कर्षोंसे इतना मेल क्यों खाता है १ प्रथा-जननकी विधिमें 
केवल योनिसे ही उत्पत्ति बतायी दै जिसको दूसरे पौराणिक 
शब्दोंमें हम कह सकते हैं कि केवल भगवती गौरीकी शक्तिसे 
जनन-क्रियाका सम्भव होना 'प्रथा-जनन? है। 

लिङ्गोपासना सृष्टिके परम रहस्पका साक्षी है,प्रवृत्ति-मार्ग- 
का टीक पता देता है और धीरे-घीरे जब इस उपासनाका 
रहस्य उपासकके अनुभवमें आता है तब वह लिज्ञोपासनासे 
ही नित्रृत्ति-मागपर आरूढ़ हो जाता है । 

लिंगार्चन 

-पशुपति आर लिंग-शब्द आर लिंगाचन 

भगवान शाङ्करके अनेक नामोंमेंसे पशुपति और लिंग- 
यह दो समझमें कम आते हें। पशुपति शब्दपर शिवपुराणकी 
यायवीय संहिताके पूर्वखण्डमें याँ लिखा है-- 

स पड्यति शरीरं तच्छरीरं तन्न पझ्यति। 

तौ पझ्यति परः कश्चित्तावुभौ तं न पञ्यतः ॥६०॥ 

अह्याद्याः स्थावरान्ताश्च परावः परिकीतिताः । 

पञ्ूनामेव सर्वेषां प््रोक्तमेतन्निदरानम्‌ ॥६१॥ 

स एष व्रध्यते पारः सुखदुःखादानः पशुः। 

लीलासाधनभूतो य इईश्वरस्येति सूरयः ॥६२॥ 


अज्ञो जन्तुरनीशोऽयमाव्मनस्सुखदुःखयोः । 
ईश्वरप्रेरितो गच्छेत्स्वर्गं वा श्रश्नमेव वा ॥६३॥ 


( अध्याय ५ ) 
“बह जीव शरीरको देखता दै, शरीर जीवको नहीं 
देखता । दोनोंको कोई उनसे भी परे देखता है परन्तु ये 
दोनों उसे नहीं देखते । ब्रह्मासे लेकर स्थावरतक सभी पशा 
कहलाते दें । सव पशुओंके लिये ही यह निदान कहा है। 
यह मायापाशोंमें बैँधा रहता है और सुख-दुःखरूपी चारा 
खाता हे ओर भगवान्‌ (मदारी) की लीलाओंका साधन 
है, ऐसा विद्वान्‌ लोग कहते हैं | यह प्राणी अज्ञानी है, ईश 
नहीं दै, सुखात्मक और दुःखात्मक है और ईशकी परेरणासे 
स्वर्ग और नरकमें जाता है|” इसलिये जीव “परा? है और 
उसका पति? ईशा है, ब्रह्म है, इसलिये “पशुपति? महेश्वरका 
एक नाम है। 
लिंग-शब्दका साधारण अर्थ चिह्न वा लक्षण है) 
सांख्यदशनमें प्रकृतिको, प्रकृतिसे विकृतिको भी लिग कहते 


हैं । देव-चिह्के अर्थमें लिंग-शब्द शिवजीके ही। लिंगके 
लिये आता है और प्रतिमाओंको मूत्तिं कहते हैं, कारण 
यह है कि औरोंका आकार मूत्तिमानके ध्यानके अनुसार 
होता है, परन्तु लिंगमें आकार या रूपका उल्लेखन नहीं 
हे। वह चिहमात्र है और चिह भी पुरुषकी जननेन्ट्रियका- 
सा है जिसे लिंग कहते हैं, परन्तु स्कन्दपुराणमे 
“लयनालिङ्गसुच्यते? कहा है अर्थात्‌ लय या प्रलय होता है 
इसीसे उसे लिंग कहते हैं | प्रलयसे लिंगका क्या सम्बन्ध है 

प्रलयकी अभिमें सभी कुछ भस्म होकर शिवळिंगमें 
समा जाता है । वेद-शासतरादि भी लिंगमें ही लीन हो जाते 
हैं । फिर सुष्टिके आदिमें लिंगसे ही सब-के-सब प्रकट होते 
हैं । अतः “लय? से ही लिंग-शब्दका उद्भव ठीक ही है, 
उससे लय या प्रख्य होता है और उसीमें सम्पूर्ण विश्वका 
लय होता है । यह एक संयोगकी वात है कि लिंग-शब्दके 
अनेक अर्थोर्में लोकप्रसिद्ध अर्थ अश्छील है । वैदिक शब्दों- 
का यौगिक अर्थ लेना ही समीचीन माना जाता है । यौगिक 
अर्थमें कोई अश्लीलता नहीं रह जाती । इसके सिवा 
अश्लीलता तो प्रसंगसे आती है । विषयात्मक बर्णनमें जो 
अशछील और अनुचित दीखता है वही वैज्ञानिक एवं 
आध्यात्मिक वणनोंमें श्ठील और समुचित हो जा सकता है। 
पशुपति और लिंग-शब्दका भी यही हाल है । 

लिंगाचंनमें अश्छीलताके भावकी कल्पना परम मूखेता, 
परम नास्तिकता और घोर अनभिज्ञता है । 

हमारे देझमें प्रायः सभी जगहोंमें पार्थिव-पूजा प्रचलित 
है। परन्तु विशेष-विशेष स्थानोंमें पाघाणमय शिवलिंगकी 
भी स्थापना है। यह स्थावर मूत्तियॉ होती हैं । वाणलिंग वा 
सोने-चाँदीके छोटे लिंग जङ्गम कहलाते हैं । इन्हें प्राचीन: 
पाशुपत सम्प्रदायवाले एवं आजकलके लिंगायत सम्प्रदायवाले 
पूजाके व्यवहारमें लानेके लिये अपने साथ लिये फिरते हें 
अथवा बाँह या गलेमें बाँधे रहते हैं । 

लिंग विविध द्रव्योके बनाये जाते हैं । गरुडपुराणमें 
इसका अच्छा विस्तार है । उसमेंसे हम संक्षेपसे वर्णन 
करते हैं । 

(१) गन्धलिंग दो भाग कस्तूरी चार भाग चन्दन 
और तीन भाग कुंकुमसे बनाते हैं । शिवसायुज्याथ इसकी 
अर्चा की जाती है। 


१५० # भवं भवानीसहितं नमामि # 


(२) पुष्पलिंग विविध सौरभमय फूलोसे बनाकर 
पृथ्वीके आधिपत्य-लाभके लिये पूजते हैं । 

(३) गोशऋइल्िंग स्वच्छ कपिलवर्णके गोवरसे बनाकर 
पूजनेसे ऐश्वर्य मिलता है, परन्तु जिसके लिये बनाया जाता 
है वह मर जाता है। मिट्टीपर गिरे गोंबरका व्यवहार 

वजि 
त है। 

(४) र्जोमयलिंग रजसे बनाकर पूजनेवाला विद्याधरत्व 
और फिर शिवसायुज्य पाता है। 

(५) यवगोधूमशालिजलिंग जो, गेहूँ, चावलके आटे- 
का बनाकर श्रीपुष्टि और पुत्रलाभके लिये पूजते हैं । 

(६) सिताखण्डमय लिंगसे आरोग्यलाम होता है। 
(७) लवणजलिंग हरताल, त्रिकटुको लवणमें मिलाकर 
बनता है । इससे उत्तम प्रकारका वशीकरण होता है । 


(८) तिलपिष्टौत्थलिंग अभिलाषा सिद्ध करता है । 
इसी तरह-- 


(९-१२) तुषोत्थलिंग मारणशील है, भस्ममयलिंग 
सवफलप्रद है, गुड़ोत्थलिंग प्रीति बढानेवाला है और 
शकरामयलिंग सुखप्रद है । 


(१३-१४) वंशाङ्करमय लिग बंशकर है, केशास्थिलिंग 
सवशत्रुनाशक हे । 


(१५-१७) द्रुमोद्गतलिंग दारिद्रयकर, पिष्टमय, 
वियाप्रद और दविदुर्धोद्धवलिंग कीर्ति, लक्ष्मी और सुख 
देता है । 

(१८-२१ ) घान्यज धान्यप्रद, फलोत्थ फलप्रद, 
धात्रीफलजात मुत्तिप्रद, नवनीतज कीर्ति और सोभाग्य 
देता है। 


(२२-२७) दूर्वाकाण्डज अपमृत्युनाशक, कर्पूरज 
सुक्तिप्रद, अयस्कान्तमणिज सिद्धिप्रद, मौक्तिक सोभाग्यकर, 


स्वणनिमित महासुक्तिप्रद, राजत भूतिवधक हे । 


( २८-३६ ) पित्तलज तथा कांस्यज मुक्तिद, त्रपु 
आयस ओर सीसकज शात्रुनाशक होते हैं । अष्टधातुज सर्व- 
सिद्धिद, अष्टलोहजात कुष्ठनाशक, वैदूर्यज शत्रदपनाशक 
और स्फटिकलिंग सर्वकामप्रद है । 


परन्तु ताम्र, सीसक; रक्तचन्दन, शङ्क, कासा, लोहा 
इन द्रव्योंके लिंगोंकी पूजा कलियुगमें वर्जित है। पारेका 
शिवलिंग विहित है और महाएश्वर्य देता है । 

लिंग बनाकर उसका संस्कार करना पार्थिव लिगाको 
छोड़ और सब लिंगोंके लिये करना पड़ता है । स्वर्णपात्रमे 
दूधके अन्दर तीन दिनोंतक रखकर फिर 'व्यम्ब्रकं यजामहे? 
इत्यादि मन्त्रोसे स्नान कराकर वेदीपर पार्वतीजीकी पोडझो- 
पचारसे पूजा करनी उचित है । फिर पात्रसे उठाकर लिंगको 
तीन दिन गङ्काजळमें रखना होता हे । फिर प्राणप्रतिष्ठा 
करके स्थापना की जाती है । 


पार्थिवलिंग एक या दो तोला मिट्टी लेकर बनाते हैं । 
ब्राह्मण सफेद, क्षत्रिय लाळ, वैश्य पीली और झूद्र काली 
मिट्टी लेता है । परन्तु यह जहाँ अव्यवहार्य हो, वहाँ कोई 
हज नहीं, मिट्टी चाहे जेसी मिले | 

लिंग साधारणतया अंगुष्टप्रमाणका बनाते हैं । पापाणादि- 
के लिंग मोटे और बड़े बनते हैं । लिंगसे दूनी वेदी और 
उसका आधा योनिपीठ करना होता है। लिंगकी लम्वाई 
कम होनेसे शात्रकी वृद्धि होती है। योनिपीठ विना 
या मस्तकादि अंग विना लिंग बनाना अशुभ है। पार्थिव 
लिंग अपने अंगूठेके एक पोरवेभर बनाना होता है । लिग 
सुलक्षण होना चाहिये । अलक्षण अमङ्गलकारी होता है। 

लिंगमात्रकी पूजाम पावती-परमेश्वर दोनोंकी पूजा हो 
जाती है । लिंगके मूलमें ब्रह्मा, मध्यदेदामें त्रिलोकोनाथ 
विष्ण और ऊपर प्रणवाख्य महादेव स्थित ह । वेदी 
महादेवी हैं और लिंग महादेव हैं । अतः एक लिंगकी 
पूजाम सबकी पूजा हो जाती हे-( लिंगपुराण )। पारदे 
लिंगका सबसे अधिक माहात्म्य दै । पारद-शाव्दमें प विष्णु, 
आ कालिका, र शिव, द ब्रह्मा--इस तरह सभी मौजूद 
हैं । उसके बने लिंगकी पूजासे, जो जीवनमै एक वार भी 
की जाय, तो धन, ज्ञान, सिद्धि ओर ऐश्रय मिळते दे । 

यहाँतक तो लिंग-निर्माणकी वात हुई । परन्तु नमंदादि 
नदियोंमें भी पाषाणलिंग मिळते हे | नमंदाका वाणलिंग 
भुक्ति-मुक्ति दोनों देता है । वाणलिंगकी पूजा इन्द्रादि 
देवोंने की थी । इसकी वेदिका बनाकर उसपर स्थापना 
करके पूजा करते हैं । वेदी ताबा, स्फटिक, सोना, पत्थर, 
चाँदी या रूपेकी भी बनाते हैं । 


ॐ लिंग-रहस्य # 


परन्तु नदीसे वाणलिंग निकालकर पहले परीक्षा होती 
है फिर संस्कार | पहले एक बार लिंगके बराबर चावल लेकर 
तोले । फिर दूसरी बार उसी चावलसे तौलनेपर लिंग 
हलका ठहरे तो गहस्थोंके लिये. वह लिंग पूजनीय है। 
तीन, पाँच या सात बार तौलनेपर भी तौल बराबर निकले 
तो उस लिंगको जलमें फेंक दे । यदि तौलमें भारी निकले 
तो वह लिंग उदासीनोंके लिये पूजनीय टे--(सूतसंहिता ) । 
तोलमें कमी-बेशी ही वाणलिंगकी पहचान है। जब वाणलिंग 
होना निश्चित हों जाय तब संस्कार करना उचित है। 
संस्कारके बाद पूजा आरम्भ होती दै | पहले सामान्य विधिसे 
गणेशादिकी पूजा होती है । फिर वाणलिंगको खान कराते हैं 
स्नान कराकर, यह ध्यान-मन्त्र-- 


3“प्रमत्त शक्तिसंयुक्तं बाणाख्यं च महाप्रभम्‌ । 

कामवाणान्वितं देवं संसारदहनक्षमम्‌ । 

शङ्गारादिरसोलासं बाणाख्यं परमेश्वरम्‌॥ 

पढ़कर मानसोपचारसे तथा फिरसे ध्यानकर पूजा 
करनी होती है भरसक पोडशोपचार पूजा होती है । फिर 
जप करके स्तवपाठ करनेका दस्तूर है। वाणळिङ्गकी पूजामें 
आवाहन और विसर्जन नहीं होता । 


वाणलिङ्गके प्रकार बहुत हैं । विस्तारभयसे यहाँ हम 
उनका उल्लेख नहीं करते | हाँ, यह जानना आवश्यक है 
कि वाणलिङ्ग निन्दथ न ही । कर्कश होनेसे पुत्रदारादि- 
क्षय, चिपटा होनेसे णहभंग, एकपाइवसिथित होनेसे पुत्रदारादि- 
धनक्षय,दिरोदेदा स्फुटित दोनेसे व्याधि, छिद्र होनेसे प्रवास 
और लिङ्गमे कर्णिका रहनेसे व्याधि होती हे । यह निन्य 
ङ्क है, इनकी पूजा वर्जित है | तीक्ष्णाग्र, वक्रशीष तथा 
त्रिकोण लिङ्ग भी वर्जित हैं । अति स्थूल, अति कृश, 
स्वल्प, भूषणयुक्त मोक्षार्थियोंके लिये हे, गहस्थोंके लिये 
बर्जित हैं । 
मेघाभ और कपिल वर्णका लिङ्ग शुभ है, परन्तु 
ग्रहस्थ लघु वा स्थूळ कपिल वर्णवालेकी पूजा न करे। 
भौरेकी तरह काला लिङ्ग सपीठ हो या अपीठ, संस्कृत 
ही या मन्त्रसंस्काररहित भी हो तो गहस्थ उसकी पूजा कर 
सकता है । वाणलिङ्ग प्रायः कँवलगट्टेकी शकलका होता है । 
पकी जामुन या मुरगीके अण्डेके अनुरूप भी होता है । 
इवेत, नीला और शहदके रङ्गका भी होता है । यही लिङ्ग 
प्रशस्त हैं । इन्हें वाणलिज्ञ इसलिये कहते हे कि वाणासुरने 
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तपस्या करके महादेवजीसे वर पाया था कि वे पर्वतपर सर्वदा 
लिंगरूपमें प्रकट रहें । एक वाणलिंगकी पूजासे अनेक और 
लिंगोंकी पूजाका फल मिलता है। 


पार्थिव-पूजा 


£ उे*्ह्राय नमः मन्त्रसे मिट्टी लेकर “ॐ^महेश्वराय नमः? 
मन्त्रसे अंगूठेके पोरभरका लिङ्ग बनावे। तीन भागमें बाटे । 
ऊपरीको लिङ्ग, मध्यको गौरीपीठ और नीचेके अंशको 
वेदी कहते हें । दहने या बायें किसी एक ही हाथसे लिंग 
बनावे । असमर्थ दोनों लगा सकता है । लिंग बन जाय तो 
उसके सिरपर नन्ही-सी मिट्टीकी गोली बनाकर रक्खी जाती 
है । यह वज्र है । पूजनेवाला कोई दूसरा हो तो शिवके गात्र- 
पर हाथ रखकर “ड“हराय नमः और “3“महेश्वराय नमः? 
कहे । पूजाके समय पोडशोपचारकी सामग्रीमें बिल्वपत्र 
जरूरी है । माथेपर भस्म वा मिट्टीका त्रिपुण्ड और गलेमें 
रुद्राक्षकी माला जरूर होनी चाहिये । आसनशुद्धि, 
जलशुद्धि, गणेशादि देवताओंकी पूजा करके इसप्रकार 
भगवान्‌ शङ्करका ध्यान करे-- 


ॐध्यायेक्नित्यं महेशं रजतगिरिनिभं चारुचन्द्रावतंसं 
रल्लाकहुपोज्ज्वलाङ्ग परञ्जुम्मुगवराभीतिहस्तं प्रसन्नम्‌। 
पद्मासीनं समन्तातस्तुतममरगणे: व्याघ्रकृत्ति वसानं 
चिइवाद्यं विश्वबीजं निखिलभयहरं पत्चवक्‍्त्रं त्रिनेत्रम्‌ ॥ 
यह ध्यान पढ़कर मानसोपचारसे पूजन करे, फिर 
वही ध्यान-पाठ करके लिङ्गके मस्तकपर फूल रक्खें । 
तब “ॐ“पिनाकधृक्‌ , इहागच्छ, इहागच्छ, इह तिष्ठ+ इह तिष्ठ, 
इह सन्निधेहि, इह सन्निधेहि, इह सन्निरुद्धयस्व, इह 
सन्निरुद्धथस्व, अत्राधिष्ठानं कुरु, मम पूजां हाण |! 
इसी प्रकार आवाहनादि करे। आवाहनादि पाँच मुद्रा 
दिखाकर करते हैं । पीछे “<“झूलपाणे, इह सुप्रतिष्ठितो भव? 
मन्त्रसे लिंग-प्रतिष्ठा करे । फिर “३पशुपतये नमः? मन्त्रसे 
तीन बार शिवकरे मस्तकपर जल चढ़ावे । फिर मस्तकपरका 
यञ्ज फेंककर चार अरवा चावल चढावे । फिर पाद्यादि 
दशोपचार “३” एतत्‌ पाद्यम्‌ ॐ” नमः शिवाय नमः |? 
“इदमध्यम्‌ ३० नमः शिवाय नमः? इत्यादि क्रमसे मन्त्रके 
साथ करे |, शिवके अध्यमें केला और बेलपत्र देना होता 
है और खानके पहले मधुपर्क । इसके बाद शिवकी 
अष्टमूत्तिकी पूजा करनी होती है । गन्ध-पुष्प लेकर पूर्वसे 
लेकर उत्तरावरत्ती मार्गसे आठवीं दिशा अभिकोणपर आकर 


१५२ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि % 


समाप्त करना होगा । “एते गन्धपुष्पे ॐ” सर्वाय क्षिति- 
मूर्तये नमः? ( पूर्व ) । एते गन्धपुष्पे ३० भवाय जलमूत्तये 
नमः? (ईशान ) । “एते गन्धपुष्पे ॐ^ रुद्राय अग्निमूर्तये 
नमः? (उत्तर) | “एते गन्धपुष्पे ॐ^ उग्राय वायुमूर्चये नमः? 
(वायव्य ) । “एते गन्धपुष्पे ॐ” भीमाय आकादामूत्तमे 
नमः? (पश्चिम ) । “एते गन्धपुष्पे ॐ पशुपतये यजमान- 
मूतये नम” ( नेत्य ) । “एते गन्धपुष्पे ३० महादेवाय 
सोममूत्तेये नमः? ( दक्षिण ) । “एते गम्धुष्पे ॐ” ईशानाय 
सूर्यमूत्तये नमः ( अग्निकोण ) । इस तरह अएमूर्तिपूजाके 
अनन्तर यथाशक्ति जप करे, फिर जप और पूजाका भी 
विसर्जन “गुद्यातिगुह्म' इत्यादि मन्त्रौसे करे । फिर दहने 
दाथका अंगूटा और तर्जनी मिलाकर उसके द्वारा बम्‌ वम्‌, 
शब्द करते हुए दहना गाल बजावे । अब अन्तमे महिम्न- 
सोत्र या और कोई शिव-स्ठुति पढ़ना आवश्यक है । अब 
प्रणाम करके दहने हाथसे अध्यंजलसे आत्मसमर्पण करके 
लिंगके मस्तकपर थोड़ा जल चढावे और कृताझलि हो 
क्षमा-प्राथना करे | 

आवाहनं न जानामि नेव जानामि पूजनम्‌ । 

विसर्जनं न जानामि क्षम्यतां परमेश्वर ॥ 

इसप्रकार क्षमा-प्रार्थना करके विसर्जन करना होता 
है । ईशानकोणमै जलसे एक त्रिकोणमण्डल बनाकर 
पीछे संहारमुद्राद्वारा एक निर्माल्यपुष्प सूँघते हुए 
उस त्रिकोणमण्डलके ऊपर डाल देना होता है। इस घड़ी 
ऐसा सोचना चाहिये कि भगवान्‌ शङ्करने मेरे इत्‌-कमलमे 
प्रवेश किया हे । इसके बाद “एते गन्धपुष्पे ३० चण्डेश्वराय 
नमः? “३” महादेव क्षमस्व? कहकर शिवको ले मण्डलके 
ऊपर रख देना होता है । 

1] ७-ज्योतिर्लिङ्गानि 

शेवपुराणोंमें बारह ज्योतिर्लिज्ञोंका उल्लेख है । काशी- 
धामके बिइवेश्वरलिंग इन सबमें प्रधान हें । इनका नाम 
सबसे पहले लिया जाता है । औरङ्गजेबके समयमे 
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मुसलमानोंके उपद्रवसे वह ज्योतिलिङ्ग ज्ञानवापीके भीतर 
सुरक्षित रहा । बदरिकाश्रममें केदारेश्वर दूसरे हैं । कृप्णाके 
तट श्रीदोलपर मह्त्रिकाजुंन तीसरे हैं । वहीं भीमशाङ्कर चौथे 
हें । काइमीर-प्रदेदाके  ओंकारमें अमरेश्वर या अमरनाथ 
पाचवे हैं । उजयिनी में महाकालेश्वर छठे हैं । मददाकालेश्वरकी 
मूर्तिको अलतमश बादशाहने दाक ११५८ में तोड़ डाला 
था । सूरत या सौराष्ट्रदेशमें सोमनाथके मन्दिरको संवत्‌ 
१०८१ में महमूद गजनवीने नष्ट किया और छूट ले गया | 
यह सातवें हैं । चिताभूम झारखण्डमें वेद्यनाथजी आठवें 
हैं । औड्देशमे नागनाथ नवें हैं । दिवालयमें घूइमेशा (या 
शैवालमें सुषमेदा ) दसवें हैं । ब्रह्मगिरिमें व्यम्त्रकनाथ 
ग्यारहय हें । सेतुत्रन्धमें रामेश्वर बारहवें हें । शिवपुराण 
उत्तरखण्डके तीसरे अध्यायमें उपयुक्त नाम दिये हुए हैं । 
परन्तु “द्वाददा ज्योतिळिङ्गस्तोत्र? प्रसिद्ध है । उसमें कावेरी 
और नर्मदासङ्गमपर मान्धातापुरमें ओंकारेश्वर नाम 
लिङ्गको चौथा बताया है । सह्याद्रिकी चोंटीपर गोदावरीके 
किनारे व्यम्त्रकनाथका पता बताया है । भीमदाङ्करका टीक 
पता वहाँ भी नहीं लिखते । इलापुरीमें घुश्मेश्वरकी जगह 
भृष्णेश्वरको बारहवा ज्योतिलिङ्ग बताया है । इन स्थानौका 
ठीक पता लगाना स्वतन्त्र विषय है । 


लिंगसम्बन्धी साहित्य इतना विशाल है कि उसका 
सार भी यहाँ इस लेखमें सम्भव नहीं है, परन्तु जिन बातोंके 
जाननेका शिव-भक्तोंको साधारणतया कुतूहल रहता है 
संक्षेपमँ उन विषयांकी थोड्डी-सी जानकारी पिछले पृष्ठाँसे 
यदि पाठकोंकों हो जाय तो इन पंक्तियोंका लेखक अपनेको 
कृतकृत्य समझेगा । यदि यह कृतकृत्यता उसे न भी प्राप्त 
हुई तो इसमें तो सन्देह नहीं कि जगद्गुरु जगदीश्वर 
मदीयगुरु महेश्वर भगवान्‌ झाङ्करके गुण-कीर्चनका उसे 
अलभ्य लाभ और कल्याणके साथ-ही-साथ सहृदय पाठकों- 
का और लेखकका परम कल्याण हुआ । एवमस्तु । 


शङ्कर 
“शङ्करः नाम सुधासम है भव-भूति भरें भव-भावन शङ्कर । टॅ 
शङ्कर-हेतु तजें यति धामहु शक्कर पावत, सार अशक्कर॥ 
शङ्कर ही जन-दाङ्कर हें पुनि काल भयंकर 
शङ्करको सब्र देव भर्जे 'सरयू' कवि-किक्करके शिवशक्लर॥ 


लोक्रवशङ्कर । 
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---सरयूप्रसाद पाण्डेय द्विजेन्द्र? 


१--कल्याण, २-अमङ्गल, ३-कालके भी काल, ४-संसारको बागे करनेवाले, ५-सेवक । 


शिव-तख 


( लेखक--प्रो० पं० श्रीसकलनारायणजी दामां ) 


गत्‌-खष्टा परमात्माका नाम शिव है, इसका 
अर्थ कल्याण करनेवाला है । जब कल्याण 
करनेवाले दो पदार्थोका विचार करते हैं 
तव वही शिवतर हो जाता है । सारे ब्रह्माण्डमें 
यही सबसे अधिक सु'-दान्तिदेनेवाला है । इस 
कारणसे ऋपिलोग उसे शिवतम कहते हैं--- 
5» नमः शाम्भवाय च मयोभवाय च नमः शङ्कराय 
च मयस्कराय च नमः शिवाय च शिवतराय च । 
'ॐ मीढुष्टम शिवतम दिवो नः सुमना भव! 
(य० वे० ) 


ईश्वरका एक नाम रुद्र है क्योकि दीन-दुखियोंके दुःख- 
पर आँसू बहाता है तथा पापियोंको रुलाता है । उक्त शब्द- 
में रुद्‌? घाठ है जिसका अर्थ रोना है । वह मुक्तिका स्वामी है। 
“अम्टृतस्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ।' 
ज्ञात्वा देवं सर्व॑ पादापहानिः 
क्षीणे छेशे जन्मस्ृत्युप्रहानिः । 
( ते उ० ) 
कोई उसकी इच्छामें विन्न नहीं उपस्थित कर सकता | 
वही उत्पन्न करता है, पालन करता है तथा संहारमें प्रवृत्त 
होता दै-- 
एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थु- 
यै इमाँलोकानीशत ईंशनीभिः । 
प्रत्य डूजनॉस्तिष्ठति सब्चुकोचान्तकाले 
संसृज्य विश्वा भुवनानि गोपाः॥ 
(तते ० उ०) 
कर्म-फल देनेके लिये सृष्टि होती है । उसमें जीव नाना 
प्रकारके दुःख्र भोगते हे । उससे सबका छुटकारा केवल 
प्रल्यमें होता है । वह माता-पिताके समान सबको सुला 
देता है । यह परमात्माकी बड़ी कृपा है । कोई-कोई इस 
भावसे भी उसे श्िव--सुलानेवाळा कहते हैं | उस समय 
किसीको तनिक कष्ट नहीं होता । वह सबके दुःखोंको हर 
लेता है अतएव हर है, दुःखोंका हरण करनेवाला है । जिनको 
इस करुणाका ज्ञान नहीं है वे इस दुःख-मोचन कार्यको 


तमोगुण कहते हैं उनकी बुद्धिके लिये एक कविकी उक्ति दै-- 
“विदन्ति मूढा न सुरूपमव्ययम्‌ ।! 
वह कर्पूर-गौर है, सभी सत्वगुण उसीसे प्रकट होते 
हैं, सत्त्वगुण स्वच्छ प्रकाशमय दै । उसमें जो दोषराहित्य 
है, वही गौरवणंता है। कुछ लोग कहते हैं कि दयाल 
परमात्माके रूप-रङ्ग हिन्दू-धर्म-प्रन्थोंमें विचित्र क्यो लिखे 
हुए हैं । विद्वान्‌ लोग उनका यह तात्पर्य बताते हैं । 


बह पापियोको आध्यात्मिक, आधिदैविक और आधि- 
भौतिक झूल--पीडा देता है इसीसे वह त्रिशूलधारी है । 
लोहेके त्रिशूलसे कोई प्रयोजन नहीं-- 
संवितरन्‌ दुरात्मने 
च्रिश्रूलघारिन्‌ नियमेन शोभसे ॥' 
` ( शेबसिद्धान्तसार ) 


प्रल्यकालमें उसके अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं रहता । 
ब्रह्माण्ड इमञ्ञान हो जाता है, उसकी भस्म और रुण्ड-मुण्डमे 
वही ब्यापक होता है, अतएव 'चिताभस्मालेपी? और 'रुण्ड- 
मुण्डधारी? कहलाता है न कि वह अघोरियोंके समान चिता- 
निवासी है। 


कल्पौन्तकाले 


“शूळन्रयं 


प्रलुउस्कपाले 

समग्रलोके विपुलइमशाने । 

रवमेकदेचोऽसि तदावशिष्ट- 

श्वित्ताश्रयो भूतिधरः कपाली ॥ 
(शै० सि० सा०) 


यह भूत, भविष्यत्‌ , वर्तमान-तीनों कालोंकी बातोको 
जानता है इसीसे त्रिनयन कहलाता है । जो लोग समझते 
हैं कि उसके तीन आँखें हैं वे भूलते हैं । 

बृष-दाब्दका अर्थ धर्म हे । वह धर्मारूढ है तथा धर्मा- 
त्माओंके हृदयमें निवास करता है इसी से बृषपर चढ्नेवाला 
प्रसिद्ध है, बैठसे कोई तात्पर्य नहीं-- 

घृषग्रहाणां. घृषरक्षको विभो 

धृषं समास्थाय जगन्ति रक्षसि॥ 


( स्फुट ) 
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जगतमें जो ळूले-ळेंगडे, काने-अन्ये अथवा ऊँची नाक- 
याले हैं वे भी उसकी भक्ति करते हैं तो वह उन्हें अपना लेता 
है क्योकि सब भूतोंका--म्राणियोंका स्वामी दै। जो उसे 
प्रेतपति मानते हैं वे इस तस्वको नहीं जानते-- 
अन्धाश्च काणा अथचाऽवटीटा 
भवन्तु खञ्गा उतचा सुरूपाः । 
पादपरागलुव्धा 
भूतेश्वरर्वाच्छरणं त्वमेव ॥ 
सॉपको दो जीमें होती हैं | चुगलखोर भी द्विजिह्व हैं । 
उन्हें भी वह गर्दनका हार वना लेता है | पिता अपने बुरे 
रड्कोको भी अपनेमें लिपटाये रखता है । सर्प-मालाका 
यही भाव दास्त्रसम्मत है । पाप और विष्रमें भेद नहीं । 
वह सबके दोषोंको--विषोंको पी जाता है--क्षमा कर देता 
है । इसीसे गरल-पान करनेवाला समझा जाता हे। 


ये प्राणिनः 


परमात्मा अपनेको पुरुष और स्त्री दो रूपोंमें प्रकट 
करता है जिससे कि सांसारिक जीवोंको माता-पिता दोनोंके 
सुख प्रात हौँ । उन दोनोंका आपसमे कोई लौकिक सम्त्रन्ध 
नहीं होता । वे भाई-बहिनके समान परस्पर पवित्र रहते हैं | 
जगतूके कल्याणके लिये दो रूपो्मे ध्यात होते हैं 


शिवजीके लिये वेदोंमे 'बयम्बक' शब्द व्यवह्वत होता है। 
घडविंशत्राह्म में “व्यम्ब्क यजामहे? की व्याख्याके अवसरपर 
कहा है--“स्त्री अम्त्रा स्वसा यस्य” अर्थात्‌ ई%र-- शिवजी स्त्री- 
पुरुष दो रूपोंमें हैं, जैसे बहिन-भाई होते हैं । सायणाचार्यने 
धृषोंदरादि के सहारे “स्त्री” शब्दके सकारका लोप किया है । 
बेदमें 'ब्यम्बक? का अर्थ त्रिलोचन नहीं बल्कि उमासद्दाय 
शिव है । 

लोग कहते हैं कि पार्वतीजीकी उत्पत्ति पर्वत और 
मेनकासे हुई है । वैदिक कोषका नाम निघण्डु है । उसमें 
“पर्वतका अर्थ आकाश और 'मेनका'का अर्थ बुद्धि लिखा 
हुआ है । पार्वतीजी आकाझमें सव स्थलोंमें व्याप्त हें और 
बुद्धिसे जानी जाती हैं । यही उनकी उत्पत्तिका मतलब दै | 
श्रीशङ्कराचार्य जी ने तलवकार-उपनिषद्‌की व्याख्यामें “उमा? 
शब्दका अर्थ ब्रह्मविद्या किया है। उनके मनमें शिव-पार्वती 
दोनों ज्ञान-खरूप सिद्ध होते हैं | हमारी समझमें वे माता- 
पिता हैं । लड्कोके लिये माता-पिताकी गोंदसे बढ़कर कोई 
वस्तु नहीं है । हम उसीके प्रार्थी हैं, वही परमपद है-- 

“तदूधाम परमं मम’ 
जो 'शिव' ये अक्षर उच्चारण करते हैं उनके धरमें सब 


“स्वस्ति नो रुद्रः पात्वंहस:! मंगल होते हैं-- 
'गोरीमिमाय सलिलानि तक्षती” सुमङ्गळं तस्य गृहे विराजते 
(ऋग्वेद ) शिवेति वणे भुवि यो हि भाषते । 
TRB 
शिव 
( लेखक--पं ० श्रीहनूमान्‌ शर्मा ) 
(१) अमंगळ हुआ है । उदाहरणमें दक्षका यज्ञ विध्यंसकर 


स्याणकारी कल्याणके कल्याणेच्छु 
सम्पादकोने कल्याणजीवी पाटको- 
की कल्याणी कामनासे प्रेरित होकर 
कल्याणके प्रस्तुत विक्षेषाड्ठको 
“कल्याणाङ्गः न कहकर “श्रीशिवाङ्क’ 
कहनेमे ही कल्याणकी कल्पना की 
हैं| किन्तु स्थूल दृटिवालॉंको शिवके 
लोकप्रसिद्ध वेश-भूषादिमें कल्याण नहीं दी बता | टीक भी हे- 

नंगा शरीर, सिरपर जटा, गलेमें मुण्डमाल, इमशानमें 
वास, रालसे रगे हुए और संहारमे तत्पर कैसा कल्याण 
करते हैं ! घरित-चचामें भी ऊई घटनाएँ ऐसी हे जिनमें 


उसका अमंगल किया । इन्द्रादिको हषित करनेवाले सृष्टि- 
बीज कामदेवको भस्मकर रतिको रुलाया और सृष्टिका 
कई बार संहार करके ब्रह्माको निराश किया । 

ऐसी अवस्थामें शिवको “कल्याण? कहना विलक्षण 
कल्पना है । किन्तु तत्वज्ञ शिव-भक्त शिवको शिव ही नहीं, 
सदाशिव कहते हैं । और इसीलिये 'शिवाडू'मे दिव सायुज्य 
मिलनेका सफल प्रयत्न किया गया हे | 

(२) 

पुराणादिके पढ्नेसे प्रतीत होता है कि सश्टिके बनाने, 
बढ़ाने और विनाश करनेवाले त्रिदेव हें । उनमें ब्रह्म 
उसको बनाते, विष्णु उसको बढ़ाते और शिव उसका 
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संहार करते हे । ऐसा कई वार हुआ हे ओर आगे भी 
होगा । विशेषता यह हे कि ब्रह्मा कई बार प्रकट होते, 
सृष्टि रचते ओर झात्र बनाते हें और विष्णु यथावकाश 
सोते है । किन्तु शिव और शक्ति सोते नहीं, सदा 
उपस्थित रहते हैं । उनको कव विश्राम मिलता है, यह 
उनके प्रणेता ( परमेश्वर ) की इच्छापर हे । 

शान्नोमें दिवके अनेकों नाम लिखे हैं । वे सब गुण- 
कर्मादिके अनुसार निर्दिए किये गये हैं । अत्यन्त प्राचीन 
कालमें शिवका 'रुद्र' नाम था । प्रलयकारी, भयकारी, 
महाक्रोधी अथवा संहारक आदि गुणोंको देखकर ही इस 
नामकी कल्पना की गयी थी । वेदिककालके देव, दानव, 
महर्षि या मनुष्य मानते थे कि अल्यकालके अवसरमें जो 
अतिवृष्टि, अनावृष्टि, अमिदाह+ प्रज्वलन, तड़ित्यवाह 
अथवा वञ्रपातादि होते ह वे सव रुद्रके ही प्रतिरूप या 
प्रभाव द । अथवा स्वयं रुद्र ही वायु, वह या इन्द्रादिके 
द्वारा प्रलय करते हैं । 

ऋण ,यजु ओर अथर्ववेदे बिके ईश, ईश्वर, ईशान, 

कपर्दी, दितकण्ट, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान और सर्वभतश 
आदि नाम निर्दि किमे गये हैं | साथ ही उनको भयकारी, 
भवहारी, शान्तिवद्धक, महाप्रांधज्ष, ज्ञानप्रद, स्वणसन्निभ 
और चमकती हुई चाँदीकै पहाइ-जसा माना है। और 
उनसे सुच-सम्पद्रा, सन्तान तथा सोंभाग्यादि प्राम होनकी 
प्रार्थना की हैं । 

अकेले ऋग्वेदकी ६०-७० ञ्चाओंमें शिवके नाम, 
काम, प्रभाव और स्वरूपादिका वर्णन हे । चजुर्वेदमे क्रोधित 
शिवको शान्त करनेके लिग दातरुद्रका स्वतन्त्र विधान 
किया हे । अथर्वबेदमें इनको 'सहखचक्षु' 'तिग्मायुध? 
'वञ्जायुध' ओर 'विदयुच्छक्ति' आदि बतछाया है और 
सामत्रेदमे इनका 'अमि' खरूप स्वीकार किया हे | 

केवल्य, अथर्व, तैत्तिरीय, श्वेताश्वतर और नारायण 
आदि उपनिपरोमे एवं आश्वळायनादि शृह्मसूत्रोमे शिवको 
व्यम्बक, त्रिलोचन, त्रिपुरहन्ता, ताण्डवनर्तक, पञ्चवक्न्र, 
कृत्तिवास, अमूर्त, व्यात्रकृत्ति, व्रपमध्वज, वज्रहस्त, भिप- 
कृतम, संगीतज्ञ; पशुपति, औप्रधविधिजञ, आरोग्यकारक, 
वंशवर्धक और नीलकण्ठ कहा है ओर इन सबकी सार्थकता 
तथा तथ्य आदि भी वतढावे हैँ । 

दिय, वामन और स्कन्द आदि पुराणोंमे तथा 
वाल्मीकीय रामायण, महाभारत ओर कुमारसम्भव आदि 


अनेकों ग्रन्थोंमे शिवके लोकोत्तर गुणोंका विस्तारके साथ 
वणन हे । उनमें उनके अनेकों चरित्र, अनेकों आख्यान 
या अनेकों कथाएँ लिखी हैं । और उनको परमेश्वर, सर्वेश्वर 
या अजन्मा माना हैं। प्रसंग-वदा यहाँ शिवके कुछ नाम, 
काम और चरित्रोंका दिग्दशन कराया जाता हे । 
(३) 

विद्युत्‌ (ब्रिजठी) ) शिवका प्रहरण (प्रहार करनेका 
साधन) है । त्रिपुर और मदनका दहन इसीसे किया था । 
शिवके तीसरे नेत्रसे विद्ुत्प्रवाद निर्गत होता हे । अजेय 
शत्रुओका संहार करना हो तभी उस नेत्रको खोलते हें । 
मानो वर्तमान समयके विज्ञानकी विद्युत्‌-बैटरी तीसरा नेत्र है । 
संहारकारी अवसरोंमें उक्त बिजलीको झूलाम्रमे नियुक्त करके 
भी कई वार प्रहार किया है । शिवान और रुद्राज्ज उसीके 
रूपान्तर हैं । 

शिव अपने सेवकोंपर न तो कभी क्रोध करते हे ओर न 
उनकी हिंसा । बद्द सदैव मङ्गळकर और कृपाल रहते हें । 
इसीसे “दिव? नाम सार्थक हो सकता है । शन्रुनाशके लिये 
सदेव धनुप चढ़ाये रहमेसे 'पिनाकी' और ब्रह्माके मस्तकको 
करम धारण करनसे आप “कपाली? कहलाते हैं | ब्रह्माके 
अनुचित व्यवहारको देखकर तत्काळ सिर काट लिया और 
कई दिनोंतक उसे करमें लिये रहे । 

आवालवृद्धको आरोग्य रखने, पशु ओंतकको तन्दुरुस्त 
करने और प्रत्येक प्रकारकी महोपधियोंका ज्ञान होनेसे आप 
वद्यनाथ' कहाते हं । घन-पुत्र आर सुख-सोंभाग्यादि देनेसे 
ही इनका 'सदाशिव' नाम विख्यात हुआ हे। सदेव अचल 
अटल या स्थिर रहनेसे “स्थाणु? ओर शीघ्र प्रसन्न होनेसे 
“आद्युतोष' कहलाते हे । और अम्बिका अथवा पार्वतीके पति 
होनेसे आपने “अम्बिकेश्वर' नाम पाया है । 

एक वार परन्रह्मने खयं अळक्षित रहकर देवताओंको 
विजयी किया था । इसमे देवता गर्वित हुए कि हम सबको 
जीत सकते दें । परत्रह्मने उनका घमण्ड दूर करनेके लिये 
हाथमें एक ठण लकर अझ्िसे कहा कि इसे जलाओ, वह न 
जळा सके । वरुण (जठ) से कहा इसे बहाओ, वह न वहा 
सके और वायुसे कहा इसे उड़ाओ, किन्तु वह न उड़ा 
सके । अन्तमे इन्द्र आये तव परत्र अन्तर्धान हो गये और 
सुशोभना स्वर्ण वर्णा “अम्बिका'ने इनको दर्शन दिये । 

अम्बिका ब्रह्मविद्या हे। वे ही कात्यायनी, गोरी, पार्वती 
और भवानी आदि भी कहलाती हैं। भगवान्‌ रुद्र अभिस्वरूप 
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हैं, यह पहले कहा जा चुका है। शा्जमें अभिकी सात जिह्वाएँ, 
वतळायी हैं । वे सव शिवाके नामोंमें भी परिणत होती हैं । 
“काली, कराली, मनोजवा, सुलोहिता, धूम्रवर्णा स्फुलिङ्गिनी, 
विश्वरूची'--ये सत्र नाम अमिवर्णा दुर्गाके भी हैं । जिस 
भाँति शिव अभ्निवर्ण माने गये हैं उसी भाँति शिवा भी 
स्वयं अमिखरूपा हैं | अतएव-- 
अभिवणं रुद्रके अम्निवर्णा अम्बिका, कल्याणकारी शिवक्रे 
कल्याणिनी पार्वती ओर देवाधिदेव महादेवके देव्यादि- 
पूज्या महादेवी दुर्गा पत्नीरूपमे प्रतिष्ठित हैं | इससे विदित 
होता दै कि शिवने जैसा स्वरूप धारण किया है--शक्ति भी 
तद्रुपमे ही अवतरित हुई हैं । उमा, कात्यायनी, गौरी, 
काली, हैमवती, ईश्वरी, शिवा, भवानी, रुद्राणी, शर्वाणी, 
सयमङ्गला--थे सब शक्तिके ही रूपान्तर हें । 
शं (७४) 

८ वाखवमे जिसप्रकार ब्रह्मा, विष्णु और महेश एक हैं 
उसी प्रकार ब्राह्मी, वैष्णवी और माहेश्वरी भी एक हैं । अपने- 
अपने प्रसङ्ग या प्रयोजनवश इनको भिन्न-भिन्न मानते हें 
अशवा काय और अवसरके अनुसार थे सव यथासमय भिन्न- 

न रूप धारणकर प्रयोग सिद्ध करती हें । 

इस विषयमे एक बार शिवने विष्णुसे पूछा था कि 

क भे हुए भी अलग-अलग क्यों हैं ? इसपर 
र {SCL 5 

नहीं रहता उस ह कक पर FS UD केक 

नामक नित्यखल् रहता हे हां या उनका काल- 


ब्रह्म विष्णु हेश--ये 
परन्रहमके रूप हैं और आओ CH या 
खरूपा ( प्रकृति ) अथवा शक्तिके रूपान्तर हैं | 

जब खशाको सृष्टि र्चनेकी इच्छा होती है तब प्रकृतिकों 
विक्षोमित करके अपने त्रिगुणात्म अखण्ड शरीरको तीन 
भागोंमें बॉटकर ऊपरके भागको चतुर्मु, चतुर्भुज, रक्तवर्ण 
और कमलसन्निम रूपम परिणत करते हैं । वही “बरह्मा? 
है । मध्य-भागको एकमुख, चतुर्भुज, इ्यामवर्ण और शंख 
चक्र, गदाधारीके रूपमें परिणत करते हैं । वही “विष्ण? हैं । 
आर अधोभागको पञ्चमुल-चतुर्शुज और स्फटिकसन्निभ 
शुक्करूपमे परिणत करते हैं । वही “शिव? हें । इन तीनोंमें 
उत्पत्ति, प्रवक्ति और निवृत्तिकी शक्ति भी युक्त कर देते हैं 
जिससे ये अपने-अपने कत्तव्य-पालनमें परायण हो जाते हैं 
ओर उससे विकास, वृद्धि, विनाश सदैव होते रहते हैं । 

a ९ 

शिवके _उपयुक्त नामाम एक नाम “सर्वभूतेश? भी 

आया हैं। ओर सर्वेश, सर्वशक्तिमान्‌ या सृष्िसंहारक है 


ही । इन नामोंके तथ्यपर | दृष्टि दी जाय तो सर्वभूतेशाका 
अर्थ पञ्चमहाभूत ( प्रथिवी, अप्‌ , तेज, वायु, आकारा ) के 
अधिपति या उनसे यथारुचि काम करानेवाला भी हो सकता 
है। यह स्पष्ट है कि संसारके प्रत्येक प्राणी और पदार्थ पञ्च- 
महाभूतोसे ही प्रकट होते हैं और उनका यथायोग्य योग 
होता रहनेसे ही वे बढ़ते और जीवित रह सकते हें । 
कदाचित्‌ कुपित भूत बिगड़ जाय तो संसारके प्रत्येक प्राणी 
और पदार्थका सर्वनाश हो सकता है । किन्तु विगड़ना 
भूतेदाकी इच्छापर दै । यही कारण है कि शिव “सर्वभूतेदा? 
दोनेसे ही परमात्मा माने गये हैं, इसी प्रकार दिवाके नामोंमें 
भी एक नाम “स्फुलिङ्गिनी? है । 

“स्फुलिङ्गी का असली स्वरूप प्रज्वलित अभिकी 
ज्वालामय शिखाओंके साथ चमक-दमकसे उठती या 
उड़ती हुई चिनगारियोंके देखनेसे प्रतीत होता है अथवा 
वेगवान्‌ त्रिजळीके मह्दाप्रवाहमे किसी प्रकारका अवरोध 
आनेपर जब यह क्रोधित दाक्तिकी तरह तड़कती-भड़कती 
और घोर नाद करती है, उस समथ भो स्फुलिंगके स्वरूप- 
का आमास होता है | इसीलिये शिवके सम्बन्धर्म कहा गया 
है कि--“वह चाहें तो चराचर सृष्टिका क्षणभरमें नाश 
कर सकते हैं ।” अस्तु । 

उपर्युक्त विवरणसे विज्ञ पाठकोंको विदित हो सकता 
हैकि- शिव क्या हैं, उनकी शक्ति केसी है, संसारका 
सर्वनाश या अमिट कल्याण करनेमें ये कहाँतक समर्थ हैं, 
और प्राचीनकालमें इनका किस रूपमें और किस सीमातक 
प्रभाव फेला हुआ था ।? 

(५) 

यहाँ इस बातके विचारकी विशेष आवश्यकता है कि 
“शिव जब अम्चिमय, वायुमय या हिममय आदि हैं तो फिर 
पुराणोक्त कथाओंमें इनके मानवशरी रधारी-जैसे चरित्रोंका 
वर्णन किसप्रकार किया है ! इसके लिये यह ध्यान रहना 
चाहिये कि प्रथम तो सर्वसमर्थ सभी कुछ कर सकते हैं । 
जिनमें संसारके बनाने या बिगाड़नेकी सामथ्य है वे स्वयं 
संसारी होकर भी सांसारिक व्यवहार बना सकते हैं और 
दूसरे किसी अप्रकट रूपवाले देव, देवी या उपास्यकी उपासना 
की जाय तो सर्वसाधारण उसको किस रूपमै मानकर या 
उसके किस आधारको लेकर उसकी पूजा, उपासना या 
भक्ति कर सकते हैं १? 

यह स्पष्ट ही है कि “विश्वास ही फल देता है? और 


~ 


प्रत्येक देवभक्त अपने दृष्टदेवसे अभीए-सिद्धिके विश्वासपर 
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ही उसकी आराधना करते हैं । ऐसी अवस्थामै शिव-भक्तोंके 
लिये पुराणोमें उनके मानवशरीरधारियों-जेंसे नानाविध 
स्वरूपाँका वर्णन होना अत्यावश्यक ही हे और उनके चारु 
चरित्रोंको पढ़ने, देखने या सुननेसे ही उसकी सेवा, पूजा या 
उपासनामें प्रबृत्ति हो सकती हे । 

पुराणोंमें शिवके अनेक चरित्र वर्णन किये गये हे ओर 
उनके सम्वन्धमें अनेक कथाएँ है, जिनसे शिवतत्त्वका 
ज्ञान होता है और उनमें भक्ति, प्रीति या अनुराग बढ्ता है। 
यह उसीका प्रभाव हे कि भारतमें छोटे-से-छोटे और बड़ें-से- 
बड़े असंख्य शिव-मन्दिर हैं और उनमें अगणित मनुष्य पूजा, 
उपासना या स्तोत्रपाटादि करते हैं । यदि शिव-मन्दिरोंकी 
गणना की जाय तो उनकी संख्या छाखोंपर और उनके 
उपासकोंकी संख्या करोड़ोंपर पहुँच सकती है। 

अति क्षुद्र बस्ती या छोटी-सी ढानीम भी गजभरके 
चबूतरेपर शिव-मूर्तति स्थापित देखी जाती है और उनकी 
उसी भक्ति-भाव या कामनासे पूजा होती है जिससे रामेश्‍वर, 
विश्वेश्वर, सोमेश्वर या तारकेश्वर आदिकी होती है | अन्तर 
यही हे कि वहाँ विशाल मन्दिरोंके भव्य आयोजनाँसै हजारों- 
लाखों उपासक उपस्थित होते हैं और यहाँ संकीर्ण मन्दिरकी 
मध्यगत मूत्तिको एक, दो, दस या सो-पचास स्त्री-पुरुष 
पूजत ह | जो फल सोमेश्वर या विश्वेश्वर देते हैं बही फल 
हमारे मालेश्वर, जागेश्वर या कामपूर्णेश्वर देते हैं । प्रधानता 
है भाव, भक्ति ओर विश्वासकी और आवश्यकता है एकान्त- 
वास या चित्त-संछग्नताकी । अस्तु । 


(६) 

पुराणोंके गूढ़ाशयगर्भित खलोको साधारण मनुष्य 
सहज ही नहीं समझते | साथ ही विज्ञानभित्तिपर आरूढ 
किथे हुए वणेन भी वे नहीं समझ सकते । अधिकांश 
बातोंको .सुनकर वे आश्रर्यचकित हो जाते हैं । यथा-- 
“हिन्दू शिवलिङ्गका पूजन करते हैं और योनिमें उसकी 
स्थापना की जाती है ।' यह विषय गहन है, वे जान नहीं 
सकते । लिज्ञोपासकोंके लिये यहाँ इसका किञ्चित्‌ 
दिग्दर्शन हो जाना अच्छा है । 

(१) किसी प्रकारके चिहृ या स्वरूपका नाम भी 
“लिङ्गः होता है । पञ्चभूतात्मक, स्थावरजंगमात्मक या 
सृष्टिरूपात्मक शिवका क्या स्वरूप होना चाहिये ? इसके 
समाधानार्थं शिवखरूपको “लिङ्ग रूपमै परिणत किया 


है। लिङ्ग केसा होना चाहिये यह लिङ्गपुराण और लिङ्गाचेन- 
तन्त्र आदिमें लिखा है । (२) सृष्टिसंहारके बाद सम्पूर्ण 
जगेत्‌-पिण्ड अण्डाकृतिमें हो जाता है । और उसी अण्डसे 
सृष्टि विकसित होती है । विनाश और विकासमें शिवका 
प्राधान्य या रूपयोग है ही । अतः अण्डाकृति “शिवलिङ्ग? 
( शिवचिह् ) सबके लिये हितकर एवं पूजनीय है । 

(३) येवलोग सष्ट्य्‌ त्पादनमै लिङ्गको प्रधान मानते 
हैं | उनका कथन है कि प्रकृति और पुरुषके सहयोगसे 
ही सृष्टि आरम्भ होती है । ठीक ही है- मनुष्य ही नहीं, 
पशु-पक्षी और कीट-पतंगादिमें भी सहवासजनक सुष्टिका 
विधान देखा जाता है । प्रकृति और पुरुष शिव और शक्ति 
हैं । (४) स्कन्दपुराणमें आकाशको लिङ्ग और प्रथिवीको 
पीठ माना है । यही सत्र देवताओंका आलय हे और इसीमें 
सवका लय होता है । इसीलिये इसे लिङ्ग कहते हैं । (५) 
लिङ्गपुराणमें दो प्रकारका लिङ्ग बतलाया है । अलिङ्ग ( बिना 
चिहूवाले ) दिवसे लिङ्ग (चिह्णवान्‌) शिवकी उत्पत्ति 
हुई है । उसमें शिव लिङ्गी और शिवा लिङ्ग माने गये हैं । 

(६) पञ्मपुराणमें शिव-शक्तिको सहवासमें अवकाश 
न मिलनेसे शुक्राचार्यने शाप दिया है कि तुम योनिस्थ 
लिंगके रूपमें पूजित हो सकोगे । (७) शिवपुराणमें लिखा 
है कि एक बार शिव दिगम्बर होकर मुनि-पत्रियोंके समीप 
उपस्थित हो गये । ऋषियोंने शाप दिया कि “तुम्हारा लिङ्ग 
कट जाय? । ऐसा ही हुआ, किन्तु बह पड़ते ही प्रज्वलित हो 
गया जिसके आतपसे संसार भयभीत हो गया । अन्तमें 
शिवाने उसे योनिमें स्थापित कर लिया, तबसे उसी रूपमें 
पूजित होता है । 

(८) अन्यत्र उसी पुराणमें यह भी लिखा है कि 
एक बार ब्रह्मा और विष्णु दोनों आपसमें अपनेको बड़ा 
बताने लगे । उनके बड़ेपनको प्रत्यक्ष करनेके लिये वहाँ 
शिवलिङ्ग उपस्थित हुआ । वे दोनों उसको नीचे-ऊपरसे 
नापने लगे किन्तु किसीको भी उसका थाह नहीं आया, तब 
वे स्वतः शान्त हो गये । जो कुछ भी हो, लिङ्गार्चन सबके 
लिये हितकर और आवश्यक बतलाया गया है और सर्वा- 
पेक्षा लिज्ञाचंनका महाफल लिखा है। यही कारण है कि 
भारतवर्षके अतिरिक्त अन्य देशोंमें भी येन केन प्रकारेण 
शिव-लिङ्ग-पूजनका प्रचार पाया जाता है । 

चीनमें “हुवेङहिफुह”, ग्रीकमे 'फालास”,रोमकमे “प्रिया 0 
सस? और मक्केमे 'मक्षेश्वर' के नामसे शिवलिज्ञका पूजन 


ह. जाळ 
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होता है । इनके सिवा विसमिसके सर्किसमें, इटाळीके मन्दिरों- 
में, टैलोसके गिरजामें तथा वुरजोके धर्म-मन्दिरोंमें अब भी 
शिवलिङ्ग मोजूद हैं । बिड़ला बन्धुओंने विलायतमे लण्डनेश्वरकी 
स्थापना की ही है। अनेक जगह अति विशाल या प्रलम्ब शिव- 
लिङ्ग भी देखे गये हैं । चीनी परित्राजक हेनसांगने काशी- 
में १०० हाथ लम्बा 'तँबिका शिवलिङ्ग देखा था । अब यह 
नहीं माळूम होता । ग्रीकलोग विकसदेवके साथमै १२० 
हाथ लम्बा शिवलिङ्ग ले जाते थे और सीरिया-प्रदेश तथा 
बाबिलन-राज्योंसे ३०० हाथ लम्त्रा शिवलिज्ञ था। अस्तु । 

भारतवर्षीय शिवलिङ्गौमें द्वादश ज्योतिर्लिङ्ग सबसे 
विशेष विख्यात और सुपूजित हैं । शिवपुराणमें लिखा है 
कि यो तो में ( शिव ) सर्वव्यापी हूँ किन्तु द्वादशा ज्योति- 
ठिंज्ञोमे मेरा विशेषांश विद्यमान हे । 

(७) 

Se पा षाण-निमिंत शिवलिंगोंकी अपेक्षा बाण- 
लिंगोंकी विशेषता है । अधिकांश उपासक मृण्मय शिवलिंग 
अथवा बाणलिंगकी स्वतन्त्र सेवा भी करते हैं । शास्तरोमे 
अनेक प्रकारके शिवलिंग-निर्माणका विधान, उनकी पूजा- 
विधि और तल्लब्ध विविध फल भी लिखे हें । 


(१) 'कल्तूरी' आदिसे निर्माण किये हुए शिवलिगका 
यथाविधि पूजन करनेसे शिव-सायुज्यका लाभ होता है। 
(२) 'पुष्पमय? लिंगका पूजन करनेसे भूम्याधिपत्य प्राक्त 
होता है। (३) 'गो-शाकृत्‌? ( गोबर ) का लिंग पूजनेसे 
ऐर्यलाम ओर जिसके लिये किया जाय उसकी मृत्यु होती 
दै । र अघर छ्या जाय, प्रथिवीपर न गिरे । (¥) 
रजोमय लिंग पूजनेसे विद्या धारण होती है। (५) 
“धान्य जौ, हुँ और चावल आदिके चूनसे बने हुए लिंग- 
५ पूजनेसे त्री? पुत्र ओर घन मिलता है। और (६) 
ता? (मिश्री ) के लिंगका पूजन करनेसे आरोग्य-लाभ 
होता है । इसी प्रकार (७ ) “लवण' लिंगसे सौभाग्य, (८) 
“पार्थिव? से कार्यसिद्धि, ( ९ ) “भसमय' से सर्वफल (१०) 
'गुडलिग' से प्रीतिवृद्धि, (११) “वशाकुरनिर्मित” लिंगसे 
वंशबृद्धि, ( १२ ) 'केशास्थि! निर्मित लिगसे शत्रुनाश, (१३) 
'ढुमोद्धत' से दारिद्रय,( १४ ) 'दुग्योद्धव' से कीर्ति मी 
और सुख,( १५) “फलोत्थ'से फललाम,( १६ ) वात्रीकळ 
से मुक्ति-लाम, ( १७ ) नवनीत’ निमिंतसे कीर्ति तथा 
सौभाग्य, (१८) कर्पूर? जनितसे मुक्तिलाभ, (१९) 
'खर्णमय' से महामुक्ति,( २० ) “रजत? से विभूति,( २१ ) 


“कांस्य! तथा पित्तलमयसे सामान्य मोक्ष, (२२) “सीसकादि? 
से डात्रुनाश, ( २३ ) 'अष्टधातुज? से सर्वसिद्धि, (२४) 
“मणिजात'से अभिमाननाश और ( २५) “पारद? निर्मितसे 
महाऐश्रय प्रात होता है । स्मरण रहे कि लिंग-निर्माण-विधि 
ओर उसकी पूजाविधि सम्यक्‌ प्रकारसे जानकर फिर सकाम 
शिव-पूजन करना चाहिये | उसका संक्षिप्त विधान यह हँ-- 

ब्राह्मण सफेद मिट्टीको, क्षत्रिय लाल मिट्ठीको, वैश्य 
पीली मिट्टीकों और शूद्र काळी मिद्टीकों भिगोकर एक या 
दो तोला लेकर उसका अंगुष्ठप्रमाण शिवलिंग और उससे 
दूनी बेदी तथा उससे आधी योनिपीठ ( जलहरी ) वनावे । 
पाषाणादिका शिवलिंग मोटा और रल अथवा धातुओंका 
यथाशक्ति इच्छानुसार मोटा या छोटा भी हो सकता है। 
लिंग सुडौल,अत्रण और सुलक्षण होना चाहिये । अलक्षण लिंग 
अच्छा नहीं । पीटहीन और अंगुष्ठपर्ब-प्रमाणसे छोटा-वडा 
भी शुभ नहीं । ऐसे लिंग त्याग देने चाहिये । 


लिंगार्चनमें 'बाणलिंग'का विशेष महत्त्व माना गया है। 
वह सत्र प्रकारसे शुभ, सौम्य, सुलक्षण ओर श्रेयस्कर होता 
है । प्रतिष्ठामें भी पाप्राणलिंगकी अपेक्षा वाणलिंगका स्थापन 
सुगम है । 'नर्मदाके सभी कंकर दाङ्कर? माने गये हैं । उनमें 
मनोरम मूत्तिंको लेकर चावळोसे तोंढना चाहिये | तीन बार 
तोलनेपर भी चावल बढ़ते ही रहें तों वह मूर्त्ति वृद्धिकारक 
होती हे । नमंदानदीमें आध तोला वजनसे लेकर ८० मन 
वजनतककी  मूर्त्तियाँ मिळती हैं । वे सत्र असंख्य संख्या में 
स्वतः प्रास और स्वतः संघटित होती हे । उनमें कई लिंग 
बड़े ही अद्भुत, मनोहर, विलक्षण और सुन्दर होते हे । उनके 
पूजनेसे महाफल मिलता दै । 

मिट्टीकी, पापाणकी या नर्मदाकी जिस किसी मूर्तिका 
पूजन करना हो, पूजा करनेसे पहले पवित्र होकर 
शुद्धासनपर पूर्वाभिमुख बैठे । जळ, फल, फूल और गन्धाक्षत 
आदि यथायोग्य रख छे । पार्थिव-पूजन करना हो तो भीगी 
हुई मिट्टीका करांगुष्ठके ऊर्ध्व-पर्य-तल्य शिवलिंग बनावे । 
उसको जळहरीमें स्थापनकर प्राणप्रतिष्ठा करे और फिर 
घोडश, दश या पञ्च यथोपलब्ध उपचारोंसे पूजन करे । यदि 
वाणलिंग मन्दिरोंकी चिरंप्रतिष्ठित मूत्तिका पूजन करना हो 
तो उसमें प्राणप्रतिष्ठा न करे । अस्तु, संब प्रकारको शिव- 
पूजन-विधि अनेक ग्रन्थोंमें लिखी है। उसे देख लेना चाहिये । 

(८) 


शिवलिंगके दशनोंसे उनके आध्यात्मिक स्वरूपका 


# श्रीशिव % 


१५६ 


आभास होता है ओर तत्त्वज्ञ उसमे भूमण्डलके प्रत्येक 
पदार्थका अनुभव करते हें । किन्तु सर्वसाधारणके जाननेके 
लिये शिव-पार्यतीकी मानुषी मूर्ति ही उनके प्रत्येक चरित्र- 
को प्रकट करनेवाळी होती है । अतः चित्रादिमें उनका वही 
स्वरूप अंकित देखा जाता है जो उनके चरित्रोंमें वर्णित 
हुआ है । 

यह कहमेकी आवश्यकता नहीं कि अत्यन्त प्राचीन 
कालमें शिव-भक्त सृष्टिके प्रत्येक पदार्थको शिवस्वरूपमें 
परिणत मानते थे और इस कारण उनको चित्र-प्रतिमा 
या लिंग-स्थापनकी आवश्यकता नहीं होती थी । उनकी 
दृष्टिमे सृष्टिका प्रस्येक पदार्थ हो शिव था । उनको यदि 
उपासना या पूजा करनी होती तो उसीकी करते थे | 
संसारमै उस प्रकारके 'रुद्र-वन,' “ाङ्कर-दावानल,? 'शिव- 
समुद्र! और “गौरीशङ्कर? आदि दृश्य पदार्थ या प्रतिमाएँ 
अब भी ऐसी विद्यमान हें जिनसे शिवस्वरूप नाम-तुल्य 
आमासित होता है और वे हजारो-लाखो वर्षोसे शिवस्वरूप 
धारण किये हुए हैं । 


धन्य है उन यूरोपीय सजनोंकों जिन्होंने भारतीय 
हिन्दू-आम्रोंके वर्णनोंकों प्रत्यक्ष देखनेका सफल प्रयत्न या 
प्रयास किया है और धन, जन तथा समयकी अपरिमित 
हानि सहकर 'गौरीशड्ढर! जेसे अगम्य और दुर्वोध्य दृश्योंको 
देखा दै । इस लेखका अंगीभूत होनेसे उसका संक्षिप्त विवरण 
विदित कर लेना आवश्यक प्रतीत हुआ है। हिमालयके 
दो अति उच्च शिखर ही “गौरीशङ्कर? नामसे प्रसिद्ध हैं और 
वास्तवमै उनका स्वरूप भी शांह्न-लिखितके तुल्य है। 
पुराणाँमें हिमालयकी विस्टृति चालीस हजार कोस और 
महोन्नति आठ हजार कोस मानी गयी है । किन्तु आधुनिक 
अन्वेषक अभीतक इसका आपाद-मस्तक अन्वेषण कर नहीं 
सके हे । अभी उनकी नाफ-जोखमें चालीस शिखर आये 
हैं, जिनकी ऊँचाई सत्रहसे उन्तीस हजार फीटतक है । 
यह समुद्र-तलसे मानी गयी है । 
भारतीय यात्रियोंकों जिन शिखराँतक जानेका प्रयोजन 
पड़ता है या वे जाते हैं उनके नाम और ऊँचाई इस 
भाँति हैं--( १) क्ष्णशैल १७५७२ फीट, (२) यमुनोत्तरी 
२००३८, (३) श्रीकण्ठ २०१४९, (४) नीलकण्ट 
२१६६१, (५) केदारनाथ २२७९०, (६) बदरीनाथ 
(नर-नारायण) २३२१०, (७) त्रिद्यूल २३३००, (८) 
धवलगिरि २६८२६, (९) काञ्चनजङ्घा २८१५३ और (१०) 


गौरीशङ्कर (एवरेस्ट ) २९००२ फीट हें । भारतके ब्रह्मपुत्र, 
सतलज, व्यासा, रावी, कोशी, घाघरा, चनाव, झेलम और 
गंगादि नद-नदी दोलराजसे ही निर्गत हुए हैं । 

आकाशके अन्वेषकोका अनुमान है कि विष्णुपादाव्ज- 
सम्भूत, सप्तषिमण्डलसे गिरी हुई गंगा गौरीशङ्कर (शिखरो) 
पर पड़ती है और उसके पार्श्ववती अपर पर्वत-शंगोंके 
बिस्तृत और गहनतम गर्तोंमें घूमती हुई गंगोत्रीमें पहुँचती 
है और वहाँसे निर्गत होकर भारतके भूभागोको तृप्त और 
पवित्र करती हुई सागरमें सम्मिलित हो जाती है। अनुमानतः 
गौरीशङ्कर और उनके जटाजूट तथा गंगा आदिका अमिट 
स्वरूप इसी प्रकारका प्रतीत होता है । 

(5 

उपासकोंके लिये इस वातकी नितान्त आवश्यकता 
होती है कि वह अपने अभीष्ट देवके खरूपको हृदयङ्गम 
करके उसका ध्यान करें । शिव-भक्तोने उनके चरित्रगत 
अनेकों स्वरूपोंकी कल्पना की है और उन्हीका ध्यान करते 
हैं । उनमेंसे कुछ भ्यान यहाँ भी प्रकाशित कये जाते हें--- 


१-सदाशिव 
सुक्तापीतपयोदभौ क्तिकजवाचणेंसुँखैः  पञ्चभि- 
स्तरयक्षेरञ्जितमीशविन्दुसुकुटं _ पूर्णेन्दुकोटिप्रभम्‌ । 


झूलं टक्ककृपाणवज्र दह नान्ञागेन्द्रघण्टाङ्कुशान्‌ 

पाशं भीतिहरं दधानममिताकल्पोउउदलं चिन्तयेत्‌ ॥ १ ॥ 
२-शिव-पार्वेती 

चन्दे सिन्दूरवणं॑ सणिमुकुटळसञ्चारुचन्द्रावतंसं 


भालोद्य्लेत्रमीशं स्मितमसुखकमलं दिव्य भूषाङ्गरागम्‌ । 
वप्रोरुन्यस्तपाणेररुणकुचल्यं सन्दधव्याः प्रियाया 
शृततोत्तङ्गम्तनाग्रे निहितकरतलं वेदरङ्केष्टम्तम्‌ ॥२॥ 
३-मृत्यु्जय 
चन्द्रार्काञ्चिविलोचनं स्मितमुखं पद्मद्रयान्तःस्थितं 
मुव्रापाच्चम्रगाक्षसूत्रविलसत्पाणि हिमांशुप्रभम्‌ । 
कोटीरेन्दुगलस्सु घाप्छुततजुं हारादिभूषोज्ज्वल 
कान्त्या विश्वविमोहनं पशुपतिं स्ृव्युञ्जयं भावयेत्‌ ॥३॥ 
४-महामसृत्युञ्जय 
इम्ताभ्यां कळशद्वयाम्तरसैराप्लावयन्तं शिरो 
द्वाभ्यां तौ दधतं मृगाक्षवल्यरे द्वाभ्यां वहन्तं परम्‌। 
अङ्कन्यस्तकरद्वयाख्रतघटं कैलासकान्तं शिवं 
स्वरच्छाम्भोजगतं नवेन्दुमुकुटाभात त्रिनेत्र भजे ॥४॥ 


१६० % भवं भवानीसहितं नमामि # 


५-महेश 
ध्यायेज्षिसय्य॑ महेशं रजतगिरिनिभं चारुचन्द्रावतंसं 
रल्लाकल्पोऽऽवलाङ्ग परशुम्टगवराभीतिहस्त॑ प्रसन्नम्‌ । 
'पद्मासीनं समन्तात्स्तुतममरगणेड्याघकृरत्ति वसानं 
विश्वाद्यं विश्ववन्द्यं निखिलभयहरं पञ्चवक्त्रं त्रिनेत्रम्‌ ॥£॥ 
६-पशुपति 
मध्याह्ाकंसमप्रभं शशिधरं भीमाहहासोज्ज्वलं 
अयक्षं पञ्चगभूषणं शिखिशिखाइसश्रुस्फुरस्मूड जम्‌ । 
इस्ताब्जैखिशिखं सुसुन्दरमसिं शक्ति दधानं विशु 
दंशाभीमचतुसुंखं पञ्जुपत्तिं दिव्यस्वरूपं भजे ॥६॥ 
७ चण्डेश्वर 
चण्डेश्वरं रक्ततनु त्रिनेत्रं रक्तांघुकाढ्य' हृदि भावयामि। 
टङ्घ त्रिं स्फटिकाक्ष माला कमण्डलुं बिञ्रतमिन्दुचूडम्‌॥७॥ 
८-अद्धेनारीश्वर 
नीळप्रवाळरुचिरं विलसन्त्रिनेत्र 
पाशारुणोत्पलकपालकशूलहस्तम्‌ । 
अद्धाम्बिकेशमनिदां प्रविभक्तभूषं 
बालेन्दुबद्धसुकुटं प्रणमामि रूपम्‌ ॥८॥ 
९-पञ्चवक्त्र 
घण्टाकपालश्टणिम्लुण्डकृपाणखेट- 
खट्‌वाङ्गशूलडमरूमभयं दधानम्‌ । 
रक्तास्ब्रमिन्दुशकलाभरणं त्रिनेत्रं 
पञ्चाननाव्जसरुणांझुक मीशमीडे ॥९॥ 
१०-सद्योजात 
कपू रेन्दुनिभं देवं सद्योजातं त्रिलोचनम्‌ । 
हरिणाक्षगुणाभीतिवरहस्तं चतुर्सुखम्‌ । 
बालेन्दुशेखरोलासिसुकुटं पश्चिमे यजेत्‌ ॥१०॥ 
११-विश्वरूप 
हृदिस्थः सवंभूतानां विश्वरूपो महेश्वरः । 
भक्तानामनुकरपार्थ दर्ानञ्च यथाश्रुतम्‌ ॥१ १॥ 


१२-दिग्वाह 
कैलासाचलसन्षिभं त्रिनयनं पञ्चास्यमस्बायुतं 
नीलग्रीवमहीदाभूषणधघरं व्यात्रस्वचा 


॥ प्राबृतम्‌ । 
अक्षस्रगूवरकुण्डिकाभयकरं चान्द्रीं कलां तिभ 


गंगाम्भोतिरसञ्ञटं दशभुजं वन्दे महेश परम्‌ ॥१२॥ 

सब भूतों ( प॒थिवी-अप्‌-तेजादि ) के हृदयमें स्थित रहने- 
याले विश्वरूप महेश्वर भक्तोंपर कृपा करके यथाश्रुत दर्शन 
देते ह| इसीठिये कल्पनागत स्वरूपका ध्यान किया जाता है। 


पा चच 


(१०) 

आरम्भमे विचार था कि लेखकी समाप्ति शिवचरित्रके 
संकलनसे की जाय । किन्तु इसके समाप्त होनेसे पहले बह 
बिचार ही समाप्त हो गया । वेदों, पुराणों, इतिहासों, सतोत्र- 
पाठ, पूजा और उपासना आदिके विधानोंमें ओर अगणित 
ग्रन्थोके मंगलाचरणोंमें शिव-चरित्रका संकलन है । 

(१) दिव गँजेडी, भँगेडी, सुळफावाज, अमलदार, 
पोरी और आक-धतूरे खानेवाले हैं । (२) वदद कामी, क्रोधी, 
त्यागी, वैरागी, योगी, भोगी, दयाळ, कृपाळु, उदार और 
भोले भण्डारी हैं । (३) समुद्र-मन्थनके चौदह रलोंमें 
हालाहल इन्हींको मिला था । (४) भस्मासुरको वर देनेमें 
इनसे बड़ी भूल हुई थी । (५) जालन्धरके न मरनेसे 
उसकी पतिव्रता स्त्रीको बिगाड्नेका जाल इन्होंने ही रचा था । 
(६) त्रिपुर और मदन-दहनका दावानलरूप नेत्र इन्हींका है । 

(७) सतीके स्वतः चळे जानेसे श्वसुरका यज्ञनाश 
इन्होंने ही करवाया था । (८) सतीको सीतारूपमें देखकर 
इन्होंने उसे त्याग दिया था (९ ) उसके मृतदेहको कन्धेपर 
रखकर यह पागलकी तरह फिरते रहे थे | ( १० ) पार्वती- 
परिणयनमें इनके अद्भुत रूपकों देखकर खास सासू भी 
सहम गयी थी । (११) पार्वतीके साथ रहकर इन्होंने 
मन्त्र-तन्त्र-यामल और औषधदास्त्रोंकी आपूर्य रचना की थी | 
(१२) शुकदेवने इनसे ही अमर कथा पढ़ी थी । 

(१३) हिरण्यकशिपु, हिरण्याक्ष, रावण, कुम्भकर्ण, यञ्जक 
और वाणासुरादि इन्हींकी दयासे दिग्विजयी वने थे । (१४ ) 
अपना अमोघ अन्न अर्जुनको इन्होंने ही दिया था । (१५) 
सीतास्वयंवरका किसीसे भी न हटनेवाला धनुप इन्हींका 
पिनाक था । (१६) वृत्रासुरादि अजेय असुरोंका इन्होंने ही 
संहार किया श्रा । (१७) पार्वतीके पास जानेसे रोकनेवाले 
गणेशका सिर इन्होंने ही उड़ाया था और पलीकी प्रसन्नता- 
के लिये पुत्रको गजवदन वना दिया था। 

(१८) अस्पृश्य भीलके जूँठे जलबिन्दु और वासी 
विल्वपत्रोंकों प्राप्तकर इन्होंने ही ड्से शिवसायुज्य दिया था । 
(१९ ) मेघनाद-जसे दुधमुँहै बच्चोंको इन्होंने ही इन्द्रजीत 
बनाया था और ( २० ) लङ्कासे रामेश्वर आकर प्रतिदिन 
दर्शन करनेवाला विभीषण इन्हींका भक्त था | कहाँतक लिखें--- 

शिव-चरित्रका इसप्रकार प्रावल्य और बाहुल्य 
देखकर ही उसकी सूचीमात्र देनेमें भी संकोच हो गया 
है और इस लेखकों यहीं समाप्त कर दिया है | 


लिङ्गपुराण और भगवान्‌ शिव 


( लेखक---श्रीवून्दावनदासजी बी० ए०, एल-एल० बी० ) 


किक ज्ञपुराणके शिव- अविनाशी, परब्रह्म, 
निर्दोष, सवै सृष्टिके स्वामी, निर्गुण, 
छी अलख, ईश्वरोके ईश्वर, सर्यश्रेष्ठ, 
| विश्वम्भर और संह्यारकत्त हैं । वे 
ये परमात्मा और 
परज्योति हैं । विष्णु और ब्रह्मा उनसे 


उत्पन्न हुए हैं । समस्त सृष्टिके आदि- 
कारण. सदाशिव ही हैं । 


शिवजीकी सर्वज्ञता, व्यापकता अथवा ईश्वरत्वकों सिद्ध 
करनेके लिये लिङ्गपुराणके अन्तर्गत बीसियो मनोहर कथाएँ: 
हैं। विष्णु और ब्रह्मापर शिवका आधिपत्य कितनी ही 
मनोरज्ञक कथाओंमें सिद्ध किया गया है। शिव-महस्वका 
विशद वर्णन करनेके लिये उनमेंसे कुछ ललित कथाओंके 
आवश्यक अंशोंका सृक्ष्मोलेख अनिवार्यतः आवश्यक एं 
वाञ्छनीय है। 


एक बार ब्रह्माजीका समाधान करते हुए विष्णुने कहा- 
“हे ब्रह्माजी ! आप ऐसा न कहें । महादेवजी जगतके हेतु 
हैं और सब बीज इनके हैं । ये बीजवान्‌ हैं। पुराण- 
पुरुष परमेश्वर इन्हींको कहते हैं। यह जगत्‌ इनका 
खिलौना है । बीजवान्‌ ये हैं, आप बीज हैं और हम योनि 
हैं ।! विष्णुके उपर्युक्त कथनसे यह स्पष्ट है कि शिव ही 


पूर्ण-पुरुष हैं । 
लिङ्गकी उत्पत्ति 


एक बार विष्णु और ब्रह्मामें इस विषयपर कि परमेश्वर 
कौन है, विवाद चल पड़ा। दोनों ही अलग-अलग अपनेको 
ईश्वर सिद्ध कर रहे थे। ब्रह्मा और विष्णुमें परस्पर कलह 
हो ही रहा था कि एक अति प्रकाशमान ज्योतिर्लिङ्ग 
उत्पन्न हुआ । उस लिङ्गके प्रादुर्भावको देखकर दोनौने उसे 
अपनी कलह-निवृत्तिका साधन समझ यह निश्चय किया 
कि जो कोई इस लिङ्गके अन्तिम भागको स्पर्श करे वही 
परमेश्वर है । वह लिङ्ग नीचे और ऊपर दोनों ओर था। 
ब्रझाजी तो हंस बनकर लिङ्गका अग्रभाग हूँदुनेको ऊपर 
उड़े और विष्णुजीने अति विशाल एवं सुदृढ़ वराह बनकर 


लिङ्गके नीचेकी ओर प्रवेश किया । इसी भाति दोनों 

हजारों वर्षतक चलते रहे, परन्तु लिङ्गका अन्त नं पाया । 

तब दोनों अति व्याकुल हो लौट आये और बार-बार उस 

परमेश्वरको प्रणामकर उसकी मायासे मोहित हो विचार 

करने लगे कि यह क्या है कि जिसका कहीं अन्त न आदि! 

विचार करते-करते एक ओर प्ळतस्वरसे 'ओर३म्‌, ओरेम! 

यह शब्द सुन पड़ा । शब्दका अनुसन्धान करके लिङ्गकी 

दक्षिण ओर देखा तो ३“कारस्वरूप स्वयं शिव दीख 

पड़े । भगवान्‌ विष्णुने शिवकी स्तुति की । स्तुतिको सुनकर 
महादेवजी प्रसन्न हो कहने लगे, “हम तुमसे प्रसन्न हैं, तुम 
भय छोड़कर हमारा दर्शन करो। तुम दोनो ही हमारी 
देहसे उत्पन्न हुए हो । सब सृष्टिके उत्पन्न करनेवाले ब्रह्मा 
हमारे दक्षिण अङ्गसे और विष्णु वाम अङ्गसे उत्पन्न हुए हैं । 
इम तुमसे प्रसन्न हैं, वर मागो ।? 


विष्णु और ब्रह्माने शिवजीके चरणोंमें हढ़ भक्ति माँगी । 
पार्वती-स्वयंवर 

जिस समय हिमालयने पार्वतीका स्वयंवर किया था 
उस समय उनके निमन्त्रणसे अनेको देव, नाग, किन्नर 
आदि इकट्ठ हुए । शिव भी एक बालकके रूपमै आये और 
पार्वतीके उत्सङ्गमें जाकर बैठ गये। बालकके इस उद्धत 
व्यवहारको देख सब देवगण बहुत क्रुद्ध हुए और एक-एक 
करके उस बालकपर प्रहार करनेको अग्रसर हुए । परन्तु वह 
बालक कोई साधारण बालक न था । वह तो स्वयं सदाशिव 
थे । सदाशियने अपने ओजद्वारा देवताओंके अङ्गौको 
स्तम्भित एवं अस्नोंको कुण्ठित कर दिया । देवताओ- 
के इस पराभवको देखकर ब्रह्माने ध्यानपूर्वक विचार किया 
तो ज्ञात हुआ कि यह वालक स्वयं शिव है। तब तो वे 
महादेवजीके चरणौमें लोट गये और इसप्रकार स्तुति की 
स्वं सकेलोकानां प्रकृतेश्च प्रवतेकः । 
बुद्धिस्त्वं सर्वलोकानासहङ्कारस्स्वमीश्वरः॥ १॥ 
भूतानाभिन्ट्रियाणाञ्च स्वमेवेश प्रवर्तकः । 
तवाहं दक्षिणाद्धस्तास्सृष्टः पूवं घुरातनः॥ २॥ 
वासहस्तान्महाबाहो देवो नारायणः प्रओुः । 
हयं च प्रकृतिदेँवी सदा ते सृष्टिकारण ॥ ३॥ 


सत्रष्टा 


१६२ ॐ भष भवानीसहितं नमामि ॐ 


पल्लीरूपं समास्थाय जगस्कारणमागता । 
नमस्तुभ्यं महादेव महादेव्यै नमो नमः॥ ४॥ 
्रसादात्तव देवेश नियोगाच्च मया प्रजाः । 
देवाद्यास्तु इमाः सृष्टा मूढास्त्वद्योगमोहिताः ॥ २ ॥ 
कुरु प्रसादमेतेषां यथापूचं भवन्त्विमे ।% 


ब्रह्माजीकी इस स्तुतिसे प्रसन्न होकर शिवजीने कृपा 
करके देवताओंको पूर्ववत्‌ पुष्ट कर दिया । 


उपयुक्त स्तृतिसे ज्ञात होता है कि भगवान्‌ शिवकी 
ब्रह्माजीने पूर्ण ब्रह्म परमेश्वरके रूपमें ही आराधना की है | 
उपयुक्त शोकोंमें जिस पुरुषकी वन्दना की गयी है उससे 
श्रेष्ठतर एवं उच्चतर कोई हो ही नहीं सकता । सर्व लोकोंका 
स्रष्टा एबं प्रकृतिका प्रवर्तक एकमात्र परब्रह्म परमेश्वर ही 
हो सकता है । 


शिव-विवाहके समय विष्णुके प्रति ब्रह्माजीके निम्नः 
लिखित वाक्य उल्लेखनीय हैं । 


“हे विष्णु ! आप और भगवती पार्वती शिवजीके वाम 
अङ्गसे उत्पन्न हुए हैं | शिवजीकी मायाहीसे भगवती 
हिमालयकी कन्या हुई | सब जगतूकी, आपकी और 
हमारी यह पार्वती माता हें और शिवजी पिता हैं | शिवजी- 
की मूर्त्तियोंसे ही जगत्‌ उत्पन्न हुआ है | भूमि, जल, अग्नि, 
आकाश, पवन, सूर्य, चन्द्र--ये सब शिवजीकी मूत्तियाँ हैं । 
यह पार्वती शुक्र, कृष्ण, लोहित वर्णोंसे युक्त अजा अर्थात्‌ 
माया हैं और आप भी प्रकृतिरूप हैं | अब हमारे और 
हिमालयके वचनसे शिवजीके प्रति पार्यतीजीको देना 
उचित है।? 

इसपर परम शिव-भक्त विष्णुभगवानने उठकर शिवजी- 
को प्रणाम कियां और उनके चरणोंको धोकर उस चरणोदक- 
को अपने, ब्रह्माजीके और हिमालयके मस्तकपर छिड्का 
और पार्वतीको शिवजीके अर्पण किया । 


शरभावतार 


लिज्ञपुराणके ९६ वें अध्यायमै डारभरूप शिवका 
नृसिंहरूप विष्णुको परास्त करनेकी कथा बड़ी विचित्र है । 
हिरण्यकशिपुका वध करके विष्णुरूप नरसिंह भयङ्कर 
गेना करने लगे । उनकी भयङ्कर गर्जनाके घोर शब्दसे 
ब्रह्मलोकपर्यन्त सब लोक कॉप उठे | सत्र सिद्ध, साध्य, 


* लिङ्गपुराण पूर्वार्ड १०२बा अध्याय । 


ब्रह्मा, इन्द्र आदि देवता-भी. अपने-अपने प्राण बचानेके 
लिये भयभीत हो भागे । वे लोकालोक पर्वतके शिखरपरसे 
अति विनम्र भावसे नसिंहजीकी स्तुति करने लगे । परन्तु 
नसिंहजी इसपर भी शान्त न हुए तब तो सत्र देवता 
अपनी रक्षाके लिये मन्दराचलमें शिवजीके समीप गये । 
देवताओंकी दीन दशा देखकर शिवजीने प्रसन्नवदन होकर 
कहा कि हम शीघ्र ही नृसिंहरूप अग्निको शान्त करेंगे । 


देवताओंकी स्तुति सुनकर नृसिंहरूप तेजको शान्त 
करनेके लिये मह्दादेवजीने भैरवरूप अपने अंश वीरभद्रका 
स्मरण किया । वीरभद्र उसी क्षण उपस्थित हुए । महादेव- 
जीने वीरभद्रसें कहा--“वत्स ! इस समय देवताओंको बड़ा 
भय हो रहा है । इस कारण नृसिंहरूप अग्निको शीघ्र जाकर 
शान्त करो | पहले तो मीठे वचनोंसे समझाओ, यदि न 
समझे तो मैरवरूप दिखलाओ ।? 

शिवजीकी यह आज्ञा पाकर शान्तरूपसे वीरभद्र नसिंह्के 
समीप जा उनको समझाने लगे। इस समयका वीरभद्र-विष्णु- 
संवाद बड़ा मार्मिक है। इसमें भगवान्‌ विष्णुके ऊपर शिव- 
का महत्त्व भलीभॉति प्रदर्शित होता है | 

वीरभद्रने कहा, 'हे न्रसिंहजी ! आपने जगत्‌के कल्याण- 
के लिये अवतार लिया है और परमेश्वरने भी जगत्‌की रक्षा- 
का अधिकार आपको दे रक्खा है | मत्स्यरूप धर आपने 
इस जगत्‌की रक्षा की | कूम और वराहरूपसे प्रथिवीको 
धारण किया । इस नसिंहरूपसे हिरण्यकशिपुका संहार किया, 
वामनरूप धर राजा बलिको बाँधा । इसप्रकार जब-जब 
लोकोंमें दुःख उत्पन्न होता है तब-तब आप अवतार लेकर 
सब दुःख दूर करते हैं । आप सब जीवोंके उत्पन्न करनेवाले 
और प्रभु हैं । आपसे अधिक कोई शिवभक्त नहीं | £ 

वीरभद्रजीके शान्तिमय वचनोसे न्रसिंहजीकी क्रोधाग्नि 
शान्त न हुई । उन्होंने उत्तर दिया, “वीरभद्र | तू जहाँसे आया 
है यहीं चला जा ।' इसपर नसिंहजीसे वीरभद्रका बहुत 
विवाद हुआ । अन्तमें शिवक्कपासे वीरभद्रका अति दुर्धषं, 
आकाशतक व्याप्त, बड़ा विस्द्वत एवं भयङ्कर रूप हो गया । 
उस समय दिवजीके उस भयङ्कर तेजस्वी स्वरूपमें सब तेज 
विलीन हो गये । इस रूपका आधा शरीर मृगका और 
आधा शरभ पक्षीका था | शरभरूप शिव अपनी पुच्छमें 
नृसिंहको लपेटकर छातीमें चोंचका प्रहार करते हुए जैसे 
सर्पको गरुड़ ले उड़े, ऐसे ले उड़े.। फिर तो नृसिहजीने 
शिवजींसे क्षमा-याचना की और अति विनम्रभावसे स्तुति की | 


# नटराज-उपाधिके रहस्य # 


सुदर्शन-चक्रकी कथा 

एक बार शिवजीको प्रसन्न करनेके हेतु विष्णुने बड़ा 
उग्र तप किया । उस समय उन्होंने “शिवसहस्नाम-स्तोत्र? 
के लिये शिवजीको अर्पित करनेके अर्थ एक सहस्त कमल 
एकत्रित किये । शिवजीने कोतुकवश एक कमल उन कमलों- 
मंसे छस कर दिया । जब सहखनामका उच्चारण समाप्त 
करनेको हुए तो विष्णुको ज्ञात हुआ कि एक कमल कम है। 
बस उन्होंने उसके स्थानपर अपना नेत्र निकालकर शिवजी- 
को समर्पित कर दिया। फिर तो देवादिदेवने प्रसन्न हो विष्णु- 
जीको दर्शन दिया और उनको उनके उन नेत्रोकी जगह 
कमल-सरीखे नेत्र प्रदान किये । तभीसे विष्णुका नाम 
पुण्डरीकाक्ष पड़ा । सुदर्शन-चक्र भी उसी समय शिवजीने 
विष्णुको दिया । 

इसी प्रकार और भी कई कथाएँ लिङ्गपुराणमें ऐसी हैं 


१६३ 


जिनमें देवताओंमें श्रेष्ठ विष्णु और ब्रह्मासे शिवका उत्कर्ष 
दिखाया गया है । 

वस्तुतः एकेश्वरवादपर हिन्दू-सिद्धान्त बहुत ही स्पष्ट है । 
लिङ्गपुराणमें जिसप्रकार शिवको परब्रह्म परमात्मास्वरूप 
माना है उसी प्रकार अन्य पुराणोंने विष्णु, देवी आदिको 
सर्वशक्तिमान्‌ माना है । परन्तु सर्वशक्तिमान्‌, परब्रह्म, 
परमेश्वरस्वरूप है एक ही व्यक्ति। किसी भी पुराणमे 
परमेश्चरकी शक्तिका भागीदार नहीं मिळता । पूर्ण पुरुष- 
की ही भिन्न-भिन्न नामोसे उपासना की गयो है । कहीं उसको 
विष्णु कहते हैं कहीं ब्रह्मा, कहीं शिव और कहीं गणेश । 
जैसी जिसकी रुचि हुई उपास्यदेवका नाम रख लिया और 
लगा उसका गुणगान करके अपना जन्म सफल करने । 

हिन्दू-विचारोंका अद्भुत ऐक्य ही हिन्दू-धर्मकी महान्‌ 
विशेषता है । 


नटराज-उपाधिके रहस्यः 


( लेखक--श्री 'प्रसन्न' ) 


किसी समय प्रदोपकालमें जव देवगण रजतगिरि केलास 
पर “नटराज? झिवके ताण्डवमें सम्मिलित हुए और 
जगजननी आया श्रीगौरीजी रत्नसिंहासनपर बेठकर अपनी 
अध्यक्षतामें ताण्डव करानेको तैयार हुई । ठीक उसी समय 
वहाँ श्रीनारदजी महाराज भी पहुँच गये और अपनी यीणाके 
साथ ताण्डवमें सम्मिलित हुए. | तदनन्तर श्रीशियजी ताण्डव- 
नृत्य करने लगे, श्रीसरस्वतीजी वीणा बजाने लगीं, इन्द्र 
महाराज वंशी बजाने लगे, ब्रह्माजी हाथसे ताळ देने. लगे 
और लक्ष्मीजी आगे-आगे गाने लगीं, विष्णुभगवान्‌ मृदङ्ग 
बजाने लगे और वचे हुए देवगण तथा गन्धर्व, यक्ष, पन्नग, 
उरग, सिद्ध, विद्याधर, अप्सराएँ सभी चारों ओर स्तुतिमें 
लीन हो गये । बड़े ही आनन्दके साथ ताण्डव सम्पन्न हुआ । 
उस समय श्रीआद्या भगवती ( महाकाली ) पार्वतीजी परम 
प्रसन्न हुई और उन्होंने श्रीशिवजी (महाकाल) से पूछा कि 
आप क्या चाहते हे? आज बड़ा ही आनन्द हुआ । फिर सब 


देवोंसे, विशेषकर नारदजीसे प्रेरित होकर उन्होने यह वर माँगा 
कि हे देवि ! इस आनन्दको केवल हमींलोग लेते हैं, किन्तु 
प्रथिवीतलमें एक ही नहीं, हजारों भक्त इस  आनन्दसे तथा 
नृत्यःदर्शनसे वञ्चित रहते हैं, अतएव मृत्युलोकमें भी जिस- 
प्रकार मनुष्य इस आनन्दको प्राप्त करें ऐसा कीजिये; किन्तु 
में अपने ताण्डवको समाप्त करूँगा और “लास्य” करूँगा |? इस 
बातको सुनकर श्रीआद्या भुवनेश्वरी महाकालीने “एवमस्तु? 
कहा और देवगणोंसे मनुष्य-अवतार लेनेको कहा और स्वयं 
इयामा ( आद्या महाकाली ) ्यामसुन्दरका अवतार लेकर 
श्रीवृन्दावनधाममें आयीं और श्रीशिवजी ( महाकाल ) ने 
राधाजीका अवतार लेकर ब्रजमें जन्म लिया और - 'देवदुलंभ 
रासमण्डल? की आयोजना की और वही “नटराज? की 
उपाधि यहाँ इयामसुन्दरको दी गयी । वोलो नटराज 
भगवानकी जय ! 


I 


& यह कथा श्रीरामकृष्ण परमहंसजी महाराजको झिष्य-परम्परासे किसी वयोवृ परम भक्त वैष्णवने सुनी थी और मुझे 


काझीमे 'श्रीशिव-पार्वती' तथा 'कृष्ण-राधा? में ऐक्यमाव है, इसलिये उन्होंने समझायी थी और किसी उपपुराणका नाम भी बताया 


था, वह मुझे स्मरण नहीं है । भक्तजन लाभ उठावे, इसीलिये इसे .लिख दिया । 


---लेखक 


श्रीश्रीमृत्युळजय-शिव-तत्त्व 


( पूज्यपाद अह्मीभूत भार्गव श्रीशिवरामाकेङ्कर योगत्रयानन्द-स्वामीजीके उपदेशसे ) 


मृत्यु तथा अमृतत्वका स्वरूप 


` निशञासु-मृत्युञ्जय शिवका स्वरूप क्या है और उनकी 
उपासना कैसे की जाती है, इस सम्बन्धमें कुछ उपदेश देकर 
मुझे कृतार्थ कीजिये । 


वक्ता-जिन्होने मृत्युपर जय प्राप्त की है, जिन्होंने अमृ- 
तत्वका लाभ किया है, वे मृत्युञ्जय हैं । अतः मृत्युज्ञयका 
स्वरूप जाननेके लिये पहले मृत्यु क्या है और अमृतत्व किसे 
कहते हैं. यह जानना होगा । शास्त्रांमे श्रीमृत्युञ्जय महादेवके 
ध्यानके जो इलोक मिलते हैं उनसे तथा वेदोक्त >यम्बक-मन्त्रसे 
मृत्युञ्जय शिवका स्वरूप जाना जा सकता है । उनके स्वरूपको 
पूणतया जाननेके लिये'श्रीवर्यम्बकदेवके व्यापक रूपका पता 
लगाना होगा; व्यम्बकके साथ प्रणवका, व्याहृतिका तथा 
गायत्रीका क्या सम्बन्ध है, यह जानना होगा और विशिष्ठ 
साधनाके द्वारा उसकी उपलब्धि करनी होगी । 

जिज्ञासु-तो पहले मृत्यु तथा तत्वके सम्बन्धमें 
boss यु अम्गृतत्वके सम्बन्धमे ही 


Pa मैं तुमसे पूछ कि मृत्यु क्या चीज है, 
"उत्त उम क्या समझते हो, तो इसका उत्तर तुम क्या दोगे? 


इ जिज्ञासु-मनुष्यकी आयु समास हो जानेपर इस दारीरसे 
ड प्राण निकल जाते हैं, तब यह शरीर निश्रेष्ट हो जाता 

श इसके अन्दर चेतना ( 08८1००३९४३ ) का कोई 
लक्षण नहीं दिखायी देता | उस समय हम कहते हैं कि उसकी 
मृत्यु हो गयी । स्थूल देहसे छिज्ञ-शरीरका अलग होजानाही 


मृत्यु है । सुना है, मृत्युके उपरान्त 
1 जीव नया शरीर धारण 


वक्ता-तुमने जो कुछ कहा वह ब्रिल्कुल यथार्थ है | किन 
मृत्युके तच्यको तुमने अबतक भलीभाँति नहीं समझा च 
इसके लिये पहले यह जान लेना होगा कि प्राण किसे कहते । 
हैं और शरीरके साथ उसका संयोग और वियोग किस. 
प्रकार होता है तथा लिङ्ग-शरीरका स्वरूप क्या है ब 


सम्बन्धमें + ज्य 
न्धमें अभी कुछ न कहकर मृत्यु क्या है हे 


» इस विघयमें 


संक्षेपसे कुछ कहूँगा | पहले हमें यह देखना चाहिये कि ˆ 


खृत्युके समान कौन-सी वस्तु है जिससे हम भलीभाँति 


परिचित हें ? क्या निद्रा मृत्युके समान नहीं है ! 
इन दोनोंकी समानतापर विचार करो । जीवात्मा अपने 
कर्मानुसार ही एक स्थूल दारीरसे संयुक्त होकर फिर उसीसे 
वियुक्त होता है । मृत्युके वाद जब जीवात्मा दूसरे शरीरे 
प्रवेश करता है तत्र साधारणतया उसे अपने पूर्व-जन्मका 
स्मरण नहीं रहता । हम दिनमें कितने लोगोंसे मिलते हैं, 
कितने प्रकारके काम करते हैं; किन्तु रात्रिमें सो जानेके बाद 
हम सब कुछ भूल जाते हैं । सब्रेरा होनेपर जव हम जागते 
हैं तब मानों हमारा नया जन्म होता है । तो फिर हमलोग 
निद्राको मृत्यु क्यों नहीं कहते ? बात यह है कि प्रातःकाल 
शय्यासे उठनेपर हमें याद आती है कि रात्रिमें हम ही इस 
शय्यापर सोये थे और हमीं पिछले दिन अमुक-अमुक कार्य 
किये थे और हमीं अमुक-अमुक लोगोंसे मिले थे । अतः 
निद्रा और मृत्युमें यह अन्तर है कि निद्राके अन्तमें जागने- 
पर निद्रासे पहलेकी बातें याद आ जाती हैं, किन्तु मृत्युके 
बाद दूसरा जन्म होनेपर मृत्युसे पहलेके वृत्तान्त साधारणतः 
याद नहीं रहते । 

वर्तमान शरीरको त्यागकर- झारीरान्तर ग्रहण करनेपर 
भी जिन्हें पूर्व जन्मकी स्मृति बनी रहती है उनकी मृत्यु मृत्यु 
नहीं कही जा सकती, क्योंकि उनके शान ( C0n8९1०५8- 
7688 ) की सन्तति (0071111019) विच्छिन्न नहीं होती । 
मुक्त योगियांकी यह अवस्था होती है । इसीलिये उन्हे 
“इच्छामृत्युः, “अमर? इत्यादि नामोंसे पुकारते हैं । उन्होने 
अमृतत्व लाभ कर लिया है। नये-नये शरीरोंमें प्रवेश 
करनेपर भी उनका ज्ञान तथा पूर्व जन्मकी स्मृति छ॒प्त नहीं 
होती । वे “जातिस्मर? कहलाते हैं । ऐसे पुरुष संसारके 
बन्धनसे मुक्त हो जानेपर भी जीबोंके कस्याणके हेतु एक 
या अधिक बार शरीर धारण करते हैं, जगतमें आगमन 
करते हैं । ये लोग मृत्यु तथा प्राणतत्त्वपर विजय प्राप्त किये 
रहते हैं, मृत्यु इनकी वंशवर्तिनी होकर रहती है । # 


# इन्हाँ लोगोंको लक्ष्य करके वेदने कहा है- 
यस्तद्वेद यत आबभूव सन्धाञ्ज यां सन्दभे अह्मणेषः । 
रमते तस्मिन्नुत जीर्ण दायाने नैनं जहात्यहर्सु पूव्येपु ॥ 
-तैत्तिरीय आरण्यक 


# श्रीश्रीयृत्युञ्जय-शिव-तष्ट्ध ऋ 


एक प्रकारका अमृतत्व और भी है। इसमें योगी 
सदा एक ही भावमें रहते हैं (इस भावका कभी परिवर्तन 
नहीं होता), दारीरसे शरीरान्तरमें सञ्चरण नहीं करते । 
यह नित्य, सर्यगत, ज्ञानमय, आनन्दमय भाव है । जिनकी 
जगत्‌का कल्याण करनेकी वासना भी नष्ट हो जाती है 
वे सदाके लिये इस आनन्दमय अवस्थामे रहते हैं । 


मृत्युञ्जय शिवके ध्यान-वाक्यका अर्थ; अमृतत्व- 


का स्वरूप 
हस्ताभ्यां कलहाद्रयासृतरसैराछावयन्तं शिरो 
दवाभ्यां तौ दधतं मगाक्षवलये द्वाभ्यां वहन्तं परम्‌। 
झक्कून्यस्तकरद्वयास्तघटं कैछासकान्तं शिवं 
स्वच्छाम्भोजगतं नधेन्दुसुकुटं देवं त्रिनेत्र भजे ॥ 


अ्यम्बकदेव अष्टभुज हैं । उनके एक हाथमे अक्नमाला 
और दूसरेमें मृगमुद्रा है; दो हाथोंसे दो कलशोमे अमृतरस 
लेकर उससे अपने मस्तकको छावित कर रहे हैं और दो 
हाथोसे उन्हीं कलशोंको थामे हुए हैं । शेष दो 
हाथ उन्होने अपने अङ्कपर रख छोडे हैं और उनमें दो 
अमृतपूर्णं घट हैं । वे श्वेत पद्मपर विराजमान हैं, मुकुटपर 
बालचन्द्र सुशोभित है, ललाटपर तीन नेत्र शोभायमान हैं । 
ऐसे देवाधिदेव कैलासपति श्रीशङ्करकी में शरण ग्रहण 
करता हूँ । 

अत्र इस ध्यानके भावको हृदयङ्गम करनेकी चेष्टा 
करो । दिवजीके अङ्कपर दो हाथ रक्खे हुए हैं जिनपर दो 
अमृतपूर्ण कलश हैं । इसका भाव यह है कि ऊपर जो दो 
प्रकारके अमृतत्वकी वात कही गयी है उन दोनोंके ही श्री: 
शङ्कर परम अधिकारी हैं (इस प्रसंगे पुरुषसूक्तके 'अमृत- 
स्वस्येशानो? इन पदकी ओर लक्ष्य करो ) । उक्त दोनों 
प्रकारके अमृतत्व इनके करतलगत हैं, उपासककी उपासनाः 
से प्रसन्न होकर ये उसे दोनों ही दे सकते हैं। दो हाथोमे 
दो अमृतपूर्ण ( अमृतसे सदा भरे हुए) कळ धारण किये 
हुए हें, जिसका अर्थ यह है कि उन्हें अमृतका कभी टोटा 
नहीं रहता, और दो कलशोंसे अपने ऊपर अमृत ढाळ रहे 
हैं जिसका अर्थ यह है कि वे सदा अमृतमें सराबोर रहते हँ, 
स्वयं अमृतरूप ही हैं । 

मध्यमें विशुद्ध सत्व और दोनों पार्थम रज और तम 
(मध्ये विशुद्भसत्वमुभयतो रजम्तमसी’ ) यही ब्रह्म अथवा 
परमात्माका व्यावहारिक या जागतिक रूप है । जो लोग रज 
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और तमसे निवृत्त होकर मध्यस्थित विशुद्ध सत्त्वको पूर्णरूप- 
से आश्रय कर सकते हैं वे ही जगतूके परिवर्तन अथवा 
मृत्युके राज्यसे त्राण पा सकते हैं। अज्ञानयुक्त (देहादि 
प्रतिके परिवर्तनके साथ मैं भी परिवर्तित हो रहा हूँ इस- 
प्रकारका ज्ञान ही अज्ञान है) परिवर्तनका नाम ही मृत्यु 
है और इससे विपरीत ज्ञान (प्रक्ृतिके परिवर्तनके साथ 
मेरा परिवर्तन नहीं होता ) ही अमृतत्व है । परिवतेनशील 
“मेँ? के अन्दर एक नित्य स्थिर “मैं? है जिसका परिवर्तन 
नहीँ होता और जो इन सारे परिवर्तनोंका साक्षी है, उन्हें 
परिवर्तनरूपसे जानता है (स्थिर पदार्थ ही परिबतेनको 
जान सकता है, जो स्वयं परिवर्तनशील है वह परिवर्तनको 
नहीं जान सकता) । 

जिज्ञासु-जलकी धाराके द्वारा इस भावको अभिव्यक्त 
करनेका क्या प्रयोजन है ! 

वक्ता-जलके प्रयाहके तत्त्वको अच्छी तरह समझनेकी 
चेष्टा करो । “प्रवाह? “नदी? “नाड़ी? आदि शब्द स्पन्दन अथवा 
गति किंवा क्रियाके वाचक हैं । जिन दो धाराओंके द्वारा 
शिवजी अपने मस्तकको सदा आएावित करते रहते हें वे 
गङ्गा और यमुनाके प्रवाहकी, इडा और पिङ्गला-नाड़ियोकी 
अथवा तम और रज-शक्तियोंकी वाचक हैं । ये दो शक्तियाँ 
ही जगतका, जागतिक क्रियामात्रका कारण हैं । ये शक्तियाँ 
जव साम्यायस्थामें रहती हैं, जत्र इनके क्रियाफळका प्रथकः 
रूपसे अनुभव नहीं होता तभी प्रकृतिज्ञानरूप सरस्वतीका 
प्रवाह दृष्टिगोचर होता है; यही सुपुम्णा अथवा विशुद्ध सत्त्व 
है। अ्यम्बकदेव इन दो धाराओंको गुद्धसत्चरूप अपने 
मस्तकपर साम्यावस्थापन्न कर रहे हे । इसप्रकार वे जागतिक 
मृत्युके राज्यका अतिक्रमकर एक भावसे अमर होकर 
विराजमान हैं ।# 


# श्रुति कहती हे-सित (शुत्र अर्थात्‌ गङ्गा) आर असित 
त (कृष्ण अर्थात्‌ यमुना) ये दो नदियाँ जहाँपर मिली हे वहापर 
ज्ञान करनेवाले लोग स्वगलोकमें जाते हँ; आर जो भाग्यवान्‌ 
शानीजन वहाँपर शरीर छोड़ते हें वे अमृतत्वको प्राप्त होते हें । 
यही आध्यात्मिक त्रिवेणी अथवा प्रयागतीर्थ हे, इसीका आधि- 
भौतिक रूप बाह्य त्रिवेणी अथवा प्रयाग हे--- 
“सितासिते सरिते यत्र सङ्गते तत्र प्लुतासो दिवमुत्पतन्ति । 
ये वे तत्त्व विसृजन्ति धारास्त जनासो अमृतत्वं भजन्ते ॥? 


>7><><%४०->०-- 


शैव-सम्प्रदाय 


( लेखक--श्रीयुत चिन्ताहरण चक्रवर्ती एम० ए० ) 


शैव-मतके जितने अनुयायी हें-जो भगवान्‌ शङ्करके 
विविध स्वरूपो एवं आकारोंकी उपासना करते हैं--उतने 
अन्य किसी देवताके उपासक नहीं हैं । सुदूर अतीत काल- 
में जात्यों अथवा अन्य किसी आदिम जातिके छोगोंमें 
इसकी उत्पत्ति होकर इसके दीर्घ जीवनकालमें इसके अन्दर 
कई परिवर्तन हो चुके हैं । इसके फलस्वरूप बहुत समय 
पहले ही इसके अन्दर कई सम्प्रदायोंकी सृष्टि हो गयी । 
इनमेंसे बहुत-से सम्प्रदाय तो लुप्त हो गये और जो कछ बचे 
हे उनके आचारों तथा सिद्धान्तोंका निःशेष एवं सविस्तर 
वणन करनेवाले ग्रन्थ बहुत थोड़े हैं । सच पूछिये तो 
इनमेसे अधिकांश सम्प्रदायोंका श्रृङ्धलावद्ध परिचय 
ग कहीं मिलता ही नहीं । अवश्य ही सभी पुराणों, तन्त्रं, 
भिरटकद्वात्रिशिका, क्षेमेन्द्रकृत नममाला,” माधवाचार्यरचित 
सर्यदशनसंग्रह,” हरिमद्रसूरिपरणीत घडदशनसमुच्चय” की 
गुणरनविरचित टीका तथा विविध देशी भाषाओंके कई 
अन्योमे भी इनके सम्बन्धमें बहुत कुछ उपयोगी वृत्तान्त 
इतस्ततः बिखरा हुआ मिळता है | 


हमारा काम यह है कि इन सारे वृत्तान्तांको एकत्रकर 
उनकी छान-त्रीन करें और उन-उन सम्प्रदायोंका सुसम्बड 
इतिहास उनके आचारों तथा साधनोंके विशद वर्णनके 
सहित “कल्याण” के प्रेमी पाठकोंके सामने रके | इससे 


%. 
भारतवषके धार्मिक इतिहासके अनुसन्धानमें पूरी सहायता 
मिलेगी । 


इस समय इन सम्प्रदायोंकी यह दशा है कि इनके 
आचारों तथा सिद्धान्तोंकी तो बात ही अलग रही इनकी 
निश्चित संख्या, नामों, मूलस्थानों तथा आदि प्रवर्तकोतकका 
पता नहीं है। इसीलिये विद्वानोंमें इनके सम्बन्धमें बहुत 
कुछ मतभेद हो गया है । मैं कतिपय विशिष्ट उदाहरण 
देकर अपने वक्तव्यका स्पष्टीकरण करूँगा । 


महर्षि बादरायणप्रणीत ब्रहासूत्रके शाङ्करभाष्यपर 
वाचस्पति मिश्रने जो “भामती? नामक टीका लिखी है उसके 
अन्तर्गत दूसरे अध्यायके दूसरे पादके सैंतीसवें सूत्रकी 
व्याख्यामें शैव, पाशुपत) कारुणिक-सिद्धान्ती एवं कापालिक- 
इन चार शैव-सम्प्रदायोंका उल्लेख किया गया हे । उसी 


सूत्रकी टीकामें टीकाकार भास्कराचार्यने कारुणिक-सिद्धान्तियो- 
के स्थानमें काठक-सिद्धान्ती? यह नाम दिया है । निम्बार्क- 
सम्प्रदायक्रे अनुयायी श्रीनिवासने अपनी 'बेदान्तकोस्तुभ? 
नामक टीकामें तथा वेदोत्तमने अपनी पाञ्चरात्रप्रामाण्य' 
नामक टीकामें उसी सूत्रकी व्याख्यामै “काठक? अथवा 
“कारुणिक? कें स्थानम एक तीसरे ही नाम--“कालामुख' 
का निर्देश किया है । 

इसी प्रकार “नकुलीश”, “लङ्कुळीश? इत्यादि कई 
नामोंसे पुकारे जानेवाले सम्प्रदायका असली नाम क्या है, 
इसका पता लगाना भी कठिन है । क्योंकि अनुमानतः 
शैवोंके अन्दर ही एक विरोधी सम्प्रदाय था जिसका “नाकुल' 
“लागुड? अथवा “लाङ्गल? इस नामसे निर्देश किया गया 
हे । पता नहीं, इस सम्प्रदायके साथ पूर्वोक्त सम्प्रदायका 
कोई सम्त्रन्ध था या नहीं । 

इसका भी कुछ पता नहीं कि ऊपर लिल्ले अनुसार 
इन सम्प्रदायोंकी संख्या चार यह कवसे निर्धारित हुई । 
कम-से-कम गुणरत्नविरचित पड्दशन-समुच्चयकी टीका 
तथा अन्यान्य अपेक्षाकृत अर्वाचीन ग्रन्थोंमे इन चारके 
अतिरिक्त अनेकों दूसरे संम्प्रदायोंका उल्लेख मिळता है | इस 
बातका भी निर्णय करनेका हमारे पास कोई साधन नहीं है कि 
ये सारे-के-सारे सम्प्रदाय उपर्युक्त चार प्रधान सम्प्रदायोंके 
ही अवान्तर-भेद अथवा उनसे सम्बद्ध सम्प्रदाय थे अथवा 
स्वतन्त्र सम्प्रदाय थे । सम्भवतः 'लडूलीश? सम्प्रदाय तो, 
जिसे मध्वाचार्यने “पाशुपत? नामसे निर्दिष्ट किया है, 
पाशुपत-सम्प्रदायका ही एक अवान्तर सम्प्रदाय था । 

अप्पय्य दीक्षितने अपनी “दिवार्कमणिदीपिका? नामक 
त्रहमसूज्ञकी टीकामें दूसरे अध्यायके दूसरे पादके अड़तीसवें 
सूत्रकी व्याख्यामें वायुसंहितानामक एक ग्रन्धका उल्लेख 
किया है | उसमें तथा वैसे ही कतिपय दूसरे मर्थोमें शवों 
तथा शेब-प्रन्थोंके वैदिक तथा अवैदिक इसप्रकार दो विभाग 


१ इस सम्त्रन्धमै nd ian Historical Quarterly, 
Vol. ४111, 9. 221, पर दिया हुआ लेखकका निवन्ध देखना 


चाहिये । 
२ शवागमो5पि द्विविधः श्रोतोऽश्रे,तश्च स स्मृतः । 


-म्रतकी प्राचीनता # 


किये हे । सारे शेव-सम्प्रदायोंकों इसप्रकारके दो विभागोंमें 
विभक्त करना सहज कार्य नहीं है । किन्तु ऐसा प्रतीत होता है 
कि धमके नामपर ( नरमुण्डो, चिताभस्म तथा सुरा इत्यादि: 

के उपयोगकी भाति) विविध प्रकारके बीभत्स आचारोंका 
उपदेश देनेवाले सम्प्रदाय अवैदिक माने जाने लगे । लक्ष्मी- 
धरने श्रीशाङ्कराचार्य-प्रणीत “सौन्दय-लहरी' की स्वरचित 
टीकामें इसी बातको लेकर कापालिकोंकी गणा की है । 


नहीं सम्प्रदायोमेसे एक सम्प्रदाय बौद्धोमें मिल गया 
अथवा बोद्धोंसे प्रभावित हुआ ओर उसीसे नाथों तथा 
जोगियोँका सम्प्रदाय बन गया जिसके अनुयायी सारे 
भारतवर्षमे पाये जाते हैं । भारतके पूर्वीय प्रान्तोमें चैतके 
महीनेमे “गाजन? अथवा “चरक? नामसे प्रसिद्ध एक शिवजीका 
त्योहार होता है जिसे नीच जातिके लोग बड़ी धूम-धामसे 


मनाते हैं । उसके अन्दर शैव एवं बौद्ध भावोंका सम्मिश्रण 
माळूम होता है । 

शैवोंका एक सम्प्रदाय वैष्णवोंके भावोसे भी प्रभावितं 
हुआ, ऐसा प्रतीत होता है । प्राचीन बङ्गभाषाके साहित्यमें 
भगवान्‌ श्रीकृष्णकी शरङ्गार-लीलाओंकी भाँति शिवके श्वङ्गार- 
का भी खूब वर्णन होने लगा । यहाँतक कि कई ग्रन्थांके 
प्रासम्भमें मङ्गलाचरणके रूपमै भी इसका वर्णन मिळता है । 
संस्कृतमे भी जयदेवरचित गीतगोविन्दका अनुकरणकर 
लोगोंने शिवजीके शरङ्गार-सम्त्रन्धी काव्योंकी रचना की । 

परन्तु आपाततः बौद्ध तथा वैष्णव-भावाँसे प्रभावित 
दीखनेवाले इन सम्प्रदायोके मूल तथा इतिहासके सम्बन्धमें 
कोई निश्चित मत स्थिर करनेके पूर्य इन सारी बातोकी पूरे 
तौरसे तथा सूक्ष्म रीतिसे जाँच करनी होगी । 


शेव-मतकी प्राचीनता 


( लेखक--श्रीयुत वी० आ९० रामचन्द्र दीक्षितार एम० ए०, लेक्चरर, मद्रास-विश्ववियालय ) 


#2७ रतवषके विभिन्न धार्मिक सम्प्रदा- 
योके मूल तथा इतिहासके सम्बन्धकी 
खोजसे वढ्कर दूसरा रोचक अथवा 
चित्ताकर्षक विषय नहीं है । 'हिन्दू- 
घर्म? शब्द बहुत अधिक व्यापक 
है, इसके अन्दर इतने अधिक 
सम्प्रदायोंके धार्मिक सिद्धान्तो तथा आदशोका समावेश है 
कि उनका टीक-टीक उल्लेख भी नहीं हो सकता | साधारणतया 
७. ७ 

सब लोग इस धमके शब-मत तथा वेष्णव-मत इसप्रकार 
दो विभाग किया करते हैं | कुछ लोग इनमें शाक्त-मत और 
जोड़कर तीन विभाग करते हैं, किन्तु जिन छोगोंने भारत- 
वर्षके धार्मिक इतिहासका परिशीलन किया है वे इस बातको 
भलीभाँति जानते हैं कि शाक्तोंका मत शेब-मतके अन्तर्गत ही 
है । जगद्ररु श्रीआद्य शंकराचार्यने अपनी “सौन्दर्य- 
लहरी? नामक अमर कृतिके निम्नलिखित पद्यांगमे इस 
भावको भलीभाँति व्यञ्जित किया है 


“शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्त 


११८ 


१ प्रभवितुम्‌? 

इसका अभिप्राय यह है कि शिव और शक्ति बळ एवं 
पराक्रमके खोत हैं शिव-शक्तिके इस युगल स्वरूपको 'सदा- 
शिव? भी कह सकते हैं । 


“शिव? शब्द व्यापक, सुख एवं शान्तिका याचक है । 
वेदोमें उन्हें रुद्रः कहा गया है। रुद्र और शिव भिन्न हैं 
अथवा अभिन्न, इस विषयमें विद्वानौका परस्पर मतभेद है । 
किन्तु इस समय हम पाठकोंका उसकी ओर लक्ष्य नहीं 
करायेंगे । प्रारम्भमें ही यह समझ लेनेकी वात है कि आद्य 
शंकराचायंसे लेकर ( जिनकी गोविन्दभक्तिके सम्बन्धमें किसी- 
को कोई शंका न तो दै और न होनी ही चाहिये) आधुनिक 
आचायाँ एवं गुरुओंतक एक प्रसिद्ध आचार्य-परम्पराके 
द्वारा वेष्णव-मतका प्रष्ठ-पोषण हुआ, किन्तु शैव-मतके सम्बन्ध- 
में यह बात नहीं कही जा सकती । सच पूछिये तो प्राचीन 
शेव-मत मध्यकालीन कतिपय तामिल सन्तोंको छोड़कर बिना 
किसी आचार्यकी सहायताके ही जगतूमे प्रचलित हो गया | 
शिवोपासनाका सबसे प्राचीन रूप लिङ्गपूजा ही माळूम होती 
है। इसका प्रमाण यह है कि हमारे सबसे प्राचीन ग्रन्थ 
ऋग्वेदसंहिता (७ । २९ । ५ एयं १० | ९९ | ३ तथा 
निरुक्त ४ | १९) में “शिक्षदेवा:? इस पदका प्रयोग मिलता 
है । कुछ विद्वान्‌ इस बातको स्वीकार नहीं करते कि इस 
पदका यही अर्थ है जो हमने समझा है । खेदका विषय है 
कि सायणाचार्यने अपने भाष्यमें इस विषयपर यथेष्ट प्रकाश 
नहीं डाला । किन्तु फिर भी सवंसाधारणकी मान्यताके 
अनुसार इस पदसे यही ध्वनि निकळती है कि जिस रूपमै 


१६८ # सधै भंवानीसहितं नमामि ७ 


आज भारतवबर्षके सारे प्रान्तोमे लिङ्गपूजा होती है उसी 
रूपमें उस समय भी प्रचलित थी । ( देखिये पी० टी० 
श्रीनिवास आयङ्गारकी “Stone Ae in 17019? नामक 
पुस्तक पृष्ठ ४९ ) । 


प्राचीन घटनाओं तथा वस्तुओंका, विशेषकर प्राचीन 
भारतके लेखों तथा स्म्रति-चिह्णोका कालनिर्णय करना आसान 
नहीं है । पुरातच्ववेत्ताओने अपनी खोजद्वारा एक ऐसी 
प्रौढ़ सभ्यताका पता लगाया है जो भारतीय इतिहासके ताम्रः 
युग ( Chalcolithie Peri04 ) मे सिन्धु-नदीके तट- 
प्रदेशमे प्रचलित थी । लोगोंकी धारणा है कि यह सभ्यता 
आयं-सभ्यतासे पुरानी थी और वैदिक युगसे भौ बहुत पहले 
विद्यमान थी । हमारी समझमें सिन्धुनदके तटप्रान्तकी 
सभ्यता, जिसके चिह्न मोह्जोडाड़ो (1101161100470 ) 
तथा हरप्पा ( 127३2 ) इन स्थानोंमे मिले हैँ, ऋग्वेदके 
पीछेकी है । क्योंकि ऋग्वेदके परवर्ती कालकी बहुत-सी बातें 
उसके अन्दर मिलती हैं । हमारी यहद मान्यता किन कारणों- 
से हुई, इस विषयकी आलोचना हम यहाँ नहीं करेंगे । 
लिङ्गपूजा ऋग्वेदके समयमें भी प्रचलित थी और पज्ञाबमें 
जो प्राचीन स्मृति-चिह्न मिले हें उनसे भी यही बात सूचित 
होती है। (देखिये 01802 XIII in Vol. 1 08 Mohen- 
jodaro and the Indus Civilization, edited 
by Sir John Marshall ) | इनके अन्दर शिव और 
शक्तिके प्रतीकरूपमें लिङ्ग और योनिके चिह्न मिलते हें जो 
शंव-मतके प्रधान अंग हैं । ये जीवनके उत्पादक तत्त्यांके 
परिचायक हैं । पुरातत्त्ववेत्ताओने जो ये चिह्न खोज निकाले हैं 
उनसे भी लिङ्गपूजाकी प्राचीनता सिद्ध होती है जो शेव-मतका 
विशिष्ट स्वरूप है । लिङ्गपूजाकी प्राचीनताके अतिरिक्त सिन्धु- 
नदके तटप्रान्तमे मिले हुए, चिह प्राचीन शेव-मतकी एक और 
विशेषताको बतलाते हैं । वह है एक प्रकारका योग जो प्राचीन 
शेव-मतका दूसरा प्रधान अंग है । वैदिक साहित्यमें शिवका एक 
नाम “पशुपति” भी पाया जाता है। योगका आदिम स्वरूप 
प्राणायाम माळम होता है जिसे द्विजातिमात्रको सन्ध्योपासन- 
के समय करनेकी आच्छ दी गयी है। वायुपुराणमं, जो 
घुराणोमें सबसे प्राचीन माना जाता है, इस बातका प्रमाण 
मिळता है कि प्राणायामकी यह सरल बिधि “पाशुपत योग?के 
नामसे प्रसिद्ध थी । वायुपुराणमें पाशुपत योगका जो वर्णन 
दिया हुआ दै बह योगासनमें स्थित देवताओंकी पाषाणः 
मूर्तिसे मिलता है (देखिये 8. ?- 0181 ¡7 ६९ 


oS 


Memoir of Ar. Sur. India ४०1. 42 ) | इसप्रकार 
ताम्रयुगके समयमें शेव-मतके दो प्रधान अंगों--लिङ्गपूजा 
एवं योगसाधनाका ईसासे ३००० यर्ष पूर्वं सारे भारतवर्ष में 
नहीं तो कम-से-कम पञ्चाबमे अवश्य प्रचार था । इसके 
परवती साहित्यमें शिव “योगेश्वर? कहलाने लगे ( देखिये 
नेषध काव्य १२। ३८, जिसकी व्याख्या टीकाकार मलिनाथ 
इसप्रकार करते है-“स्फाटिकळिङ्गे योगेश्वर इति प्रसिद्धिः?) । 
भारतके दोनों प्रसिद्ध इतिहास-ग्रन्थो ( रामायण एवं महा- 
भारत ) में लिङ्गपूजाका स्पष्ट प्रमाण मिलता है । महाभारत 
(७। २००, २०१ ) में एक ऐसी कथा आती है कि जब 
द्रोणाचार्यक्रे पुत्र अश्वत्थामाने देखा कि श्रीकृष्ण और 
अर्जुन युद्धमें बेदाग निकले जा रहे हुँ तब उसने दुखी एवं 
खिन्न होकर ब्यासदेवसे पूछा कि इनका वध केसे नहीँ 
हुआ ! व्यासजीने उत्तर दिया कि श्रीकृष्ण शिवलिङ्गकी 
पूजा करते हें और शिवजीके अनन्य भक्त होनेके कारण 
महादेव उनकी रक्षा करते हैं । महाभारतके इन अध्यार्योकी 
कुछ लोगोंने दूसरे ही ढंगसे व्याख्या की दै। कुछ लोग तो 
उन्हें प्रक्षिप्त मान बैठे हैं और कुछ लोगाँका मत यह है कि 
उनपर किसी साम्प्रदायिक मनुष्यका हाथ जरूर लगा है 
(देखिये 7. 8. 4. 8. 1907 PP, 337-339 ) | इन 
श्होकांमे इसप्रकारकी कोई-सी बात भी नहीं है । प्रस्तुत 
विषयके साथ उनकी संगति खूब बैठती है । अश्वत्थामा 
सचमुच हैरान हो जाता है और यह जाननेके लिये आतुर 
हो उठता है कि श्रीकृष्ण और अर्जुनके इतने बलवान्‌ 
होनेका क्या कारण है! उसे जो उत्तर मिलता है वह उस 
युगकी मनोद्ृत्तिके बिल्कुल अनुकूल था । उसमें 
साम्प्रदायिकताकी कहीं गन्ध भी माळूम नहीं होती । उलटी 
उससे शेव-मतकी प्राचीनता तथा एक प्रकारकी अमेदबुद्धिका 
परिचय मिळता है जो साम्प्रदायिकताके बिल्कुल विपरीत है। 
महाभारतके एक दूसरे स्थल (१२ । १४, १७) में 
मृत्यु-दाय्यापर पड़े हुए पितामह भीष्म युधिष्ठिरको उच्चतम 
सिद्धान्ता एवं आदर्शोका उपदेश देते हुए यह समझाते हैं 
कि तुम उदास न हो किन्तु प्रसन्नचित्त रहो । अपने महान्‌ 
उपदेशमें वे शिवजीकी महिमाका बखान करते हैं तथा 
उनके विविध स्वरूपोके वाचक नामोंके चिन्तनका माहात्म्य 
बतलाते हें । महाभारतमें साम्प्रदायिकताके न होनेका यदद 
दूसरा प्रमाण है । रामायणके अन्दर भी धार्मिक बातोंमें 


इसी प्रकारका निष्पक्षभाव दृष्टिगोचर होता दै | श्रीराम 


# शिव-सूर्बोसे व्याकरणकी उत्पक्ति $ 


१६६ 


राक्षसराज रावणसे युद्ध करनेके लिये लङ्का जाते समय उस 
स्थानपर पहुँचते हैं जो आजकल रामेश्वरक्रे नामसे प्रसिद्ध 
हे और वहाँ लिङ्गकी स्थापना करके उसकी पूजा करते हैं 
और इस बातको प्रमाणित करते हैं कि सारे देवता एक हैं | 
पुराणामें भी यह भाव सर्वत्र दृष्टिगोचर होता है और उन्हें 
साम्प्रदायिक ग्रन्थ कहना सरासर भूल है | 

शेवमतकी प्राचीनता एक स्वतन्त्र प्रमाणके द्वारा भी 
सिद्ध होती है । तामिळ-भाषामें कुछ ग्रन्थ ऐसे हैं जिन्हे 
“ङ्कम्‌? कहते हैं । उनके अन्दर शिव, सुब्रह्मण्य एवं कृष्ण 
इन तीन देवताओंका वर्णन मिळता है । तामिल-साहित्यमें 


शिव तथा उनके पुत्र “मुरुगन” का प्रचुर रूपमै वर्णन मिलता 
है जिसके आधारपर विद्वानोंने यह सिद्धान्तित किया है कि 
शिव द्रविड्-जातिके देवता हैं अथवा कम-से-कम आर्यजोति- 
के देवता नहीं हैं, तथा आगे चलकर उन्हें आयाँके देवता 
रुद्रके साथ एक कर दिया गया । यहाँ हम इस मतकी 
समालोचना नहीं करेंगे, यहाँ तो केवल इतना ही कह देना 
पर्याप्त होगा कि प्राचीन ग्रन्थोसे तथा पुरातस्व-सम्बन्धी 
खोजसे यह सिद्ध होता है कि शेवमतकी उत्पत्ति सुदूर 
अतीतकालमें हुई थी ओर प्राचीन भारतके इतिहासनिर्माता- 
के लिये इसके पारम्भका पता लगाना अत्यन्त कठिन है । 


— Teste 


शिव-सूंत्रोसे व्याकरणकी उत्पत्ति 


( लेखक--श्रीयुत डा० प्रभातचन्द्र चक्रवर्ती, काव्यतीर्थ, एम० ए०, पी० आर० एस०, पी-एच० डी० ) 


यस्य निःश्वसितं वेदा यो वेदेभ्यो$ईखिलं जगत्‌ । 
निर्ममे तमहं चन्दे विद्यातीर्थ सहेश्वरम्‌॥ 


अर्थात्‌ वेद जिनके निःश्वास हैं, जिन्होंने वेदोंसे सारी 
सश्टिकी रचना की और जो विद्याओंके तीर्थ हे ऐसे शिवकी 
में बन्दना करता हूँ । 

पुराणोंमें भगवान्‌ शिवको विद्याका प्रधान देवता कहा 
गया है । उन्हें 'विद्यातीर्थ' नामसे पुकारा गया है और 
सर्वज्ञ माना गया है । उन्हें ज्ञान, इच्छा एवं क्रिया-इन 


१ सर्वशताकी महेश्वरके छः प्रधान शुणोमि गणना की गयी 


हे । यथा-- 
सर्वता तृप्तिरनादिबोधः 
स्वतन्त्रता  नित्यमलुप्तशक्तिः । 
अचिन्त्यशक्तिश्च विभोविंधिशाः 
पडाहुरङ्गानि महेश्वरस्य ॥ 


दुर्गासिहन भी स्वरचित 'कातन्त्रबृत्ति' के मङ्गलाचरणमे 
उन्हें सर्वज्ञ एवं सर्वदर्शी कहा हे । यथा-- 
देवदेवं प्रणम्यादौ सर्वे सर्वदर्शिनम्‌ । 
कातन्त्रस्य प्रवक्ष्यामि व्याख्यानं सार्ववर्णिकम्‌ ॥ 
२ तन्त्रोमें इसी सिद्धान्तका प्रतिपादन किया गया हे । 
यथा-- 
ते शानेच्छाक्रियात्मानो वहीन्दर्वस्वरूपिण: । 
( शारदातिळक ) 
शानक्रियाखभाव॑शिवतत्त्तं जगदुराचाया; । 
( तखप्रकाश ) 


तीन शक्तियोंका समन्वय एवं समस्त ज्ञानका खोत माना 
गया है । ज्ञानपिपासुओंको उन्हींकी पूजा एवं आराधना 
करनेका विशेषरूपसे आदेश किया गया है और भारतके 
व्याकरण-रचयिताओंके कुलगुरु महर्षि पाणिनिके-जिनके 
व्याकरण-सत्रोंकी हम प्रस्तुत निबन्धमै आलोचना करेंगे-- 
जीवनके महात्रतकी सिद्धि भी उन्हीं देवाधिदेव महादेवके 
कृपाकटाक्षसे हुई । यही नहीं, पाणिनीय व्याकरणकी उत्पत्ति 
भी इन्हीं विद्यानिधान भगवान्‌ महेशानसे मानी जाती है 
जिन्होंने प्रथम सृष्टिकत्तो ब्रह्माको आविर्भूत किया और 
तदनन्तर सर्गके आदिमें उन्हें वेद-विद्याका उपदेश दिया । 

वेदोंके छः प्रधान अज्ञॉमें व्याकरण भी एक अङ्ग है; 
यही नहीं, वेदोंके अध्ययनमें सबसे अधिक उपयोगी 
होनेके कारण वह सवमें प्रधान है । पाणिनीय व्याकरणको 


'वेदाङ्गव्याकरण? इस नामसे निर्दिष्ट किया गया है जो 
सर्वथा उचित ही है। क्योंकि इस व्याकरणमें लौकिक 


ब्रह्माणं विदधाति पूर्व 
यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । 
त: ह देवमात्मबुद्धिप्रकारां 
मुमुचुवै शरणमहं प्रपद्ये ॥ 
(श्वेता ६। १८) 
४ मुखे व्याकरणं स्मृतम्‌-(पाणिनीय शिक्षा)। प्रधानब्न षडज्ञेषु 
व्याकरणम्‌ ( महाभाष्य ) । 


श्यो 
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ॐ भघं भवानीसहितं नमामि ॐ 


(साधारण बोल-चालके ) तथा वैदिक दोनों प्रकारके शब्दो- 
का विवेचन किया गया है । 


पाणिनीय अष्टाध्यायीकी रचना १४ छोटे-छोटे सूज्रा- 
के आधारपर हुई हैं जिन्हें माहेश्वर अथवा शिव-सूत्र कहते 
हें । इन मूल-सूत्रोके आधारपर ब्याकरण-शाश्रकी रचना इस 
बातको सिद्ध करती है कि मनुष्यकी सारी करामातोंकी 
कुञ्जी किसी अदृष्ट शक्तिके हाथमें रहती है। इन्हीं सूत्रोंकी 
भाँति दूसरे शिव-सूत्र भी हैं जिनका सम्बन्ध काइमीरीय 
झैवागमसे है और जिनकी शैवोंके महान्‌ आचार्य वसुगुसने 
भगवान्‌ शङ्करकी प्रेरणासे रचना की शी । 

महर्षि पाणिनिने किसप्रकारकी विचित्र परिस्थितिमं 
इन माहेश्वर सूत्रोको प्राप्त किया, इस सम्बन्धका इतिहास 
“कथासरित्सागर,' “हरचरितचिन्तामणि, “बृहत्कथामञ्जरी? 
तथा नन्दिकेश्वरकी “कायिकावृत्ति? में उपलब्ध होता है । 
इन अन्थोमे जो कुछ वृत्तान्त मिलता है वह प्रायः परस्पर 
मिलता-जुलता-सा ही है । मुख्य घंटना अर्थात्‌ शिवसे 
पाणिनिके रचनाशक्ति भासत करनेके सम्बन्धमें तो बिल्कुल 
मतभेद नहीं हे । पाणिनिकी माताका नाम दाक्षी तथा 
पिताका नाम पणिन्‌ था । इन्होने बचपनमे ही आचार्य 
उपवषके यहाँ विद्याध्ययन प्रारम्भ किया । व्याडि तथा 
यररुचि ( कात्यायन १) इनके सहाध्यायी थे | एक दिन 
पाणिनि व्याकरण-सम्त्रन्धी शात्रार्थमें अपने सहाध्यायियोंसे 
हार गये जिससे उनके हृदयको गहरी चोट पहुँची । 
भगवानका विधान सदा मङ्गलपूर्ण होता है। (4601 शाप 
भी अनुग्रहरूप हुआ करता हे । बादमें अपनी बराबरी- 
यालोसे हारनेके कारण पाणिनिको जो असह्य यन्त्रणा हुई 
उसने उनके जीवनको पलट दिया । व्याकरण-शाज्ञमें 
पारदर्शी होनेके उद्देश्यसे तथा 


५ सित्ञमाह महेश्वरः? । 'शिवसूत्रमरीरचत्‌' । 
ले र (भास्करानन्द ) 
६ सवेविद्यामुखं तेन प्राप्त व्याकरणं नवम्‌ । 
( कथासरित्सागर ) 
आराध्य तपसा तत्र विद्याकाम: स शक्करम्‌ । 
प्राप्य व्याकरणं दिव्यं स च विद्यासुखं झुभम्‌॥ 
( हरचारिताचिन्ता मणि ) 
७ पाणिनिके सम्बन्धे यह प्रसिद्धि है कि वे बाल्यकालमै 
मन्दबुद्धि थे । 


हेतु कठोर तप आरम्भ किया-। भगवानके अनुम्रहसे उनकी 
अभिलाषा पूर्ण हुई । पाणिनिने अद्भुत सफठताके साथ 
एक ऐसे श्रञ्खलाबद्ध व्याकरणकी रचना की जिसकी जोड़का 
दूसरा व्याकरण भारतीय वाझायमें अभीतक कदाचित्‌ 
बना ही नहीं । इस सम्त्रन्धमें एक दूसरी आख्यायिका भी 
प्रचलित है जो इसप्रकार है-- 


प्रयागमें अक्षयवटके नीचे पाणिनि कठोर तपस्या कर 
रहे थे । उस समय भगवान्‌ शूलपाणि सिद्धोंका सङ्घ साथ 
लिये हुए उनके सामने प्रकट हुए "और लगे ताण्डव-नृत्य 
करने | ्रत्यक्े समय भगवानते आनन्दातिरेकसे चौदह 
बार डमरू-ध्वनि की | 

इस अपूर्व एवं अलौकिक घटनासे पाणिनिको पहली 
वार व्याकरण-सून्न रचनेकी शक्ति प्राप्त हुई । ओर इसी शक्ति- 
के द्वारा उन्होने आगे चलकर “अष्टाध्यायी” का वैज्ञानिक ढंगसे 
निर्माण किया जिसका आज संस्कृत-व्याकरणमें इतना मान 
है । डमरूके चौदह नादोंसे ही चोदह मूळ-सून्रोंकी रचना 
हुई जिनके आधारपर सारी अष्टाध्यायी प्रणीत हुई । इसीडिये 
इनको शिव-सूत्र अर्थात्‌ दिवके द्वारा आविर्भूत व्याकरण- 
सूत्र कहते हैं, जो सर्वथा उचित ही है । शिव-सूत्रों में वणोंका 
विन्यास-जिसे “वर्णसमाम्नाय? कहते हैं--इस अद्भुत एवं 
अपूर्व कोशलसे किया गया है कि उनके जोड्नेसे “अणू, 
“इण्‌? इत्यादि प्रत्याहार बन जाते हैं जो सारे ब्याकरण- 
शास्त्रकी मूलभित्ति हैं | इन्हींके कारण शिव-सूत्रोंका इतना 
अधिक माहात्म्य है । यह वात बिल्कुल सत्य है कि इन 
संज्ञाओं अथवा प्रत्याहारोंका ज्ञान प्राप्त किये बिना 
अष्टाध्यायीके तत्को समझना असम्भव है । और थे 
संज्ञाएँ शिव-सूत्रोंके अन्तर्गत वर्णसमृहोँसे ही बनी हैं । 

पाणिनीय व्याकरणकी उत्पत्तिके सम्बन्धमें यह पिछला 
इतिहास, अधिक मान्य है | पाणिनीय रिक्षामें भी यह 
आख्यान इसी प्रकार वणित है । 


नटराजराजो 
ढक्कां नवपञ्चवारम्‌ । 


८ नृत्तावसाने 
ननाद 
उद्धतुंकामः सनकादिसिद्धा- 
नेताद्विमर्शे शिवसूत्रजालम्‌ ॥ 
( नन्दिकेश्वरकाशीका ) 


९ येनाक्षरसमाख्रायमधिगम्य महेश्वरात्‌ । 
कृत्ल व्याकरणं प्रोक्तं तस पाणिनये नमः ॥ 


नन्दिकेश्वरने अपनी 'काशिकावृत्ति! में इन शिव-सूत्रोकी 
इसप्रकारसे व्याड्या की है मानो इनकी रचना शैयागम 
तथा शाक्तागमके दिव्य रहस्यका उद्घाटन करनेके 
उद्देश्यसे ही हुई थी । उदाहरणतः उन्होंने प्रथम सूत्र 
“अइउण्‌? की निम्नलिखित प्रकारसे व्याख्या की है-- 


“अ? निगुंण ब्रह्मका वाचक है और “उ? सगुण ब्रहाका । 
जब “अ? अर्थात्‌ निर्गुण ब्रह्म 'इ? अर्थात्‌ माया (चिच्छक्ति ) 
के साथ सम्पर्कमे आता है तब वह “उ? अर्थात्‌ सगुण ब्रह्म 
हो जाता. है । तन्त्रोमें भी इसी प्रकारका सिद्धान्त वर्णित 
है । तान्त्रिक सिद्धान्तके अनुसार सृष्टिका विकास 
शिव-शक्तिके संयोगका परिणाम है । बर्णांकी दिव्य शक्ति 
(मात्रिका वण) को पहले-पहल तान्त्रिकोंने ही स्वीकार किया 
हो, यह बात नहीं है । वैदिक कालमें भी यह बात सिद्धान्त 
रूपसे स्वीकार कर ली गयी थो । यही कारण है कि प्रणव 
(झंकार ) को वेदोंने साक्षात्‌ ब्रह्मका खरूप माना है और 
उपनिषदोंमं भी परत्रह्मके लिङ्गरूपमं शब्दब्रह्मकी उपासना- 
का उपदेश दिया गया है । 

इस सम्बन्धम एक इतिहास और है । वह इसप्रकार है 
कि स्वयं भगयान्‌ शियने एक व्याकरण-शाश्जकी रचना की | 
जो उदधिके समान विस्तीर्ण और जो 'माहेश व्याकरण? के नामसे 
जगतमे प्रसिद्ध हुआ । कहा जाता है कि महर्षि व्यासदेवको 


१० अइउणु-- 


अकारो ब्रह्मरूपः स्यान्नियुणः सर्ववस्तुषु । 
चित्कलामिं समाश्रित्य जगद्रूप उणीश्वरः ॥ 
(कादिका २) 


११ शिवशक्त्यात्मकं विश्वम्‌ । 

१२ श्रीमच्छङ्ुराचार्यने भगवती त्रिपुरासुन्द्ररीकी स्तुति 
पुरुष और प्रकृतिके इस अनादि युग्मका (जिसे विशान तथा दशैन- 
की भाषामै जड़ तथा चेतनका संयोग कह सकते हैं) बड़े हृदय- 
ग्राही शब्दाँमै वर्णन किया है । वे कहते हें-- 

दिवः झाक्त्या युक्तो यदि भवति शाक्तः प्रभवितुं 
न चेदेवं देवो न खल कुशलः रपान्दितुमपि॥ 
( सौन्दयैलहरी ) 

१३ मद्दाभाष्यकार महर्षि पतजलिने भी वर्णौको बरह्मका जाज्व- 
ल्यभान स्फुलिङ्ग माना है । यथा-- 

सोऽ्यमक्षरसमास्नायो वागसमान्नायः पुष्पितः 

फलितस्रेन्द्रतारवाबत प्रसिर्योण्डितो वेदितण्या अहरा: ॥ 


इस व्याकरणका ज्ञान था और उन्होने उसमेंसे बहुत-से 

प्रयोग अपने ग्रन्थोमें व्यवहृत किये हैं । छोगोंका कहना है 

कि माहेश व्याकरणके सामने पाणिनीय व्याकरण समुद्रके 

सामने एक जल-सीकरके समान होगा । कातन्त्र-व्याकरणके 

सम्त्रन्धमै भी जिसका बङ्गालमै अधिक प्रचार है, इसो प्रकार- 

का एक आख्यान प्रसिद्ध है । इसे “कलाप? अथवा “कौमार 
व्याकरण'इसीलिये कहते हैं कि इसका पहला सूत्र सिद्धो वर्ण- 
समाम्नायः? भगवान्‌ शाङ्करके मुखारविन्दसे आविर्भूत बताया 
जाता है और साथ ही यह भी कहा जाता है कि इसे शाङ्कर- 
सूनु श्रीकार्तिकेयने अपने वाहन मयूरके पंखोमे लिखा था । 

कौमार व्याकरणके : कार्तिकेयद्वारा प्रचार होनेका सविस्तर 
वर्णन गरुडपुराण एवं अम्निपुराणमें मिलता है । 


शिव-समाज 


'केसैदास? मृगज बळेरू 'चौखें बाधिनीन, 
चाटत सुरभि  बाच-बाळक-बदन हे। 
सिंहनकी सटा एऐंचें करुम-करनि करि, 
सिंहनको आसन गयंदको रदन 
फनीके फननपर नाचत मुदित मोर, 
क्रोध न बिरोध जहाँ मद न मदन हे। 
बानर फिरत डेरे-डेरे अंध तापसनि, 
सिवका समाज केघों ऋषिको सदन है ॥ 


महाकवि केशवदास 


ॐ 
द ॥ 


=n 


* १४ यान्युज्जहार माहेशाद्वधासो व्याकरणार्णबात्‌ । 
तानि किं पदरल्ञानि सन्ति पाणिनिगोष्पदे ॥ 
इस शोकको गोपाल चक्रवर्तीने अपनी “दुगो सप्तशती? की 
टीकामें उद्धृत किया दै । 
१५ शक्कूरस्य झुखाद्वाणं श्रृत्वा चैव षडाननः । 
लिलेख शिखिनः पुच्छे कलाप इति कथ्यते ॥ 
१६ अध व्याकरणं बढ्यै कुमारोक्तञ्च शोनक । 


( गरुडपुराण २०८) 


शैव ओर वेष्णवोंका प्रेम 


( लेखक--रावबहादुर राजा श्रोदुर्जनसिंहजी ) 


सर्च: शर्वः शिव: स्थाणुभूतादिनिधिरच्ययः । 
सम्भवो भावनो भता प्रभवः प्रभुरीइवरः ॥ 
अपां निधिरधिष्ठानं दुजंयो जयकालरूवित्‌। 
प्रतिष्टितः प्रमाणज्ञो हिरण्यकवचो हरिः॥ 
अनादिभूभुंवो लक्ष्मीः किरीटी त्रिदशाधिपः । 
विश्वगोक्ता विश्वकर्ता सुवीरो रुचिराङ्गरः॥ 
तत्वं तत्त्वविदेक!त्मा विभुर्विप्णुर्विभूषणः । 
ऋषिर्बाझण ऐश्वयँ जन्मञ्रत्युजरातिगः॥ 


उन ग्रन्थोसे अपरिचित पुरुष, जहाँकी ये नामावलियाँ 
है, इन छोकोंपर दृष्टि डालते ही तत्काळ इसके अतिरिक्त 
दूसरे परिणामपर कदापि नहीं पहुँच सकता कि प्रथम श्लोक 
श्रीशिवजी महाराजकी नामावलिका है और आगेके तीन 
ोकोंमे श्रीविष्णुभगवानके नाम ग्रहण हुए हैं । 
वस्तुतः पहला वचन श्रीविष्णुसहखनामका है और 
पिछले तीन छोक श्रीशिवपुराणान्तर्गत श्रीशिवसहस्रनामके 
हैं ( देखों अध्याय ३५ ) | अपरिचित पुरुषका वैसे निर्णयपर 
पहुँचना आश्चर्यकारक नहीं है क्योंकि क्रिया-गुणादि अथवा 
व्यवहारमें प्रचलित नामोंसे जगत्‌में ऐसी विभिन्नता समझी 
जा रही है, किन्तु ऐसा भेद पूर्ण भ्रमात्मक है । इन दोनों ही 
अन्थोके कर्ता, जहाँके ये वचन हैं, एक ही श्रीव्यासभगवान्‌ 
हैं और ये साक्षात्‌ भगवदवतार, त्रिकालजञ महर्षि, पूर्ण तत्तव- 
वेत्ता हैं। उन्होंने जिस सिद्धान्तके आश्रयपर समस्त पुराणोंकी 
रचना की है उसका तात्पर्य बुद्धिमें भेदोत्पादनका कदापि 
नहीं था । उन्होने. उस एक ही भगवत्‌-तत्त्वको अनेक रूपोमे 
वर्णन किया है और ऐसी दशामें किसी विद्योष रूपक्रे नाम 
किसी विशेष रूपमै और किसीके किसीमं आ जायं तो उसका 
सुख्य प्रयोजन यही है कि उन रूपोर्मे कोई भेद नहीं है 
और मूल-तत्त्व एक ही है । इस मूळ-तत्त्वको ही श्रीभगवान, 
परमात्मा, परब्रह्म, पूर्णब्रह्म, परमेश्वर, ईश्वर, पुराण पुरुषोत्तम 
आदि शुभ नामाँसे प्रकट किया जाता है--यही जत्र 
“एकोऽहं बहु स्याम्‌? इस श्रुतिके अनुसार इच्छा करता है तो 
अनेक नाम-रूप धारण कर लेता है और यही सृष्टिकी 
उत्पत्ति है | इस दशामें ये असंख्य नाम और रूप सब इस 
एक ही तत्त्वके हैं और इनमें वास्तविक भेद-कल्पना करना 


केवळ श्रान्तिमूलक है | किन्तु श्रीमगवानकी यह मन और 
इन्द्रियागोचर चेष्टा परम रहस्यपूर्णं है । इस इच्छाके द्वारा 
सृष्टि-रचनाकी क्रिया सामान्यतया तो माया अथवा प्रकृतिके 
द्वारा ही होती है, किन्तु उस अपरिमेय शाक्तिसम्पन्न विभुकी 
अद्भुतताका यह चमत्कार है कि वह जिसको अमायिक कहा 
जाता है माया विना भी जो चाहे रचना रच सकता है । 
इसके प्रत्यक्ष उदाहरणका दर्शन देवदुर्लम ब्रजरजकी उस 
बुद्धिविमोहनशीछा लीलामें होता है जिसमें ब्रह्माजीके 
ग्वालबाल और बछडे चुरानेपर श्रीभगवानने अमायिक 
ग्वालबाल तथा बछडे प्रकट ही नहीं कर दिये किन्तु उन 
सबको चतुर्भज-मूर्त्ति बना दिया । 

इससे सिद्ध है कि भगवानके असंख्य नाम-रूप मायिक 
और अमायिक दोनों प्रकारसे ही हों सकते हैं । जो अमायिक 
नाम-रूप हैं वे सब गुणातीत, देश-काल और यस्तुपरिच्छेद- 
रहित तथा अभिन्न हें किन्तु मायिक नाम-रूप त्रिगुणमय 
प्रकृतिके कार्य होनेसे भेदयुक्त हें और देश-काल-वस्तु- 
परिच्छिन्न हैं | नामावलियोंकी जो अनेक रचनाएँ हुई हैं 
उनमें ऐसे भी अनेक नाम आये' हैं जो एक मूळ-तत्वके 
योतक हैं । शेष विरेषता-परिचायक हैं| यही भारी रहस्य 
है और इसीमें बुद्धिके चकरानेसे संसारमें श्रान्तिको पूर्ण 
अवकाश मिल जाता है । 

श्रीभगवानक्रे अनेक नाम-रूपोमेंसे उपासना-निमित्त 
किसी एकका ही ग्रहण हो सकता है, क्योंकि जब एकसे 
अधिक दोमें भी मनकी स्थिरता असम्भव है तो फिर जहाँ 
अपरिमित नाम-रूपाँका विस्तार है वहाँका तो कहना ही 
क्या है ! यह तो उपासनाके लिये सर्वथा असम्भव दशा है । 
अतः जो भगवत्‌-तस्बको एक समझकर उसके अनेक नाम- 
रूपामेसे एकको उपास्य मानकर उसकी उपासना करता है 
उसके हृदयमें तो अन्य नाम-रूपोंके लिये विपरीत भाव 
आ ही नहीं सकता । किन्तु यह अभिन्न भावमय उपासना 
सस्वगुणके भी परे समझनी चाहिये ओर इसका अधिकारी बही 
हो सकता है जो त्रिगुणातीत हो, जिसके लक्षण श्रीगीताजीके 
चतुर्दश अध्याये अन्तमं इसप्रकार बताये गये दे-- 


ऋ शैव 


और वेष्णबोंका प्रेम # 
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सां च योऽव्यभिचारेण भक्तियोगेन सेवते । 
स गुणान्समतीत्येतान्‌ ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥ 
ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाहमम्ृतस्यावयस्य च। 
शाइवतस्य च धर्मस्य सुखस्येकान्तिकस्य च॥ 


यह उपासना सर्वोच्च कक्षाकी है। किन्तु सामान्यरूपसे 
जगतमें गुणमय सृष्टि विभिन्न होनेके कारण जिसकी रुचि 
जिस गुणप्रधान हो उसे उसी गुणप्रधान नाम-रूपकी उपासना 
अनुकूल हो सकती दै । इसी विशेष हेतुको लेकर जिस 
गुणप्रधान प्रयोजनके लिये श्रीमगवानके जिस विशेष नाम- 
रूपके आविर्भूत होनेकी आवश्यकता हुई, उस नामः 
रूपको उसी गुणप्रधान मानकर उसीके महरव-वर्णनके लिये 
पुराणोंकी रचनाका सिद्धान्त स्थिर हुआ है और ऐसी दाम 
भेद-माव होना भी अनिवार्य था । जिस विदोष पुराणम 
श्रीमगवानक्रे जिस नाम-लूपकी विशेषता वर्णन की गयी वहाँ 
अन्य नाम-रूप स्वतः अग्रधानता या सामान्यताको प्रात 
हो गया क्योंकि ऐसा हुए बिना गुणप्रधान उपासकके 
चित्तस्थिरतानिमित्त कोई सामग्री ही नहीं रहती । यही 
कारण है कि एक ही तच्वके नाम-रूपोंमें भेद भासने लगा | 
और भेद भी सीमाके इतना बाहर हो गया कि कहीं 
वैष्णव श्रीशिवजी महाराजकी लघुता सिद्ध करनेम अपने 
सम्प्रदायका विजयका डका वजात द. तो कही शव श्रीविष्ण- 
भगवानकी ' निन्दाको अपने सम्प्रदायका मुख्य कर्तब्य 
समझते हैं । इसप्रकारके उत्कट विरोधपूर्ण भेद-भावका 
कारण केवल अनुचित पक्षपात दै जिसको तमोगुणसे भी 
निकृटतर कहा जाय तो अनुपयुक्त नहीं होगा । वैप्णव- 
ग्रन्थ “तच्वत्रयम्‌? के निम्नलिखित वचनपर विवरणका 
आशय इसी पक्षपातका योतक है-- 


“चेतनोऽपि न कारणम्‌-कमंपरतन्त्रस्वाद्‌ दुःखित्वाच |? 
विवरण --आगमसिद्ध जो रुद्र है बही जगतूके प्रति निमित्त- 
कारण है ऐसा पाशुपत-मतवाले मानते. है, एवं कोई 
“हिरण्यगर्भः समवर्त्तताग्रे? इस वचनको लेकर प्रजापति 
ब्रह्माको कारण मानते हैं; परन्तु इनका ऐसा मानना टीक 
नहीं, क्योंकि ब्रह्मा, रुद्र आदि कर्म-परतन्त्र एवं दुखी 
हें, इसलिये जीवकोटिमे हैं | केवळ मायाप्रधान गुणमयी 
सृष्टिमै ऐसी लउुता वा महत्ता हो सकती है; परन्तु वहाँ भी 
ऐसा कदापि नहीं कि जिसको एक बार महत्ता प्राप्त हो गयी 
वह नित्य ऐसा ही रहे, क्योंकि ऐसी महत्ता वा लघुता 
प्रयोजन वा कारणवश हती ६। जो एक बार महत्‌ है वह 


अन्यके महत्‌ होनेपर अनिवार्य रूपसे स्वतः लघु हो जायगा । 


यही तो कारण है कि कभी श्रीरघुनाथजी महाराज या 
श्रीकृष्णभगवानने श्रीशिवजी महाराजको उपास्य मानकर 
उनकी उपासना की है और कभी . श्रीदांकरभगबानने 
यथावसर श्रीभगवानक़े उक्त दोनों ही स्वरूपॉको स्वामी 
मानकर उपासना की है 


गुरुता अथवा लघुताको नित्य माननेवाडोंको चाहिये 
कि वे श्रीमद्धागवतके चतुर्थ स्कन्धान्तर्गत उस प्रसंगको 
ध्यानसे देखें जहाँ दक्षप्रजापतिके यज्ञ-विध्वंस होनेपर दक्षने 
श्रीरुद्रदेवकी प्रार्थना की है और पुनः यज्ञकी रचनाके अवसर- 
पर श्रीविष्णुभगवानने पधारकर इन स्पष्ट वचनोंका उच्चारण 
किया है-- 


अहं बह्मा च शर्वश्च जगतः कारणं परभ्‌। 
आस्मेश्वर उपद्रष्टा स्वयंगविरेषणः॥ 
आ्ममायां समाविश्य सोऽहं गुणमयीं द्विज । 
सजन रक्षन्‌ हरन्‌ विइवं दध्रे संज्ञां क्रियोचिताम्‌ ॥ 
तस्मिन्‌ ब्रह्मण्यद्वितीये केवरे परमात्मनि । 
ब्रह्मरुद्रौ च भूतानि भेत्रेनाज्ञोऽनुपञ्यति॥ 
यथा पुमान्न स्वाङ्गेषु शिरःपाण्यादिषु क्कचित्‌ । 
पारक्यबुद्धिं कुरुत एवं भूतेषु मत्परः ॥ 
त्रयाणामेकभावानां यो न पश्यति वे भिदाम्‌ । 
सवंभूतात्मनां ब्रह्मन्‌ स शान्तिमधिगच्छति ॥ 


(श्रीमद्धा० ४। ७। ५०-५४) 


में ही जगत्‌का परमकारणरूप ब्रह्मा ओर शिव हूँ और 
में ही सत्रका साक्षी, स्वयंप्रकाश तथा निविश्वेष आत्मा 
तथा ईश्वर हूँ । हे द्विज ! वही में अपनी गुणमयी मायाका 
आश्रय लेकर संसारकी सृष्टि, रक्षा ओर संहार करता हुआ 
कर्मके अनुसार ( ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र ) नाम धारण करता 
हूँ । उस अद्वितीय ब्रह्मस्वरूप केवल परमात्मामे ब्रह्मा, रुद्र 
तथा सभी जीव निवास करते हैं । मूर्ख मनुष्य ही भेद-दृष्टि 
रखता है । जिसप्रकार पुरुष अपने सिर, हाथ, पॉव आदि 
अंगोमे कहीं भी परकीय-भावना नहीं करता उसी प्रकार 
मेरे परायण प्राणी भूतोंमे प्रथग्बुद्धि नहीं करता। हे 
ब्रह्मन्‌ ! सब जीवोंके आत्मारूप इन ब्रह्मा, विष्णु, शिवरूप 
तीन एकरूप भावोंमें जो भेद-दृष्टि नहीं करता वही शान्ति 
प्राप्त कर सकता है । 

इस गहरे तत्वको श्रीगोस्वाभी एळसीदा।सजी महाराजने 


१७४ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


जिसप्रकार स्पष्ट किया है वह उनके हृदयकी अगाधताका 
पूर्ण प्रमाण है । 

किसी अवसरपर किसी नाम-रूपमें गुरुता और किसी में 
लबुताका उदाहरण इससे बढ़कर और क्या हो सकता दै--- 
सेवक स्वामि सखा सिय पीके । हित निरुपवि सबबिधि तुरूसीके ॥ 


इसीके साथ मूल-तत्त्वके अनेक नाम-रूपोमे कोई भेद 
नहीं, इस सिद्धान्तको निम्नाङ्कित दोहेके द्वारा सिद्ध किया 
गया है- 


संकर प्रिय मम द्रोही सिव द्रोही मम दास। 
ते नर करहिं करुपमरि घोर नरकमहैँ बास ।। 
औरौ एक गुपुत मत सबहिं कहो करजोरि । 
संकर भजन बिना नर भर्गत न पाहि मोरि ७ 
यदि इस सिद्धान्तको समझकर भगवानके प्रत्येक नाम 
और रूपकी उपासनामें प्रवृत्त हुआ जाय तो शेष और 
वेष्णवोंमें पूर्ण प्रेम बढ़कर ऐहिक और पारलौकिक श्रेय- 
सम्पादनके साथ-साथ देश और धर्मकी पूर्ण उन्नति हो । 


-"*१>३<७ थ<₹-- 
वैष्णव-सिद्धान्त और शिव-तत्त्व 


(लखक- श्रीक्कष्णजनकिकर श्रीवालक्ृष्णजी ) 


3% छ वैष्णव-सिद्धान्तसे अनभिज्ञ व्यक्ति प्रायः 
&& यह आक्षेप किया करते हैं कि वैष्णव लोग 
शिव-द्वेषी होते हैं, परन्तु उन्हें यह ज्ञात नहीं है 
9९% कि इसप्रकारका विद्वेष प्रायः संसारक्रे सभी 
यि धार्मिक सम्प्रदायोंके मनुष्योमे पाया जाता है। 
शेवादिमे भी विष्णुविरोधी अनेक मनुष्य देखे जाते हैं । 
इसका एक विशेष कारण हे । वह यह कि संसारका मानव- 
समुदाय प्रकृतिकी विचित्रताके कारण भिन्न-भिन्न रुचिका 
अवलस्बनकर विविध दलोमे विभक्त हो गया है। देश, 
भाषा, ब, आहार और व्यवहारके भेदके साथ-साथ 
मनुष्योंके मानसिक विचारके अन्तर्गत उपास्य तत्त्व एवं 
लनी भी अनेक अवान्तर-भेद हो गये हैं । 
इन दलोँमे दो प्रकारके लोगोंका समावेश है--एक सारश्राही, 
दूसरे भारवाही । सारग्राहियोंकी संख्या स्वल्प होती है, 
भारवाही ही अधिक होते हँ | सारप्राही पुरुष उदार होते 
(74 सम्मरदायञ्चक्त होकर भी साम्प्रदायिकताके कलङ्कसे 
Fb हृ क मनुष्य अनुदार एवं साम्प्रदायिक 
मे ३ उक्त होते हें । चिह्न-निष्ठा ही साम्प्रदायिकताका 
मूल ह परन्तु सारग्राही अपने साम्प्रदायिक चिह्व-उपस्करोंमं 
इढ़ निष्ठावान्‌ होते हुए भी अन्य सम्प्रदायोंके चिह्न- 
बे करते हैं नो 
ho हैं| मारवाहियोकी चिनि oe 
कक (4.9 कारण इनको अन्य सम्प्रदायिधोके प्रति 
देषभाव रहता है। सारार्थं यह है कि घमं जगत्‌में 
जो कुछ अनर्थ दिखायी देता दै बह सब मारवाहियोके 


कारण ही है, सिद्धान्ततः नहीं । इन भारवाहियोंकी प्रीति 
अपने इष्टमे उतनी नहीं होती जितनी कि व्यर्थके विवादमें 
होती है । सारग्राही पुरुप तत्त्वज्ञानपरायण होते हैं । तत्त्व 
ज्ञान ही नरजीवनकी विशेषता है । श्रीश्रीदैष्णवाचार्यचरण 
सभी सारग्राही एवं तत्त्ववेत्ता थे, अतएव इनके पारमार्थिक 
विचार पूर्णतया पवित्र थे । वेष्णव-सिद्धान्तमें शिव-तत्त्य 
किसप्रकारसे प्रतिपादित हुआ है, यही प्रदर्शन कराना इस 
प्रबन्धके लिखनेका उद्देश्य है । आशा है, इसके पाठसे सभी 
सजनोंको यह ज्ञात हो जायगा कि शिव बेष्णवोंके विद्वेषकी 
वस्तु नहीं हैं, वर परमप्रिंय हैं । 

'तस्व-विचारकी दृष्टिसे तत्त्व दो प्रकारके हँ--एक 
स्वतन्त्र तस्व, दूसरे परतन्त्र तत्त्व । खतन्त्र तत्त्व एक है, 
परतन्त्र तत्व अनेक हैं । स्वतन्त्र तत्त्व अद्वयज्ञान-वस्तु है । 
न इसके कोई समान दै और न इससे कोई अधिक है । 
अन्य सब तत्त्व इसके अधीन हं । अतएव यही एकमात्र 
परमतच्व है । यह परमतस्य आनन्ददायक आकर्षण- 
सत्तायुक्त अपने स्वरूपसे निजधाममें सर्वदा बर्तमान रहता 
है । यहद बात यजुर्येदके इस मन्त्रसे पायी जाती है-- 


आकृष्णेन रजसा घरत्तमानो निवेशयन्नस््तं अस्यै च । 
हिरण्ययेन सचिता रप्रेना देवो याति झुवनानि पझ्यन्‌ । 


अर्थात्‌ जो सवितादेव आनन्ददायक आकर्षणसे 
युक्त है, बह जीव और जड दोनोंको सुव्यवस्थित रखता 
हुआ, प्रकारावती लीलाद्वारा समस्त लोकोंको अवलोकनकर 
उन्हें स्थिर रखता है | 


ॐ सैच्णव-सिञ्चान्त और शिव-तत्त्व # 


शछोकमें इसप्रकार व्यक्त किया है-- 


कृषिभूृंवाचकः शब्दों णश्च निव तिवाचकः । 
तयोरैक्यं परं ब्रह्म कृष्ण इत्यभिघीयते ॥। 


अर्थात्‌ “कृष्‌? धातुका अर्थ है आकर्षण, इसमें “भू? 
धातुका सत्ता अर्थ योग करनेसे यह आकर्षण सत्तावाची 
हो जाता है; और “ण? शब्दका अर्थ है नि्रृति अर्थात्‌ 
आनन्द, इन दोनोंके योगसे परब्रह्मका वाचक “कुष्ण? 
शब्द निष्पन्न होता दै । 


इस कृष्ण-संज्ञक परमतस्वको चिद्विज्ञानवेत्ता विद्वान. 
तीन रूपसे जानते दें--त्रह्म, परमात्मा एवं भगवान्‌ । सर्व- 
ब्यापक, सर्वप्रकाशक ब्रह्म इस परमतत्त्वकी कान्ति है जो 
व्यतिरेक चिन्ताशील जञानियोंके चित्तमें प्रतिभासित होती है । 
सर्वान्तर्यामी प्रादेशमात्र परमात्मा इसका एक अंश है जो 
योगिपुरुषोंके ध्यानका आधार है और भक्तोंके साक्षात्‌ 
दर्दानका विषय, सर्वेश्वर, सर्वेश्वर्यसम्पन्न भगवान्‌ ये स्वयं 
हें । श्रीकृष्णमें ही भगवत्ताकी चरम सीमा है । 


यह परमतत्त्व अनन्त शक्तियोंका आकर है। इन 
शाक्तियोके निदर्दान-स्वरूप एकद्दीके अनेक रूप होते हैं । 
जगतमें एक-एक शक्तिका प्रकाशक रूप ही एक-एक अवतार 
होता है । इन अनन्त शाक्तियोंमें तीन शक्तियाँ प्रधान हैं--- 
इच्छाशक्ति, ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति | इस दाक्तित्रयके 
बिना कोई भी कार्य नहीं हो सकता । कर्तामें इनका होना 
अनिबार्य है । परमतत्व स्वतन्त्र कतां होनेके कारण स्वयं 
इच्छामय है । अन्य रूप इच्छा-सम्पन्न होते हुए भी इनकी 
इच्छाके परतन्त्र हैं | ज्ञानशाक्तिका प्रकाश वासुदेवरूप एवं 
क्रियाशक्तिका प्रकाश संकर्षणरूप है । इच्छामयकी इच्छासे 
ही ज्ञानशक्तिके सहारे क्रियाशक्ति चित्‌-अचित्‌ उभय जगत्‌- 
का कार्य सम्पादन करती है । जगत्‌-कार्यके लिये शक्ति- 
प्रकाशक जो अवतार होते हैं वे छः प्रकारके होते हैं-- 
घुरुषावतार, लीलावतार, युगावतार, मन्वन्तरावतार, शक्त्या- 
वेशावतार और गुणावतार । इनमें शिव गुणावतार हैं । ये 
सत्त्वगुणको अङ्गीकारकर सदाडिवरूपसे दिवलोकमें अवस्थान- 
पूर्वक ज्ञानियोंको ज्ञानदान, योगियोंको योग-शिक्षा एवं 
भक्तोंको निजाचरणद्वारा भक्ति-उपदेश करते हैं, एवं 
तमोगुणका आश्रयकर रुद्ररूपसे सृष्टिका संहार-कार्य 
करते हैं । 


[635] शिवाङ्क ७-- 
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परमतत्त्व श्रीकृष्णके साथ शिवका भेदाभेद-सम्बन्ध 
है । निगुंण-अवस्थामे ये और श्रीकृष्ण एक ही हैं, अर्थात्‌ 
निजानन्द-प्रदान द्वारा समस्त चराचरका सर्वदा कल्याण 
करनेके कारण तत्त्वतः श्रीकृष्ण ही सदाशियस्वरूप 
हैं; और सशुण-दशामें भक्तावतार होनेके कारण श्रीकृष्णसे 
इनकी भिन्न प्रतीति होती है । श्रीश्रीकृष्ण चैतन्य महाप्रझुने 
श्रीसनातन गोस्वामीको शिक्षा देते समय यही उपदेश 
किया था-- 


निजांश कलासे कृष्ण कर तम स्वीकार । 
संहारार्थं सायासह रुद्र रूप घार ॥ 
माया सह चिकारी रुद्र भिन्नाभिन्न रूप। 
जीवतरव नहीं है सो क्ृष्णांशस्वरूप ॥ 


महाप्रसुके इन वाक्योंका फलितार्थ यह है कि प्रधानतः 
अवतार-घारणकी दो रीतियाँ हैं-एक खांशरूपसे होते हैं, 
दूसरे विभिन्नांशरूपसे । भगवान्‌ जब कला या अंश- 
रूपसे स्वयं अवतीर्ण होते हैं, तब स्वांश-अवतार कहे जाते 
हैं; और जब किसी अधिकारी जीवको शक्ति-सञ्चारकर भेजते 
हैं, तब वह विभिन्नांद-अवतार कहाता है । श्रीशिव स्वांरा- 
अवतार हैं अर्थात्‌ इनकी गणना ईश्वर-कोटिमें है; जीव- 
कोटिमें नहीं है । 

अत्र यहाँ एक यह प्रश्न उठता है कि शिव यदि ईश्वर हैं 
तो वैष्णव-ग्रन्थोमें जो इसप्रकारके वचन पाये जाते हैं कि-- 

यस्तु नारायणं देवं जह्मरुद्रादिदैवतैः । 

समत्वेनेच वीक्षेत स पाघण्डी भवेत्सदा ॥ 

अर्थात्‌ नारायणदेवको जो ब्रह्मा, रुद्रादि देवताओंके 
समान देखता है वह मनुष्य पाषण्डी होता है-इनका क्या 
तात्पर्य है ! इसका उत्तर यह है कि यहाँ समान शब्दसे 
प्रथक्‌ ईश्वर-चुद्धिसे अभिप्राय है, अर्थात्‌ नारायणको एक ऐथक्‌ 
ईश्वर मानना एवं शिवादिको एक-एक प्रथक्‌ ईश्वर मानना; 
यह बहु-ईश्वरवादरूप पाषण्ड-मत हे। इसीळिये वैष्णव- 
स्मृति श्रीहरिभक्तिविछासके नामापराघ-प्रकरणमे लिखा 
$ 

शिवस्य श्रीविष्णोये इह शुणनासादि सकण 

धिया भिन्न पझ्येस्स खलु हरिनासाहितकरः ॥ 


अर्थात्‌ जो मनुष्य शिव एवं विष्णुके गुण-नाम आदि- 
में भेद-बुद्धि रखता है वह हरिनामका अपराधी है। 


१७६ # भवं भवानीसहितं नमामि १: 


इसके अतिरिक्त उक्त श्रीग्रन्थके शिवरात्रित्रतके प्रसङ्ग 
में शिब-महिमापरक और भी कुछ वचन श्रीभगवदुक्तिके 
रूपमै उद्धृत किये गये हैं | यथा-- 

परास्परतरं यान्ति नारायणपरायणाः । 

न ते तत्र गमिष्यन्ति ये द्विषन्ति महेश्वरम्‌ ॥ 

यो मां समचयेन्निस्यमेकान्तं भावमाश्रितः । 

विनिन्दन्‌ देवमीशानं स याति नरकायुतम्‌ ॥। 


मद्भक्तः :: ,शाङ्गरद्रेषी मद्‌द्वेषी शङ्करप्रियः । 
उभौ तो नरकं यातो यावञ्चन्द्रदिवाकरो ॥ 
अर्थ स्पष्ट है । सबका सारार्थं यह है कि, नेष्णय- 
सिद्धान्तानुसार,'  जिसप्रकार मत्स्य-कूर्मादिको परमतच्त 
श्रीक्ृष्णका लीलावतार मानकर उनका सम्मान किया जाता 
है, उसी प्रकार श्रीशिवको भी गुणावतार जानकर उनके प्रति 
सम्मान-भाव रखना चाहिये । 


NN 


श्रीरामचरितमानसमें शिव-चरित 


( लेखक-पं० श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी ) 


रामं त्रिनेत्रं सोमार्धधारिणं झूलिन परम्‌ । भस्मोद धूलिससर्वाङ्गं कपर्दिनमुपास्महे ॥ 


रामचरितमानसमें प्रधानतः भगवत्‌-चरित 
तो है ही, परन्तु उसीके अन्तर्गत पाँच 
0 भागवर्तोके भी चरित हैं| यथा--.( १ ) उमा- 
चरित, (२) शम्भु-्चरित, ( ३ ) भरत-चरित, 
(४) हनुमत्‌-चरित और (५) भुशण्डि- 
चरित । इनमेंसे उमा-शम्भु-चरितके यक्ता 
योगी याज्ञवल्क्य और श्रोता भरद्वाज, भरत 
० चरितके वक्ता खयं गोखामीजी और श्रोता 
सुसजनदृन्द, हनुमत्‌-चरितके वक्ता जाम्बवान्‌ और श्रोता 
श्रीरामचन्द्र और भुशुण्डि-चरितके वक्ता स्वयं भुशुण्डिजी 

और श्रोता गरुडजी है । ब 
७ उमा-शम्भु-चरित ५६ दोहोंमें कहा गया है । जिस 
भाँति उमा-शम्भु अभिन्न हैं, उसी भाँति उनके चरित भी 
अभिन्न हैं; परन्तु ग्रन्थकारने लोकदृष्टिका अनुसरण करते 
हुए उसे ठीक दो समान भागोंमें विभक्त किया है। 
अद्टाईस दोहोंमें उमा-चरित और अड्डाईस ही दोहोंमे झम्भु- 
चरित कहा गया है । भेद इतना ही है कि उमा-चरित 
में केवल एक छन्द है और शिव-चरितमे पन्द्रह छन्द 
आये हैं; दोनों मिलाकर सोलह छन्द हैं | ऐसा क्यों हुआ 
इस बातको तो छन्दके रहस्य जाननेवाले ही कह सकते हैं 
और यहाँ उसके लिये उपयुक्त अबसर भी नहीं है। 
तो इतना ही कहना है कि--- ज्र 
उमार्चरित सुन्दर मैं गावा । सुनहु सम्भुकर अरित सुहावा ॥ 
कहकर ग्रन्थकारने 

कर दिया है । 


दोनों चरितोंको प्रथक्‌-परथक्‌ 


शिवचरित कहते हुए गोस्वामीजीने सत्तर्षिके मुखसे 
निन्दाव्याजसे शिवतत्त्वनिरूपण ऐसी सुन्दरतासे कराया 
है कि जिसका रसास्वादन सरसचेता पाठक ही कर सकते 
हैं । सप्तर्षि कहते दे-- 
निर्शुन निळज कुवैस कपाठी । अकुळ अगेह दिगम्बर व्याकी॥ 
कहदु कवन सुख अस बर पाए। भक्ति मूक्िहु ठमके वौराए॥ 


कहिये, इससे उत्तम श्रिवतत्यनिरूपण और क्या हो 
सकता है! जो वरका दूपण है, वही शिवतत्यनिरूपण है । 
शिव निर्गुण हैं, क्योंकि निष्कल और निर्विशेष हैं । शिव 
निलज हैं, क्योंकि “एकमेवाद्वितीयम्‌? हैं । शिव अकुल हैं, 


२५७ लत? 


क्योंकि अनादि और अजन्मा हैं । शिव अगेह हैं, क्योंकि 
अपरिच्छिन्न हैं । दिव दिगम्बर हैं, क्योंकि निरावरण हैं । 
दिव कुवेष हैं, क्योंकि वैराग्यकी मूर्ति हैं । शिव कपाली% 
हैं, क्योंकि सनातन हैं । शिव व्याली हैं, क्योंकि सर्या- 
भिभावक हैं । 

ऐसा होनेपर भी शिव महाभागवत हैं, यही उनकी 
अपार लीला है । एक रूपसे शिव निर्गुण, निराकार, निष्कल, 
निरञ्जन हैं; दूसरे रूपसे वही शिव भगवान.) सगुण, साकार, 
मृत्युञ्जय, जगद्गुरु, योगीश्वर; विश्वेश्वर,विश्वमूत्ति, आशुतोष 
महादेव हैं और तीसरी मूर्त्तिसे वही शिव महाभागवत, 
तारकोपदेशक, परमत्यागी, मदनमर्दन और दथाके समुद्र 
हैं । यथा रिग ३१1५७ + 
+ जह्मदेवका कपाल हाथमे होनेसे शिव कपाली हैं । भाव 
यह कि जो ब्रह्माकी सृष्टि और संहार कर सकता है वह सनातन- 
देव है। 


# श्रीरामचरितमानसमें शिव-चरित # 


१७७ 


जरत सकळ सुरवृन्द, बिषम-गर जेहि पान किय । 
तेहि न भजसि मनमंद, को कपार शंकर सरिस ॥ 
जिन शिवका रामसे तादात्म्य है या यों कहिये कि 
शिव राम हैं और राम शिव हैं, (यदि यह न होता तो 
“सेवक स्वामि सखा सियपीके? ऐसा गोखामीजी न लिख 
सकते, तादात्म्य विना सेवक-स्वामी-सला--इन तीन अत्यन्त 
भिन्न सम्बन्धोंका एकत्र सन्निवेश हो नहीं सकता था) वही 
शिव लोकशिक्षाके लिये श्रीरामचरितमानसमें भागवत 
हैं । वही शिव आज सतीके विरहसे दुखी हैं, केलास उन्हें 
सूना माळूम होता हे, वहाँ रहनेसे सतीकी स्मृति मनसे 
हटती नहीं, अतः 


जपहिं सदा रघुनायक नामा । जहेँ-तहँ सुनहिं रामगुनग्रामा॥ 

कतहु मुनिन्ह उपदेशाहिं ज्ञाना । कतहु रामगुन करहि बखाना॥ 
चिदानन्द सर्वश शिव विगत मोह-मद-काम । 
बिचरहिं महि घरि हृदय हरि सकळ लोक अभिराम ॥ 


फिर क्या होता है ? भागयतके नेम, प्रेम और भक्तिसे 
भगवान्‌ प्रकट होते हैं, सतीके हिमालयके घर जन्म लेनेका 
सँदेशा देते द, उनकी अति पुनीत करनीकी भूरि-भूरि प्रशंसा 
करते हैं और उनके पाणिग्रहणके लिये अनुरोध करते हे-- 
अब बिनती मम सुनहु शिव जो मोपर निज नेह । 
जाई बिबाहहु सेकर्जाहिं यह मोहि मँगे देहु॥ 
भगवानकी यह दशा है कि प्रार्थना करते हैं, अपने 
ख्ेहकी याद दिलाते हैं, याचना करते हें | भागवत दूसरे 
संकटमें पड़े हैं, उन्हें विरह-दुःख स्वीकार है, परन्तु सीताका 
रूप जिस सतीने धारण किया था, उसका पाणिग्रहण करके 
भक्तिपथसे विचलित दोना स्वीकार नहीं है। पर भागवत 
भगवतूके वचनका भी उल्लङ्घन नहीं कर सकता । चाहे 
कुछ भी हो, भगवतके चाहनेपर भागवतको उसकी चाह 
रखनी पड़ती है । कया करें, क्या न करें ? खेर, “जानि गरुइ 
गुरु गिरा बहोरी' विवाह स्वीकार करना ही पड़ा । 
कह शिव जदपि उचित अस नाहीं | नाथ वचन पुनि भेटि न जाही ॥ 
शिर घरि आयु करिअ तुम्हारा | परम धरम यह नाथ हमारा॥। 


अपना काम कर चुकनेपर भगवत्‌ अन्तर्धान होने लगे, 
पर भागवत ऐसा अवसर हाथसे क्यों जाने देने लगे ? शङ्करने 
उस मधुमयी मूर्तिको हृदयमें रख लिया, उसीके ध्यानमें 
मग्न हुए समाधि लग गयी । 


इधर तारकासुरने देवताओंके नाको दम कर रक्खा था। 
उसके लिये “शम्भुशुक्रसंभूत सुत एहि जीतै रन सोइ? यह 
व्यवस्था थी । संयोग भी अनुकूल आ पड़ा था । पर शङ्कर- 
की समाधिकी अवधिका ठिकाना क्या ! इसके पहलेवाली 
समाधि ८७००० वर्ष ठहर गयी थी, इस बार कितने 
सहस वर्षं रहेगी, कोन कह सकता है ! यहाँ मास, पक्ष 
बीतना कठिन हो पड़ा था । अब समाधिसे इन्हें जगावे 
कौन ! ब्रह्मदेवकी सम्मतिसे इस कार्यके लिये कामदेव भेजे 
गये और भगवदिच्छासे 'जगानेमें कृतकार्य भी हुए, पर 
शिवजीके क्रोधानलमें पतङ्ग हो गये । जगत्‌-विजयी 
कामको भस्म करनेके लिये महाभागवतकी कोपदृ्टि ही 
यथेष्ट थी । चलिये, सब बना-त्रनाया काम बिगड़ गया । 
जब काम ही नहीं तो शुक्रसंभूत सुत कहाँसे होने लगे १ 
पर आशुतोष रतिकी -विनतीपर प्रसन्न हो गये | कामदेव 
अतन होकर फिर जी गये, देवताओंकी जान-में-जान आयी, 
अब क्या था १ 
सब सुर विष्णु विरांचि समेता | गये जहाँ शिव कृपानिकेता ॥ 
पृथक पृथक तिन्ह कीन्ह प्रसंसा । मये प्रसन्न चन्द्रअवतंसा ॥ 
बोरे कपा-सिन्धु वृषकेतू \ कहहु अमर आय केहि हेतू ॥ 
कह बिधि प्रभु तुम अंतरजामी। तदपि भगतिबस बिनवहुँ स्वामी ॥ 


सकळ सुरन्हके हृदय अस संकर परम उछाह । 

निज नयनन देखा चहहिं नाथ तुम्हार बिबाह ॥ 
स्वामीकी आज्ञा पहलेसे ही हो चुकी थी, स्वीकार 
करनेमें उञ्र ही क्रया था ? फिर तो देवताओंने बड़ी शीघ्रता- 
से काम लिया । कहीं फिर समाधिमें न बैठ जायेँ । तुरन्त 
सत्तर्षि हिमाचलके यहाँ भेजे गये, लझ ठीक हुई, गणोंने 
वरका शङ्कार आरम्भ कर दिया, देवतालोग वराती बने; 
विष्णुके चुटकी लेनेपर गणलोग भी बारातमें शामिल इुए। 


जस दूकह तस बनी बराता । कौतुक बिबिध होहि मग जाता ॥ 
बारात चल पड़ी । 


उधर हिमाचलके यहाँ गहरी तैयारी थी, बारातकी 
आहट मिलते ही लोग अगवानीके लिये निकल पड़े, देवताओं- 
का दशन करके बड़े सुखी हुए, तबतक वारातका मूल-भाग 
सामने आ पड़ा । फिर क्या था ? 


बिडरि चले बाहन सब भागे । 
बाळक सब के जीव परनि \ घरि धीरज तहँ रहे सयाने॥ 


१७८ क भवं भधानीसहित नमामि # 


ईश्वर-ईश्वर करके बारात दरवाजे लगी । सास परिछन- 
के लिये आर्यी, पर-- 
बिकट बेष जब रुद्रहि देखा अबकन ठर भय भयउ विशेषा ॥ 
भागि भवन पेठ अति त्रासा । गये महेस जहाँ. जनवासा॥ 


घरमै प्रलय मच गया, मैना पहाड्परसे कूदकर प्राण 
देनेपर तैयार हुई । भला, ऐसे बरसे ऐसी रूप-गुणवती 
कन्याका विवाह केसे हो ! 
अब तो वरपक्षके मी छक्के छूट गये । नारदजीको 
महलमें जाकर शक्ति-तस्वका निरूपण करना पड़ा-- 
मयना सत्य सुनहु मम बाली । जगदम्बा # तव सुता भवानी ॥ 
अजा अनादि शक्ति अविनासिनि । सदा संमु अरघंग निवासिनि ॥ 
जग संभव पाकिनि रुयकारिनि । निज इच्छा ढीका वपुघारिनि ॥ 
जनमी प्रथम दक्षगृह जाई । नाम सती सुंदर तनु पाई ७ 
इत्यादि । 
और सरकारको भी समाजके सहित अपना सहज वेष 
बदलना पड़ा । ब्याह तो ब्याह ही है । चाहे ईश्वरका ही 
क्यों न हो। 
रख लौकिक गति शम्मु जानि बड़ सोहर \ 
मये सुन्दर सत कोटि मनोज मनोहर ७ 
नीळ निचोरू छार भइ फनिमनि भूषन \ 
रोम रोमपर उदित रूपमय पुषन ७ 
गन भये मंगळ वेष मदन-मन-मोहन \ 
सुनत चले हिय हरखि नारि-नर जोहन ७ 
(पा० मं०) 
बात सब ठीक हो गयी, सहज एकाकीका विवाह हुआ, 
सहज निःसङ्गका नित्यसङ्गिनीसे संयोग हुआ, अब-- 


करहि बिबिध निधि मोग बिठासा | गणन समेत बसें केलासा ७ 
हर-गिरिजा बिहार नित नयऊ। एहि बिधि बिपुर कारू चलि गयऊ॥ 
तब जनमेउ घट बदन कुमारा । तारक असुर समर जेहि मारा ७ 


भाव यह कि भागवतका भोग-विलास भी जगतके 
कल्याणके लिये ही होता है, नहीं तो जिन्होंने कामको भस्म 
किया उनका भोग-विलास कैसा ! इस भोग-विलासका 
तत्त्व ग्रन्थकत्ताने खयं भगवतीके मुखसे सप्त्षिके प्रति 
कहलाया है-- 


तुम जे कहेउ हर जारेउ मारा, से. अति बड़ अबिबेक तुम्हारा ६ 
तात अनरकर सहज सुभाऊ।\ जिमि तेहि निकट जाहि नहि काऊ ७ 
गये समीप सो अबसि नसाई । अस मन्मथ महेश के नाई ॥ 
तुम्हे जान काम अब जारा । अबळणि सम्मु रहे सिकार ॥ 
हमरे जान सदा शिव जोगी | अज अनवद्य अकाम अमेणी \\ 


संक्षेपतः यही शिव-चरित रामचरितमानसमें वर्णित 
है; और उसके पाठसे पता चलता है कि शिव ही निराकार, 
निर्गुण, निष्कल ब्रह्म हैं और उमा ही उनकी माया हें । 
मायी होनेसे वही शिव सगुण, साकार और सविशेष हो जाते 
हैं । यथा-- 
तुम माया भगवान शिव सकळ जगत-पितु-मातु । 


और वही शिव अपनी माया उमाके साथ कभी संयोगी 
होते हैं, कभी वियोगी होते हैं । कभी भगवत्‌ होते हैं, कभी 
भागवत होते हैं । कभी राम होते हैं, कभी श्याम होते हैं । 
लोकानुग्रहके लिये अनेक प्रकारकी लीलाएँ किया करते हैं, 
जिसे देखकर गोस्वामीजी-ऐसे महाकविको भी कहना पड़ता 
है कि-- 
चरित-सिन्घु गिरिजा-रवन वेद न पावड पार । 
बरने तुरुसादास किमि अति मतिमंद गँवार ॥ 


11 और 0 ke 
श्रीहरिहरसाम्यवर्णन 


उनते कढी है गंग, हनते बढी है गंग, वे हैं जो मुरारी तो पुरारीए कहावे हैं , 
उनके रमा हैं संग, इनके उमा हैं संग, उतै साँप-सेज, इते साँप लपटावें हैं । 
नंद-गोद राजें वह, नंदि-पीठ राजें यह, सीस चंद छावें, चंद सीसपें चढावें हैं , 
पापके हरैया हरि, तापके हरैया हर, एक हैं, कहायें दोय भक्तनको भावें हैं ॥ 


` —श्रीनन्दलालजी माथुर 


# जगतकी प्रसवित्री होते हुए भी तुमसे प्रसूत, भवानी सदाशम्भुअर्घङ्गनिवासीनि होनेपर भी कुमारी, अजा, अनादि 
शक्ति होते हुए भी तब सुता । भाव यह कि अघटितषटनापटीयसी माया हैं । 


श्रीशिवनिर्माल्यादिनिर्णय 


(लखक--श्रीहाराणचन्द्रजी भट्टाचार्य, प्रधानाध्यापक, मारवाड़ी-संस्कृत-कालेज, काशी ) 


अवतरणिका 


<< वनेवेद्यके विषयमै शिवपुराणादि शाह्ल- 
शि? अन्यो विलारसे निरूपण कै; इसके पूर्व 
>> ई अनेक विशिष्ट पण्डित भी विचारकर इस 
विषयमै शास्त्रीय सिद्धान्त प्रकाशित कर चुके हैं, तथापि 
इस समय कुछ लोग शान्रीय सिद्धान्तकी अनभिज्ञताके 
कारण इस विषयमें भ्रममे पड़े हैं; इसलिये शिवाडूमें दो- 
चार अक्षर लिख देना कर्तव्य समझता हूँ । 
शिवनेवेद्य-ग्रहणकी प्रशंसा 
शियपुराण-वियेः्वरसंहिताके २२वें अध्यायमें शिवः 
नेवेद्यकी प्रशंसा स्पष्टरूपसे लिखी है-- 
दृष्ठापि शिवनेवेग्रं यान्ति पापानि दूरतः । 
शुक्ते तु शिवनेवेये घुण्यान्यायान्ति कोटिशः ॥ ४॥ 
अळं यागसहस्रेण ह्यलं यागाडुंदेरपि । 
भक्षिते शिवनेवेद्ये शिवसायुज्यमाप्नुयात्‌॥ ५॥ 


EEE 


आगतं शिवनेवेद्ये गुहीस्वा शिरसा मुद्रा । 
भक्षणीयं प्रयल्लेन शिवस्मरणपूर्चंक प ॥ ७॥ 
न यस्य शिवनेवेद्यग्रहणेचछा प्रजायते । 
स पापिष्ठो गरिष्ठः स्थाजरकं यात्यपि भ्रुवम्‌ ॥ ९॥ 
शिवद्ीक्षाऽन्वितो भक्तो महाप्रसाइसंज्ञकम्‌ । 
सर्वेषामपि छिङ्गानां नैवेद्यं भक्षयेच्छुभम्‌ ॥११॥ 


'छोकार्थ सहज हैं । इनमें शिवनेवेद्र-भक्षणकी प्रशंसा 
तथा उसके त्यागकी निन्दा है। शिवनेवेद्य-भक्षण करनेसे 
पाप नष्ट हो जाते हैं, पुण्यकी प्राप्ति होती है। जिसकी 
शिवनेवे्के ग्रहणमें इच्छा नहीं होती, यह महापापी नरकः 
को प्राप्त होता है--यह इन वाक्योंका संक्षिप्त तात्पर्य है । 

जिन -पुरुषाँकी शिव-मन्तरमें दीक्षा हुई है, उन सबके 
लिये लिङ्गका नैवेद्य भक्षण करनेकी विधि है । जिनकी अन्य 
देवताकी दीक्षा है, उनके लिये निषेध कहा है । ( शिवपुराण- 
विद्येश्वरसंहिता अध्याय २२) 

अन्यदीक्षायुतनुणां शिवभक्तिरताऽऽत्सनाम्‌ । 

शणुध्वं निर्णय प्रीस्या शिवने वेद्यमक्षणे ॥ 


शारम्रासोद्भवे लिङ्गे रसरिङ्गे तथा द्विजाः । 
पाषाणे राजते स्वर्णे सुरसिद्धप्रतिष्ठिते॥ 
काइमीरे स्फाटिके राले ज्योतिङिङ्गेघु सबेशः । 
चान्द्रायणसमं  प्रोक्त॑ शग्भोनेवेद्यभक्षणम्‌ ॥ 
ब्रह्महाऽपि छुचिभूंस्वा निर्माल्य यस्तु धारयेत्‌ । 
भक्षयित्वा द्रुतं तस्य सवंपापं प्रणश्यति ॥ 

( १२-१५.) 


जिनकी अन्य देवताकी दीक्षा है और श्रीशिवमें भक्ति 
है--उनके लिये शिवनेवेद्य-भक्षणका यह निर्णय है-- 


जिस स्थानमें शालग्रामशिलाकी उत्पत्ति होती है 
वहाँक्रे उत्पन्न लिज्ञमें, पारद (पारा) के लिङ्गमें, पाघाण, 
रजत तथा खणंसे निर्मित किङ्गमें, देवता तथा सिद्धोंके 
प्रतिष्ठित लिज्ञमें, केशरसे निर्मित लिङ्गमें, स्फटिक-लिङ्गमें 
रलनिमिंत लिङ्गमें, समस्त ज्योतिलिङ्गौमें श्रीशिवका नेवेद्य- 
क्षण चान्द्रायण-त्रतके समान पुण्यजनक है। ब्रह्महत्या 
करनेवाला पुरुष भी यदि पवित्र होकर शियनिर्माल्य भक्षणकर 
उसे धारण करे तो उसका सारा पाप नष्ट हो जाता है । 
इन वाक्योंसे यह स्पष्ट है कि जिनकी शैवी दीक्षा नहीं 
है वे भी उपर्युक्त लिज्ञोंके नेवेद्रका भक्षण कर सकते हें 
न्तु पार्थिवलिङ्ग प्रभतिके, अर्थात्‌ जिनके नाम *छोकोंमें नहीं 
आये हैं, नेवेद्यका भक्षण न करें । शैवी-दीक्षावाले तो सभी 
लिङ्गोके नेवे्यका भक्षण करें--यह पहले उद्धुत किये हुए-- 
शिवदीक्षाऽर्वितो भक्तो महाप्रसादसंज्ञकम्‌ । 
सर्वेषामपि लिङ्गानां नेवेद्यं भक्षयेच्छुभम्‌ ॥ 
(शिवघुराण-विधेश्वरसंहिता २२ । ११) 
--इस वचनमें स्पष्ट कहा है । 


ज्योतिलिङ्गोंके नाम तथा नेबेद्यकी ग्राह्यता 


ऊपर उद्धुत किये हुए छछोकमें ज्योतििज्गोंका नैवेद्य 
सभीको ग्रहण करना चाहिये यह बताया है। ज्योति- 
लिङ्गौका निरूपण शिवपुराण-कोटिरुद्रसंहितामें इसप्रकार 
किया है और उनके नेवेद्यको ग्राह्य तथा भक्ष्य कहा है--- 


१८० ॐ भवं भवानीसहितं नमामि अ 


सौराष्ट्रदेदामें सोमनाथ, श्रीशैलमें मलिकार्जुन, 
उजयिनीमै महाकाल, ओङ्कारमें परमेश्वर, हिमालयमें 
केदार, डाकिनीमें भीमराङ्कर, वाराणसीमें विश्वनाथ, 
गोमतीतटमें त्र्यम्बक, चिताभूमि (अन्य लिङ्कोके स्थानकी 
तरह यह भी देशविशेष है-मृतककी चिता नहीं है) 
में वैद्यनाथ, दारुकावनमें नागेश,  सेतुबन्धमें रामेश्वर, 
शिवालयमें छुस्मेश-ये द्वादश ज्योतिलिङ्ग हैं; इनके नेवेद्य- 
का ग्रहण तथा भोजन करना चाहिये । जो इनके नेवेद्रका 
ग्रहण तथा भोजन करते हैं, उनके सारे पाप क्षणभरमै भस्म 


हो जाते हैं । 


विश्वेश्वर प्रभृति लिङ्गोके नेवेद्यकी ग्राह्मता 


Rd काशीमे श्रीविशवेश्वर-किङ्गका नैवेद्य-भक्षण उसके ज्योति- 
लिङ्ग होनेके कारण सभीके लिये पुण्यजनक है, यह शात्रप्रमाण- 
आ हि पहले क हाकी जो वचन 

या गया ह, उसमें देवता तथा सिद्धौके 

प्रतिष्ठित सभी लिज्ञोंके नैबेद्यको भक्ष्य Rises 
सुक्रथर) बद्धकालेश्वर, सोमेश्वर प्रभात जितने पुराणप्रसिद्ध 
लिङ्ग हैं, वे समी किसी-न-किसी देवता या सिद्धके द्वारा 
प्रतिष्ठित किये हुए हँ; इसलिये काशीके पुराण-प्रसिद्ध लिङ्गो 


का नेवेद्य दोब, बैष्णव, शाक्त 
१ शाक्त, सोर गाणपत्य-सभीको 
भव्य 2 १ सार, त्य-सभीको 


श्रीविश्वेश्वर प्रभृति लिङ्गांके ख्ानजलकी महिमा 


स्नापयित्वा विधानेन यो लिङ्गलपनो दकम्‌, 
श्र पिबेस्त्रिचिघं ७ & है ४ 
न्निः पिबेत्त्रिविधं पापं तस्येहाझु विनइयति ॥ 


( शिवपुराण-विद्येश्वरसहिता २२ | १८) 

जो मनुष्य रिवलिङ्गको विधिपूर्वक स्नान कराकर 
उस स्नानके जलका तीन बार आचमन करते है उनके 
शारीरिक, वाचिक तथा मानसिक तीनों प्रकारके पाप शीघ्र 


नष्ट हो जाते हें । श्रीविश्वेश्वरके स्नानके जलका विशेष 
माहात्म्य है-- 


जलस्य धारणं सूक्षिः विशेशस्नानजन्मनः | 


पुष जाछन्धरो बन्धः समस्तसुरदु्लभः ॥ 
( स्कन्दषुराण-काशीखण्ड ४१ | १८० ) 


श्रीविश्वेश्वरके स्नान-जलको मस्तकमें धारण करना, 


यह योगदास्त्रमे प्रतिपादित जालन्धर-बन्धके समान पुण्य- 
जनक है और समस्त देवताओंकों दुर्लभ है । 


मीमांसक पद्धतिसे वचनोंकी एकवाक्यता 


ऊपर उद्धृत किये हुए शास्त्र-वाक्योंसे शिव-नेवेद्यकी 
भक्ष्यता तथा दिवचरणोदककी ग्राह्यता सिद्ध होती है । इस 
विषयमै कुछ शास्त्रवाक्य अन्य प्रकारके भी मिलते हैं; पूर्य 
पण्डितोंकी परम्पराके अनुसार उन वचनोंकी मीमांसा की 
जाती है । श्रुति-वाक्योंमें परस्पर विरोध प्रेतीत होनेपर पूर्य- 
मीमांसा तथा उत्तर-मीमाँसाकी युक्तियोसे उसका निर्णय 
किया जाता है । धर्मशाल्लके निवन्धकार कमलाकर भट्ट, 
वाचस्पति मिश्र, झूलपाणि, रघुनन्दन भट्टाचार्य प्रभ्रति 
महानुभावोंने मीमांसाकी पद्धतिसे परस्पर विरुद्ध-से प्रतीत 
होनेवाले शात्रवाक्योंका अर्थ निणेय किया है और उसी 
निर्णयको सभी शिष्टजन आजतक मानते आये हैं । मीमांसा- 
की पद्धतिको न जाननेसे विरुद्ध वचन देखकर लोगोंकों 
भ्रम हो जाता है । इसलिये मीमांसाकी पद्धतिसे यहाँ निर्णय 
दिखाया जाता है-- 


पूर्व-मीमांसा, प्रथम अध्याय, प्रथम पाद, चतुर्थ सूत्रमे 
मीमाँसकधुरन्धर श्रीकुमारिल भट्ट लिखते हैं-- 
नेष्यते । 
(इलोकवातिक १। १। ४। ९ ) 


सम्भवत्येकचाक्यस्वे वाक्यभेदश्च 


जिन स्थलोंमें एकवाक्यता सम्भव है वहाँ वाक्यभेद 
इष्ट नहीं है; ( क्योंकि, वाक्यभेद करनेसे अर्थात्‌ भिन्न वाक्य 
माननेसे वहाँ गौरव होता है । ) यही युक्ति प्रकृतमें सारी 
मीमांसाका मूल है | सामान्य वचनका विशेष वाक्यमें उप- 
संहार किया जाता है अर्थात्‌ विशेष वाक्यके साथ सामान्य 
याक्यकी एकवाक्यतासे विशेष वाक्यके विषयमै सामान्य 
वचनका सङ्कोच किया जाता है- सामान्य वाक्यको विशेष 
विषयमें नियमित किया जाता है--यह मीमांसकोंकी युक्ति- 
युक्त सिद्धान्तपद्धति है । कुमारिल भट्टने यही वात तन्त्र- 
वातिंकमें कही है-- 


सामान्यचिधिरस्पष्टः संहियेत 
विधि तथा निपेथोंका उपसंहार 


यह उपसंहार विधिवाक्य तथा निषरेधवाक्य दोनोंका 
माना गया है । "पुरोडाशं चतुधा करोति? इस सामान्य 


विशेषतः । 


# श्रीशिवनिमोल्यादिनिर्णय # 


विधिका “आय्नेयं चतुर्धा करोतिः इस विशेषः वाक्यमै उप- 
संहार माना गया है । इसी पद्धतिके अनुसार-- 


सहानुगमनं नास्त ब्राह्मण्या ब्रह्मशासनात्‌ । 
या स्त्री ब्राह्मणजातीया स्तं पतिमनुब्रजेत्‌। 
सा स्वर्गमात्मघातेन नात्मानं न पति नयेत ॥ 
न श्रियेत समं भ्रां ब्राह्मणी शोककर्षिता । 
न ब्रह्मगतिमाझ्ोति मरण।दात्मघातिनी ॥ 


ब्राह्मणीके लिये सहमरणके निपेधक इन सामान्य 
निष्रेध-वाक्योंका-— 
एथक्‌ चितिं समारुह्य न विप्रा गन्तुमर्हति ॥ 
अर्थात्‌ प्रथक्‌ चितामें आरूढ़ होकर ब्राह्मणीको सती न 
होना चाहिये, इस विशेष निषेध-वाक्यके साथ उपसंहार होता 
है | यह सिद्धान्त प्राचीन प्रामाणिक मीमांसक शङ्कर भट्टने 
“मीमांसाबालप्रकाश' में प्रतिपादित किया है । वेद-भाष्यकार 
माधवाचार्यने 'पराशर-भाष्य' में तथा कमलाकर भट्टने “निर्णय- 
सिन्धु'मे इन निपेध-वाक्योंकी इसी प्रकार एकवाक्यता मानी 
हे । अतएव यह सिद्ध हुआ कि सामान्य निपेध-वचनोंका 
विशेष वचनोमें उपसंहार प्रामाणिक ग्रन्थकारोंको सम्मत है। 
इसी पद्धतिसे डिवनिर्माल्यके निषेधक सामान्य वचनोंके साथ 
विरोष वचनोंकी एकवाक्यता करनेसे इस विषयमे कुछ भी 
सन्देह नहीं रह जाता । 
शिवनिर्माल्यकी अग्राद्यताकी व्यवस्था 
शिवनिर्माल्यकी अग्राह्यताके प्रतिपादक वचन ये हे 
अग्राह्यः शिवनैवेद्यं पत्रं पुष्पं फलं जलम । 
शाळग्रामदिलासङ्गात्‌ (स्पर्शात्‌) सवे याति पवित्रताम्‌ ॥ 
(शेवपुराण-विद्येश्वरसीहिता २२ । १९) 
अनह सम नैवेद्यं पत्रे पुष्पं फल जलम्‌ । 
सह्य निवेदय सकलं कूप एवं विनिःक्षिपेत्‌ | 
(पाझ शिवाक्ति: ) 
विसर्जितस्य देवस्य गन्धपुष्पनिवेद्नम्‌ । 
निर्माल्यं तद्विजानीयाद्‌ वञ्यं वख्रविभूषणम्‌ ॥ 
अपंयित्वा तु ते भूयश्रण्डेशाय निवेदयेत्‌ । 

( स्कान्दे सूतोक्तिः ) 
घराहिरण्यगोरलताम्ररौप्यांझुकादिकान्‌ \ 
विहाय दोषं निर्माल्य चण्डेशाय निवेदयेत ॥ 

( नि्णयसिन्धुमें उद्धृत ) 


१८१ 


इन वाक्याँसे यह सिद्ध होता है कि भूमि, वस्न, भूषण; 
स्वर्ण, रौप्य, ताम्र आदि छोड़कर श्रीदियके चढ़े हुए पत्र, 
पुष्प, फल, जल-ये सब निर्माल्य अग्राह्य हैं, इन निर्माल्योको 
चण्डेश्वरके निवेदन करना चाहिये । यद्यपि ये निर्माल्य स्वयं 
अग्राह्य हैं तथापि शालग्राम-शिला-स्पदासे पवित्र--ग्रहणके 
योग्य-हो जाते हैं । 


€ 


इन वचनोंसे यह स्पष्ट हो गया कि श्रीशिवके जो निर्माल्य 
या नेवेद्य चण्डेश्वरके भाग हैं, उनका ग्रहण निपिद्ध है; जो 
निर्माल्य या नेवेद्य चण्डेश्वरके भाग नहीं हैं, उनके ग्रहणमें 
कोई दोष नहीँ है--उनको ग्रहण करना चाहिये । इसलिये 
शिवपुराण-विद्येश्वरसंहितामे स्पष्ट कहा है--जिनमें चण्डका 
अधिकार है, मनुष्य उन निर्माल्या या नेवेद्योका भक्षण न करें- 
चण्डाधिकारो यत्रास्ति तद्भोक्तव्यं न मानवैः । 
(२२। १६) 
यह भी उसीमें कहा है कि जिनमें चण्डका अधिकार नहीं 
है, उनका भक्तिपूर्यक भक्षण करना चाहिये-- 
चण्डाधिकारो नो यत्र भोक्तव्यं तञ्च, भक्तितः । 
( दिवपुराण-वियेश्चरसहिता २२। १६) 


शिवनिर्माल्य-निषेधका परिहार 


निम्नप्रकारके लिङ्गौमै चण्डका अधिकार नहीं है; इस- 
लिये इन लिङ्गोके निमाल्य ग्राह्य तथा भक्ष्य हैं 
बाणलिङ्गे च लोहे च सिद्धलिङ्गे स्वयंभुवि । 
प्रतिमासु च सर्वासु न चण्डोऽधिकृतो भवेत्‌ ॥ 
( शि० पु० वि० सं० २२। १७ ) 


बाणलिङ्ग ( नमंदेश्वर ), लोह ( स्वर्णादिधातुमय ) 
लिङ्ग, सिद्धलिङ्ग ( जिन लिङ्गौंकी उपासनासे किसीने सिद्धि 
प्राप्त की है, या जो सिद्धोद्वारा प्रतिष्ठित है), स्वयम्भूलिङ्ग 
( केदारेश्वर प्रभृति )--इन लिज्ञोंमें तथा शिवकी प्रतिमाओं- 
( मूर्तियों ) में चण्डका अधिकार नहीं है । 
लिङ्गे स्वायम्भुवे बाणे रलजे रसनिमिंते । 
सिद्धप्रतिष्ठिते चैव न चण्डाधिक्ृति्भवेत्‌॥ 
( निर्णयसिन्धुमें उद्धृत ) 
इस वाक्यमें 'रलनिर्मित तथा पारदनिमिंत लिङ्गमै भी 
चण्डका अधिकार नहीं है'--इतना अधिक कहा गया है । 


१८२ # भयं भघानीसहितं नमामि ® 


इससे यह सिद्ध हुआ कि इन शिवलिङ्गोके निर्माल्य या 
नेवेद्यका ग्रहण करनेमें दोष नहीं है । 


नमैदेश्वरके निर्माल्यकी ग्राह्यता 


वर्तमान श्रीविड्वेश्वर-लिज्ञ बाणलिङ्ग ( नर्मदेश्वर ) हैं । 
इसलिये उनके खानोदक, निर्माल्य तथा नेवेद्यादिमें 
अग्रहणकी शङ्का भी ठीक नहीं है । बाणलिङ्गके सम्बन्धमें 
उपयुक्त वचनके अतिरिक्त मेरुतन्त्र ( चतुर्दश पटल ) में 
भी विशेष वचन है-- 


बाणलिङ्गे न चाशोचं न च निर्माल्यकल्पना । 
सर्व बाणार्पितं ग्राह्म' भक्तया भक्तेश्च नान्यथा ॥। 
आह्याद्राह्मचिचारोऽयं बाणलिङ्गे न विद्यते । 
तदपिंत जलं पत्रं ` ग्राह्य’ प्रसादसंज्ञया ॥। 


बाणलिङ्गके विषयमें ग्राह्य तथा अग्राह्मका विचार नहीं 
है। बाणलिङ्गपर चढ़ाया हुआ सभी कुछ (जल, पत्र आदि) 
भक्तिपूर्वक प्रसाद समझकर ग्रहण करना चाहिये--यह 
इस वाक्यमें स्पष्ट बताया गया है । 


सिद्धलिङ्ग तथा खयम्भूलिङ्ग 

शिवपुराण-कोटिरुद्रसंहिता तथा काशीखण्ड प्रभृति 
अन्थोंके अवलोकनसे प्रतीत होता है कि काशी प्रभ्नति तीर्थॉ- 
में पुराणप्रसिद्ध जितने भी लिङ्ग हैं, उनमें कोई खयम्भूलिङ्ग 
हैं, कोई सिद्धलिङ्ग हैं | जो लिङ्ग भक्तोंके अनुग्रहके लिये 
स्वयं प्रकट हुए हैं वे खयम्भूलिङ्ग हैं, जो लिङ्ग सिद्ध महात्मा 
जनोंद्रारा प्रतिष्ठित या उपासित हैं वे सिद्धलिङ्ग हैं--वे 
सभी पुराणप्रसिद्ध हें । ऊपर उद्धृत किये हुए शिवपुराणके 
वचनके अनुसार पुराणप्रसिद्ध इन लिङ्गौमें चण्डका अधिकार 
नहीं है और उनके निर्माल्य या मैवेयके ग्रहणमें कोई दोष 
नहीं है अपितु पूर्वप्रदशिंत शिंवपुराण-विद्ये&रसंहिताके 
वाक्योंके अनुसार उन लिङ्गके नेवेद्यका ग्रहण पुण्यजनक है। 


शिवनिर्माल्य-निषेधकी विशेष व्यवस्था 
पूर्वप्रदर्शित जिन लिज्ञोंमें चण्डका अधिकार है उनके 
विषयमें भी विदोष व्यवस्था है और वह इसप्रकार है-- 
लिङ्गोपरि च यद्‌ द्रव्यं तदग्राह्म' सुनीश्वराः । 
सुपवित्रं च तञ्ज्ञेयं यलिक्ञस्पशबाह्मतः ॥॥ 
(शि०्षु०वि०सं० २२। २०) 


जो वस्तु छिङ्गके ऊपर रक्खी जाती है, वह अग्राह्य 


है। जो वस्तु लिङ्गस्पशसे रहित है अर्थात्‌ जिस वस्तुको 
अलग रखकर श्रीशिवजीको निवेदित किया जाता है-- 
लिङ्गके ऊपर नहीं चढ़ाया जाता--वह अत्यन्त पवित्र है । 

लिज्ञार्चनतन्त्र--द्वादंशपटलमें भी शिवलिङ्गके ऊपर 
चढायी हुई वस्तुओंको अग्राह्य बताया है-- 


यत्किश्लिदुपचारं हि लिङ्गोपरि निवेदयेत्‌ । 
तश्चिर्माल्यै महेशानि अग्राह्य परमेश्वरि ॥ 


इन वाक्योंके साथ एकवाक्यता करनेसे पता लगता 
हे कि जितने शिवनिर्माल्यके निषेधक वाक्य हैं, सभी लिङ्ग 
के ऊपर चढ़ायी हुई वस्तुओंका निषेध करते हैं । 


शिवनिर्माल्यकी व्यवस्थाका सारांश 


समस्त सामान्य बचनोंके साथ विशेष वचनोंकी एक- 
वाक्यता करनेसे यह सिद्ध होता है कि-- 


नमंदेश्वर लिङ्ग, धाठुमय लिङ्ग, रल-लिङ्ग, पुराणप्रसिद्ध 
लिज्ञ--इन लिङ्गोंक्रे ऊपर चढ़ाये हुए निर्माल्यका ग्रहण तथा 
भक्षण करना शास्त्रविधिसम्मत है । अन्य लिज्लोके ऊपर 
चढ़ाये हुए नेवेद्य तथा निर्माल्योँका ग्रहण करना शाश्लसम्मत 
नहीं है | शिवनिर्माल्य-ग्रहण तथा शिव-नेवेद्य-भक्षणके निमित्त 
जो प्रायश्चित्त शान्नमें कहे गये हैं, वे भी इन निषिद्ध नैवेद्य 
तथा निर्माल्योंके विषयमें ही हैं । जिन शिव-नेवेद्य तथा शिय- 
निर्माल्यका ग्रहण और भक्षण शा त्रविधिसम्मत है, उनके 
ग्रहण तथा भक्षणके निमित्त प्रायश्चित्त नहीं हो सकता । 
निषिद्ध कर्मोके लिये शान्जोमें प्रायश्चित्त कहे गये हैं, विहित 
कर्म करनेसे प्रायश्चित्तकी प्राप्ति ही नहीं है । पापोंके हरानेके 
लिये प्रायश्चित्त किया जाता है । विहित कर्मके अनुष्ठानसे 
पाप नहीं होता, अपितु विहित कर्मके अननुष्ठान, निषिद्ध कर्मके 
आचरण और इन्द्रियोंकां निग्रह न करनेसे पापोंकी उत्पत्ति 
होती है; उन्हीं पापोंकी शुद्धिके लिये शाज्ञोंमें प्रायश्रित्तका 
उपदेश किया गया है-- 
विहितस्याननुष्टानान्निन्दितस्य च सेवनात्‌ । 
अनिग्रहाच्चेन्द्रियाणां नरः पतनमृच्छति ॥ 
तस्मात्ते नेह. कर्तव्यं प्रायश्चित्त विशुद्धये । 
एवमस्यान्तरात्मा च लोकश्चैच प्रसीदति ॥ 
( याशवल्क्यस्मृति ३ | २१९-२२०) 


निर्णयसिन्धु तृतीय परिच्छेद पूर्वभागमें भी श्रीशिव- 


# ,श्रीशिवनिर्माल्याद्निर्णय # 


निर्माल्यके विषयमै इसी प्रकार व्यवस्था की है । नर्मदेश्वर- 
लिङ्ग, धातुमयलिङ्ग, रत्नलिज्ञ तथा खयम्भू और सिद्धलिङ्ग 
( जो पुराणप्रसिद्ध लिङ्ग हैं ) इन लिङ्गाँमै चण्डका अधिकार 
न होनेसे इनके ऊपर चढाये हुए नेवेद्य तथा निर्माल्य 
सभीके भक्ष्य तथा ग्राह्य हैं, यह पहले कहा जा चुका है । 
जो वस्तुएँ शिवलिज्ञपर चढायी नहीं गयी हों, किन्तु किसी 
भी लिङ्गको निवेदित की गयी हों, वे वस्तुएँ शेवी दीक्षा- 
याले मनुष्योंके लिये ग्राह्य हैं । जिन्हें शैयी दीक्षा नहीं है 
उनके लिये पार्थिवलिज्ञके निवेदितको छोड़कर और सभी 
लिङ्गोंको निवेदित की हुई वस्तुएँ तथा शिवप्रतिमाको 
निवेदित किये हुए प्रसाद ग्राह्म हैं । जिन शिवनिर्माल्योंके 
लिये निषेध है, वे भी झालग्राम-शिलाके संसर्गसे ग्राह्य हो 
जाते हैं, यह शास्त्रमर्यादा है| 


शिवनिमोल्य-घारणके प्रायश्रित्तका निर्णय 
प्रायश्चित्तविवेक”, “तिथितस्य” तथा “निर्णयसिन्धु? आदि 
अन्थोमें यह वचन उदूधृत है-- 
ष्ट्वा रुद्रस्य निर्माल्यं सवासा (वाससा ) आछुतः छुचिः। 


अर्थात्‌ रुद्रके निर्माल्यको स्पर्श करनेवाला पुरुष सचैल 
खानसे शुद्ध होता है । 


रघुनन्दन भट्टाचार्यने तिथितस्व-झिवरात्रिप्रकरणमें इस 
सामान्य वचनकी अन्य विशेष बचनके साथ एकवाक्यता 
की है-- 

निर्माल्यं यो हि मद्भक्त्या शिरसा धारयिष्यति । 

अझुचिर्भिन्नसर्यादो नरः पापसमन्वितः ॥ 

नरके पच्यते घोरे तिर्यग्योनो च जायते ॥ 


( स्कन्दपुराण ) 

इस वचनमै जो अशुचि अवस्थामै शिवनिर्माल्यको 
धारण करते हैं, उनके लिये पाप कहा है। इस वाक्यके 
अनुरोधसे पूर्वप्रदशिँत सामान्य वाक्य भी अशुचिविषयक 
समझना चाहिये । इन दोनों वाक्योंको मिलाकर यह 
अभिप्राय निकलता है-- 

अशुचि-अवस्थामें शिवनिर्माल्यको नहीं धारण करना 
चाहिये । जो अशुचि-अवस्थामें शिवनिर्माल्यको घारण 
करता है वह पापी होता है; इस पापकी शुद्धिके लिये 
सचैलस्नान प्रायश्चित्त है । 


क्ञानादिसे शुद्ध होकर शिवनिर्मात्यको धारण करनेसे 


१८३ 
ब्रह्महत्या-जेसे पापतक नष्ट हो जाते हैं---यह शिवपुराण तथा 
स्कन्दपुराणके वाक्योंमें कहा है-- 
ब्रह्महापि झुचिभूंत्वा निर्माल्यं यस्तु धारयेत्‌ । 
अक्षयित्वा द्रुतं ` तस्य सर्वपापं प्रणयति ॥ 
( विचश्वरसंद्दिता २२ । १५ ) 


ब्रह्महापि झ्ुचिभृंध्वा निमौल्यं यस्तु धारयेत्‌ । 
तस्य पापं सहच्छीघ्रं नाशयिष्ये महाब्रते॥ 
( तिथितत्त्वमें उद्धृत स्कन्दपुराण ) 


शिवनिर्मास्य-धारणकी इस विधिके साथ अविरोध 
सम्पादन करनेके लिये--इस विधिके अनुरोधसे भी- पूर्वोक्त 
शिवनिर्माल्य-घारणका प्रायश्चित्त अशुचिके विषयमे ही 
समझना उचित है । 


शिवनिर्माल्य-विषयक अन्य वाक्योकी व्यवस्था 


ऊपर शिर्व-निर्माल्य-म्रहणके अनुकूल तथा प्रतिकूल 
शास््र-वाक्योंका तात्पर्यं मीमांसक-पद्धतिसे निर्णय करके 
दिखाया गया है । इस विषयमें इसप्रकारके जितने भी अन्य 
शास्त्र-वाक्य हैं, उन समीके तात्पर्यका पूर्वप्रदर्शित मीमांसक- 
पद्धतिसे निर्णय करना शाख्नमर्मज्च पुरुषोंका कर्तव्य है। 
युक्तियुक्त मीमांसा-पद्धतिका. परित्याग कर शाज्न-बचनोके 
अनर्थको अर्थकर जनतामे उपदेश देना अपने पाण्डित्यपर 
विज्ञजनोंका संशय उत्पन्न कराना ही है । 


भस्मरुद्राक्षधारणकी विधि 


इस अवसरपर प्रसङ्गबशा और दो बातें कह देना 
अनुचित न होगा । 


कुछ महाशय साम्प्रदायिक आग्रहवश भस्म-त्रिपुण्ड 
तथा रुद्राक्षधारणकी अनर्गल निन्दा करते हैं। उनसे 
मुझे कुछ कहना नहीं है। जो आग्रही हैं, वे अपना हठ 
छोड़नेके लिये कभी प्रस्तुत नहीं 'होंगे--इस बातको में 
निश्चितरूपसे जानता हूँ | इसलिये उन आग्रही महाशायाके 
लिये व्यर्थ परिश्रम न उठाकर मैं जिज्ञासु जनताके लिये 
इस तरवका उद्घाटन करना उचित समझता हूँ । 

बृहजावालोपनिषद्‌--पञ्चम ज्राझणमै भस्म-धारणकी 
विशेष प्रशंसा है-- 

तेनाधीतं श्रुतं तेन तेन सर्वबमचुष्ठितस्‌ । 

येन विप्रेण शिरसि श्रिपुण्डू' भस्मना शतस्‌॥ 


१८४ # भव भवानीसहितं नमामि # 


व्यक्तवर्णाश्रमाचारो लुप्तसवंक्रियोऽपि यः । 
सक्कत्तियंकृत्रिपुण्डाङ्कघारणात्‌ सोऽपि पूज्यते ॥ 
ये भस्मधारणं त्यक्त्वा कमे कुर्वन्ति मानवाः । 
तेषां नास्ति विनिर्मोक्षः संसाराजन्मकोटिभिः॥ 
( ७-९ ) 
“जिस ब्राह्मणने  मस्तकमें ` भस्म-त्रिपुण्डू धारण 
किया है, उसने समस्त शाल्लांका अध्ययन तथा श्रवण 
किया है--समस्त कर््तव्यका अनुष्ठान किया है । जिसने 
वर्णाश्रमके आचारका परित्याग कर दिया है, जिसकी 
समस्त क्रिया छस हो गयी है--एक बार त्रिपुण्डू धारण 
कर लेनेपर बह भी पूजित होता है। जो मनुष्य भस्मधारण 
न कर कर्म करते हैं, कोटि जन्मोसे भी उनकी संसारसे 
मुक्ति नहीं होती ।? 
बृहजाबालोपनिषद्मे और भी बहुत वाक्य हैं जिनसे 
चारों वर्णोके लिये भस्म-घारण कत्तव्य सिद्ध होता है । 
कालाग्निरुद्र तथा भस्मजाबाल-उपनिप्रदोमें भी भस्मधारण- 
की विधि विस्तारपूर्वक लिखी है । 
रुद्राक्षजाबालोपनिषद्‌में रद्राक्ष-धारणकी विधि है-- 
एक मुखसे लेकर चतुर्दशमुखपर्यन्त' रुद्राक्ष धारणका 
फल _ विस्ताररूपसे वर्णन किया गया है । झिवपुराण- 
विद्येश्वरसंहिता तथा स्कन्दपुराण-काशीलण्डमें भी भस्म- 
रुदराक्ष-धारणकी विधि है। 
उपनिषद्‌ श्रुति हैं; पूर्वोक्त सब उपनिषद्‌ अथर्ववेदके 
अन्तर्गत हैं | धर्म तथा अधर्मके निर्णयमै श्रुति सबसे प्रबल 
प्रमाण है । महर्षि जैमिनि पूर्व-मीमांसामें लिखते हें-- 
“विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌ ।? 
(१।३।३) 
इस सूत्रका अर्थ 'कुतूहलवृत्ति/में इसप्रकार लिखा है-- 
प्रस्यक्षश्रुतिविरोधे सति अनपेक्षं सूलप्रमाणानपेक्ष' 
शुतिवाक्यमेच प्रमाणं स्यान्न तु स्म्रुतिवाक्यम्‌ । 
जिस स्थलमै प्रत्यक्ष श्रुतिसे विरोध हो, उस स्थळमें 
श्चुतियाक्य ही प्रमाण है, स्मृतिवाक्य ( मन्वादि धर्मशा त्र 
तथा पुराण ) प्रमाण नहीं हैं । 
“व्यासस्मृति’में इस बातको स्पष्ट किया है-- 
श्रुतिस्ट्तिघुराणानां विरोधो यत्र इश्यते । 
तन्न श्रौत प्रमाणं खात्तयोद्वैँघे स्वृतिवेरा। 


(१।४) 


“जिस 'विषयमें श्रुति, स्मृति तथा पुराणका परस्पर 
विरोध हो, उस स्थलमें श्रुतिवाक्य प्रमाण है; स्मृति तथा 
पुराणके विरोधस्थलमें स्मृति प्रमाण दै ।? 


उपरिलिखित प्रमाणोसे धर्माधर्मके निर्णयमें श्रुतिकी 
प्रबलता सिद्ध होती दै । रुद्राक्ष-भस्म-धारणकी विधि पूर्वोक्त 
उपनिषदोंमें होनेसे पुराण-वाक्योसे उसका निषेध नहीं हो 
सकता; किन्तु उन पुराण-वाक्यांको सर्वथा अप्रमाण न 
मानकरः उनके विषयमें कुछ व्यवस्था करना उचित है । 
मस्म-धारणकी पौराणिक निन्दा श्रुतिसे विहित यज्ञादिकके 
भस्मके लिये नहीं है; यह निन्दा इमञ्चानभस्म--चिताभस्म-- 
के विप्रयमें है । शात्नमें रुट्राक्षषारणकी पद्धति कही गयी 
है--उस गशाश्लोक्त पद्धतिका परित्यागकर कोई अपनी 
मनमानी पद्धतिसे यदि रुद्राक्ष धारण करे तो पुराणवाक्य 
उसकी निन्दा करता है । शास्त्र-मर्मज्ञ प्राचीन आचार्योने 
इसी रीतिसे शात्त्र-याक्योंके परस्पर विरोधके स्थलोम व्यवस्था 
की है । प्रकृत विषयमै भी प्राचीन आचायाँकी रीतिका 
अनुसरण करना युक्तियुक्त तथा आवश्यक है । शास्त्रोकी 
'मीमांसा-पद्धतिपर ध्यान न देकर सारी बातोंकी उत्तम 
आलोचना न करते हुए केवल आपातदृष्टिसे शात्त्र-वाक्योंका 
अर्थ निर्णय करनेका प्रयत्न भ्रमोत्पादनकी ही चेष्टा है । 


श्रीशिवजीकी उपास्यता 


यजुर्वेदसंहिता-रुद्राध्याय तथा श्वेताश्वतर, अथर्वशिरः, 
रुद्रहृदय आदि उपनिषदोंमें उपक्रम तथा उपसंहारकी 
एकयाक्यतासे श्रीशिवके सर्वोत्तमत्व, परमेश्वरत्व, 
मोक्षदातृत्य, सर्वमयत्व प्रभ्रतिका निरूपण किया गया है। 
शिवकी उपासना श्रुतिप्रतिपादित है--यह श्रीअप्पय्य 
दीक्षितने 'शिवार्कमणिदीपिका' (२ । २। ३८) में सिद्ध 
किया है । भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रने उपमन्यु नामक ब्राह्मणसे 
दोंबी दीक्षा प्रातकर श्रीशिवजीके आराधनसे वरदान तथा 
साम्ब नामक पुत्रको प्राप्त किया था । महाभारत , 
अनुशासनपर्व १४ तथा १५ वें अध्यायमें इसका वर्णन ` ` 
है । खयं श्रीकृष्णभगवानने अपने श्रीमुखसे उस स्थलमें 
शिवके माहात्म्य तथा अपने शिवाराधनके वृत्तान्तका वर्णन 
किया है । लिङ्गपुराण--पूर्यमाग--१०८ वें अध्यायमें भी 
श्रीकृष्णचन्द्रके शिवाराधन तथा शिवकी कृपासे साम्ब नामक 
पुत्रके लाभका वृत्तान्त लिखा है। 


“शिवार्कमणिदीपिका'मे--“फलमत उपपत्ते (३।२।३४) 


अ श्रीकृष्णकी शिव-भक्ति ॐ 


इस अधिकरणमें श्रीशिवजीको समख पुरुषार्थका दाता 
प्रतिपादित किया गया है । "तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌' 
(१ ॥ १ | ७) 'नेतरोड्नुपपत्तेः' इन दो सूत्रांकी टीकामें 
श्रीशिवजीके मोक्षदातृत्वका निरूपण किया गया है। 
इसप्रकार श्रीशिवजीकी परम श्रेष्ठता तथा उपास्यता श्रति 
तथा महाभारतादि सभी शाज्रोंसे सिद्ध है । 


श्रीशियजीकी श्रेष्ठतासूचक महाभारतका एक वाक्य पाठक 
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महाशायोंको भेंटकर लेख समाप्त किया जाता है-- 
नास्ति शवैसमो देवो नास्ति शर्वसमा गतिः । 
नास्ति. शर्वसमो दाने नास्ति शवेसमो रणे ॥ 
(अनुशासनपवै १५। ११) % 
“शिवके समान देव नहीं है, शिवके समान गति 
नहीं है, शिवके समान दाता नहीं है, शिवके समान योद्धा 
(वीर) नहीं दै ।? 


ESS 


श्रीकृष्णकी शिव-भक्ति 


( लेखक--महामहोपाध्याय पं० श्रीहाथीभाई शास्री ) 


कुछ लोग “श्रीकृष्ण शिव-भक्त थे? इस वातको सुनकर 
बड़े चकित होते हैँ । उन छोगोंकी कदाचित्‌ यह धारणा 
होगी कि संसारमै श्रीकृष्णावतारसे पहले देवाराधन-जेसी कोई 
चीज ही न रही हो | 

वेदादि अनादि श्ात्नांमे परमेश्वरके ध्यान, पूजन, आरा- 
धन, स्तवन आदिका जो विघान उपलब्ध होता है वह सब 
जगतूके अन्तयाँमी, शिव-विष्णु आदि अनेक नामोंसे निर्दिष्ट, 
एक ही ईश्वरतरवका स्पर उल्लेख कर रहा है । 


ईशानः सर्वविद्यानामीश्वरः सर्वभूतानाम्‌ ॥ 


यह क्रग्वेदका मन्त्र समस्त विद्याओंके ईशान (स्वामी ) 
ओर सवभूत अर्थात्‌ प्राणिमात्रक्रे नियन्ता, ईश्वरशब्दवाच्य 
महादेवका निरूपण करता है । इसी मन्त्रका प्रतीक लेकर 
श्रीमदूभगवद्वीतामें भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अजुनको परम हित- 
का उपदेश देते हुए कहते हैं-- 

इश्वरः ' सर्वभूतानां हदेदो$जुंन तिष्ठति। 

आमयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया॥ 


तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत। 
इस छोकमें ईश्वर? शब्द-- 
इश्वरः शर्व ईशानः शाङ्गरश्चन्द्ररोखरः । 


इत्यादि अमरकोश-वाक्यके अनुसार साक्षात्‌ महादेव- 
का वाचक है | उन्हींकी शरण जानेका स्वयं श्रीकृष्ण 
अर्जुनको उपदेश करते हैं । यही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रकी 


शिव-भक्तिका प्रकृष्ट प्रमाण है, क्योंकि दारण-प्रपन्न अपने 
प्रिय सखा अजजुनको परम श्रेयस्कर उपाय पूछनेपर वे शिव- 
शरणागतिका उपदेश देते हैं जो उनका खयं अनुभूत किया 
हुआ उपाय है । रही युद्धमात्रमें हिंसाजन्य पापकी आशंका, 
उसका परिहार अजुंनके हृदयमे ठीक जॅचानेके लिये-- 


सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
अहं स्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा छुचः ॥ 


इस श्वोकका अवतरण किया गया है । कुछ महाशय 
'सर्वधर्म” पदका दुनियाँभरके सव धर्म ऐसा अर्थ करते हैं, 
किन्तु यह भगवदाशय नहीं है । भगवान्‌ यावत्‌ धर्मका 
त्याग करके अपनी शरण लेनेको कहते हैं तो क्या भगवान्‌- 
की शरण लेना धर्मसे भिन्न ( अधर्म ) है ? सर्वथा नहीं; 
किन्तु यहाँ “सर्वधर्म? पदसे सारे धर्मसम्बन्धी ऊहापोह- 
विचारका लक्ष्य कराया गया है; अर्थात्‌ “धर्माधर्मसम्बन्धी 
सारी झाङ्काओंको छोड़कर तू मेरी शरण आ जा, मैं जो 
कुछ कहूँ उसे करनेकों तैयार हो जा, में तेरा परम हितेषी हूँ, 
तेरे हृदयमें पापादिके सम्वन्धमें जो गङ्काएँ होती हे उन 
सबको छोड़ दे, में सब बापोंसे तुझे छुड़ाऊँगा अर्थात्‌ 
तुझे सर्व पापसे वचानेकी जिम्मेदारी में लेता हूँ?--ऐसा 
कहकर भगवानने अर्जुनको अपनी दारण लेनेकी प्रेरणा की है। 


इस वाक्यमें “माम्‌ एकम्‌? कहनेका तात्पर्य यह है कि 
पापःनिवारणके लिये मुझ अकेलेकी दारण लेनेहीसे काम 
हो जायगा, किन्तु परम श्रेयःप्रात्तिके लिये शिवभक्ति ही 


# इस लेखर्गे बङ्गवासी' कार्यालयसे प्रकाशित वज्ञाक्षरमें मुद्रित महाभारतके अनुसार अध्याय तथा छोकाझ्लुका निर्देश किया ' 


गया है। 


क 
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परम उपाय है + यद्यपि “मोक्षयिष्यामि? ( छुड़ाऊँगा ) यह 
कहनेसे छोड़नेवाला कोई अन्य है, में छुड़ानेवाला हूँ, ऐसा 
तात्पर्य ठो थापि “ने 0 
त्पयं प्रतीत होता है; तथापि “नेवं पापमवाप्स्यसि? इत्यादि 
पापनिमुक्ति र ~ कई 
के प्रकार पहले ही कई बार बताये जा 
चुके हैं-- उन्हींका फिर यहाँ लक्ष्य कराकर “मा झुचः? इन 
दो पदोंसे शोकनिवृत्ति कराते हैं । 
प्रासंगिक वचनोंका अर्थ प्रसंगानुसार करनेसे ही यथार्थ 
तात्पर्यका ९ पीछेका ४ 
ग्रहण हो सकता है; आगे-पीछेका प्रसंग छोड़कर 
बीचमेंसे किसी वाक्यखण्डके आपाततः प्रतीत होनेवाले 
अथकी कल्पना करनेसे केवल मूल अर्थकी हानि ही नहीं 


होती, अपितु कमी-कभी अनर्थ होनेकी भी सम्भावना 
रहती है । 


किसी आलिमने शिक्षाके तोरसे अपनी किताबमें लिखा 
“नमाज़ मत पढ़ो? | इसके आगेके “जब कि नापाक हो? 
इस वाक्य-शेषकी ओर लक्ष्य न देते हुए किसी महाशयने 
समझ लिया कि फलानीं किताबमें नमाज़ पढ़नेकी 
मुमानियत ( निषेध) की गयी है | ऐसे ही “अणोरणीयान? 
इस उपनिषद्‌-वचनके आगेके “महतो महीयान्‌? इस 
वाक्य-शेषके प्रति लक्ष्य न देते हुए कई महात्माओंने 
आत्माको परमाणु मान लिया । इसप्रकार किसी वाक्यकी 
एक टांग पकड़कर अर्थ करना बड़े साहसका काम है। 
इसीलिये किसी वाक्यके तात्पर्यका निर्णय करनेके ल्यि 
उपक्रम, उपसंहार आदि मीमांसा-शात्रमें माने गये हैं । 


अर्जुनको हर एक संकटक्रे समय भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र- 
ने शिव-भक्तिका ही उपदेश दिया है और इसीसे उसके 
संकटकी निति हुई है। “जयद्रथको यदि सूर्यास्तके पहले न 
मार सङग तो मै चिता-परवेश करूँगा? ऐसी प्रतिज्ञा जब 
अजुनने की तब सारी रात भगवानूने अर्जुनको शिव-पूजनमें 
लगाकर उसे 'पाशुपतान्र पुनः प्राप्त कराया और मेरे 
रथे आगे यह त्रिञ्ळधर कौन है ? इसप्रकार अजुनके 
प्रश्न करनेपर “जिसका तू आराधन करता है वही तेरी रक्षाके 
लिये यहाँ उपस्थित हे ओर उसीके अनुग्रहसे सर्वत्र तेरी 
विजय होती है? ऐसा उत्तर श्रीक्ष्णमगवान्‌ देते हैं। महा- 
भारत द्रोणपर्व अध्याय २०१ में लिखा Ch 
मृत्युके बाद जव अश्वस्थामाने क्रोधाक्रान्त होकर नारायणाल्लका 
प्रयोग किया तब सारी पाण्डवसेना जलने लगी, चारोंओरसे 


# सबं भवानीसहितं नमामि श्र 


अभिकी ज्वालाएँ' भभकने लगीं और श्रीकृष्णने अजुन आदि 
पाण्डाको तथा सात्यकि प्रभुति अपने इष्टजनोंको वचानेके 
लिये अपने-अपने वाहनोंसे उतारकर उनसे शज्लाह्न छुड़ा 
दिया । क्योंकि; नारायणाञ्जसे बचनेका एकमात्र उपाय 
अश्न होकर. भूमिपर खड़ा हो जाना ही है इस रहस्यको 
श्रीकृष्ण जानते थे; इस उपायका अनुष्ठान कराकर पाण्डवादि 
इष्टजनोंको भगवानूने वचा लिया । 


जत्र नारायणास बहुत-सी सेनाको दग्ध करके अदृश्य 
हो गया तब अश्वत्थामा पाण्डवां तथा श्रीकृष्ण आदिको 
अक्षत देखकर हृदयमें सोचने लगा कि ये लोग केसे बेदाग 
निकल गये । इतनेमें उसने व्यासभगवान्‌को रणभूमिमेंसे 
होकर गंगाजीकी ओर जाते देखा । 


देखते ही अश्वत्थामा रथसे कूदकर व्यासजीके पास 
पहुँचा ओर प्रणाम करके वोला--भगवन्‌ ! कृपया मेरे 
मनोगत इस संदायका आप निवारण कीजिये । मेरे पिताजीने 
मुझे अल्ल-विद्या सिलानेमें कुछ भेद रख लिया अथवा 
कलिकालके आ जानेसे मन्त्रीका सामर्थ्यं ही नष्ट हो 
गया या मेरे अन्दर कोई आचारैशुण्य हो गया 
जिसके कारण मेरेद्वारा नारायणास्तरका प्रयोग किये जानेपर 
भी कृष्ण एवं पाण्डव आदि बच गये ? 


तब व्यासभगवान्‌ मुसकरांते हुए अश्वत्थामासे बोले 
तेरे पिताने तुझे विद्या देनेमें किसी प्रकारका भेद नहीं रक्खा । 
यदि कहो कि कलिकाळसे क्या मन्त्रौंका सामर्थ्य नष्ट हो गया 
तो श्रीकृष्ण और पाण्डवोंके सिवा और सब क्यों जल गये ! 
और तेरे अन्दर आचारवेगुण्यकी भी कोई सम्भावना नहीं 
हे। किन्तु बास यह है कि श्रीकृष्ण और अजुनके स्वरूपका 
ज्ञान तुझे नहीं है, इसीसे तेरे मनमै अनेक प्रकारकी शंकाएँ 
हो रही हैं | इतना कहकर व्यासमुनि श्रीकृष्ण और अजुंनका 
परिचय देते हुए कहने छंगे-- 


योऽसौ नारायणो नाम पूर्वेषामपि पूर्वजः । 
अजायत च कार्यार्थं घुत्रो धमस्य विश्वक्कत्‌ ॥१७॥ 
स तपस्तीघ्रमातस्थे शिशिरं गिंरिमाश्चितः । 
षष्टिं वर्षसहस्राणि वायुभक्षोऽम्बुजेक्षणः ॥५९॥ 
ततो विश्वेश्वरं योनिं विश्वस्य जगतः पतिम्‌ । 
रुद्रमीश्ञानसुषभं हरं शाम्भुं कपर्दिनम्‌ । 
प्माक्षस्तं विरूपाक्षमभितुष्टाच भक्तिमान्‌ ॥७१॥ 


अ श्रोङुष्णकी शिव-मक्ति # 
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तस्मै वरानचिन्त्यात्मा नीलकण्ठः -पिनाकरक्‌ । 

अहते देवमुख्याय प्रायच्छदृषिसंस्तुतः ॥७९॥ 
भगवान्‌ श्रीशिव उवाच 

देवगन्धवेयोनिघु । 

भविष्यसि ॥८०॥ 


सस्प्रसादान्मनुष्येषु 
अप्रमेयबळात्मा त्वं नारायण 
स एष देवश्चरति मायया मोहयन्‌ जगत्‌ । 
तस्यैव तपसा जातं नरं नाम महासुनिम्‌। 
तुल्य्रमेतेन देवेन तं जानीह्यर्जुनं सदा ॥८६॥ 
जन्मकर्मंतपोयोगास्तयोस्तव च पुष्कलाः । 
ताभ्यां लिङ्गेऽसिंतो देवस्स्वयार्चायां द्विजोत्तम ॥९२॥ 


“ये पूर्वजोंके भी पूर्वज, कमललोचन नारायण भगवान्‌ 


विश्वका कार्य करनेके लिये भर्मपुत्रके रूपमै प्रकट : 


हुए थे । इन्होंने हिमालय-पर्यतपर केवल वायु भक्षणकर 
साठ हजार वर्षपर्यन्त तीब्र तप करते हुए भक्तिपूर्वक 
विरूपाक्ष (त्रिलोचन), कपद्दी (जटाधर), रुद्र, ईशान, 
ऋषभ एं हर इत्यादि संज्ञाओंवाले, विश्वेश्वर एवं विश्वके 
कारण, जगत्पति भगवान्‌ इाम्भुकी स्तुति की। उन 
देवताओमें मुख्य ऋषिप्रवर नारायणकी स्तुतिसे प्रसन्न होकर 
पिनाकधारी, अचिन्त्यखरूप भगवान्‌ नीलकण्ठने उन्हें कई 
बर दिये । श्रीशिवने कहा-हे नारायण ! मेरे प्रसादसे देव, 
गन्धर्व एवं मनुष्यादिकोमें तुम अप्रमेय बलवाले होगे ।? 


“ये वही नारायणदेव अपनी मायासे जगत्को मोहित 
करते हुए विचरते हैं । इन्हींके तपःप्रभावसे इनकी समानता- 
को प्राप्त हुए महामुनि नरको तू अजुनरूपमें जानः। जन्म, 
कर्म और तपोयोग इन दोनोंका और तेरा भी पुष्कल है 
तथापि तुम शिव-मूत्तिका पूजन करते हो और ये दोनों 
शिवलिङ्गमें हराचन करते हैं, इतनी बात इनके अन्दर 
विशेष है ।? 

इसप्रकार यद्यपि अश्वत्थामा भी दिव-भक्त है तथापि 
लिङ्गमें शिवार्चन करनेवाले श्रीकृष्ण और अर्जुन उसके द्वारा 
अजेय हैं, यह दिखलाकर भगवान्‌ व्यासमुनिने श्रीकृष्णका 
परम दिवभक्तत्व स्पष्टरूपसे प्रतिपादन किया है । 

लिङ्गपुराण (पूर्वाद्ध) के अध्याय १०८ में लिखा है- 


पुत्रार्थं भगवांस्तत्र तपस्तप्तुं जगाम इ। 
आश्रमं चोपमन्योवें इष्ट्वास्तश्र तं सुनि ॥ ४॥ 


नमश्चकार तं दृष्टा धौम्याजसहो द्विजाः। 
बहुमानेन चै कृष्णखिः कृत्वैव प्रदक्षिणम्‌ ॥ ५॥ 
तस्यावलोकनादेव मुनेः कृष्णस्य धीमतः । 
नष्टमेव अलं सवै कायजं कमंजं तथा॥ ६॥ 
भस्मनोद्धूलनं दत्त्वा उपसन्युमंहामुनिः । 
तमझ्निरिति विम्रेन्द्रा वायुरित्यादिभिः क्रमात्‌॥ ७॥ 
दिव्यं पाझुपतं ज्ञानं प्रददौ प्रीतमानसः । 
सुनेः प्रसादान्मान्योऽसौ कृष्णः पाछुपते द्विजाः॥ ८॥ 
तपसा स्वेकवर्षेण दृष्टा देवं महेश्वरम्‌ । 
साम्बं सगणमव्यग्रं रब्धवान्‌ पुत्रमास्मनः ॥ ९॥ 
तदाग्रभ्ठति तं कृष्णं झुनयः झांसितव्रताः । 
दिव्याः पाझुपताः सर्वे तस्थुः संशस्य सवंतः॥१०॥ 


“भगवान्‌ श्रीकृष्ण पुत्रप्रासिक्रे लिये तप करनेको 
तपोवनमें जाते हैं वहाँ महामुनि उपमन्युके आश्रममें जब 
आते हैं तो धौम्यके ज्येष्ठ बन्धु उपमन्युका दर्शन होता है। 
तब मुनिको प्रणाम करके श्रीकृष्ण तीन प्रदक्षिणा करते हैं । 
उन मुनिवर्यके दर्शानसे ही श्रीकृष्णके कायज और कर्मज 
मल नष्ट हो जानेपर मुनि उन्हें भस्मोद्धलन कराते हैं, फिर 
उपमन्यु मुनिसे श्रीकृष्ण शिवमन्त्रोपदेश ग्रहणकर एक वर्ष 
तपश्चर्या करते हें । इस तपॉंऽनुष्ठानसे प्रसन्न होकर महेश्वर 
श्रीकृष्णको वर प्रदान करते हैं-इत्यादि ।? 


इसी लिङ्गपुराणके उत्तराद्धे पञ्चमाध्यायमें भगवान्‌ 
विष्णु जब अम्त्ररीषको वर प्रदान करते हैं तब अम्बरीष 
श्रीविष्णुभगवानसे कहता है-- 

लोकनाथ परानन्द नित्यं मे घतते मतिः । 

वासुदेवपरा देव वाळूमनःकायकर्मभिः ॥ 

यथा स्वं देवदेवस्य भवस्य परमास्मनः । 

तथा भवाम्यहं विष्णो तथ देव जनार्दन ७ 


“हे लोकनाथ परमानन्दस्वरूप ! मेरी वृत्ति वाणी, 
मन और शारीरके कर्मोंसहित यासुदेवपरायण है । जेसे 
आप देवाधिदेव परमात्मा शिवके भक्त हैं वैसे ही हे जना- 
दन ! विष्णो !! में आपका भक्त हो ऊँ, ऐसा अनुग्रह करिये ।? 

लिङ्गपुराणके उक्त दोनो प्रसङ्ग श्रीविष्णुके शिवभक्त 
होनेका स्पष्ट समर्थन करते हैं । 


श्रीबहामारत आनुशासनिक पर्वके चतुर्दशाध्यायमें 


१८८ 
२२ वें छोकसे प्रारम्भकर भीष्मपितामहकी प्रेरणासे स्वयं 
यासुदेव कहते हैं 
न गतिः कर्मणां भ्षक्या वेत्तुमीशस्थ तत्त्वतः । 
हिरण्यगर्भप्रुखाः सेन्द्रा देवा महर्चयः॥२२॥ 
न विदुर्यस्य भचनमादित्थाः सूक्ष्मद्शिनः । 
स कथं नरमात्रेण शाक्यो ज्ञात सतां गतिः॥२३॥ 
तस्याहमसुरप्रस्य कांश्चिद्‌ भगवतो गुणान्‌ । 
अवतां कीर्त्तयिष्यामि व्रतेशाय यथातथम्‌॥२४॥ 
बेशम्पायन उवाच 
पेचसुक्स्वा तु भगवान्‌ गुणांस्तस्य महात्मनः । 
उपस्पृश्य झुचिर्भूस्वा कथयामास धीसतः॥२५॥ 
वासुदेव उवाच 
यद्वां च मे सर्व॑ साम्बहेतोः सुदुष्करम्‌ । 
इस्यायुपक्रम्य-- 
पुत्राथिनी मासुपेत्थ जाम्बवत्याह ढुःखिता ॥२९॥ 
स्वया द्वादृशवर्षाणि व्रतीभूतेन शुष्यता । 
आराध्य पंशुभर्त्तारं रुक्मिण्यां जनिताः सुता: ॥३२॥ 
तथा ममापि तनयं प्रयच्छ मधुसूदन ॥३.४॥ 
ततः कृतस्वस्व्ययनो5हमगच्छ॑ हिमालयम्‌ । 
क्षेत्र च तपसां तत्र पइपाम्यद्ुतमुत्तमम्‌ ॥४७॥ 
दिव्यं वैयाघ्रपद्यस्य उपमन्योमेहात्मनः । 
शिरसा बन्दमानं साझुपमन्दुरभाषत ॥६४॥ 
छप्स्यसे तनयं कृष्ण आस्मतुछ्यं न संशयः । 
तपः सुमहद।स्थाय तोषग्रेशानमव्ययम्‌ ॥६६॥ 
बक्ष्यसे पुण्डरीकाक्ष महादेवं न संशयः । 
अचिरेणेव काछेन यथा इष्टो मयाऽनघ ॥३७१॥ 
घोडय़ाष्टो वरांश्चापि ' प्राप्यसि रवं महेश्वरात्‌ । 
सपल्लीकादुश्रेष्ठ स्थमेतद्‌ ब्रवीमि ते॥३७३॥ 
- जिन ईशके कर्मोकी गतिको तत्त्वसे हिरण्यगर्भादि 
देव और महर्षि भी नहीं जान सकते और जिनके स्थानको 
सूक्ष्मदशी आदित्यादि भी नहीं पा सकते वह सत्पुरुषों- 
द्वारा प्राप्य भगवान शिव नरमात्रसे केसे जाने जा सकते 
हैं ! उन असुरहन्ता भगवान्‌ महेशक्रे कुछ गुणोंको मैं ब्रत 
निष्ठावाले आपको यथार्थरूपसे कहकर सुना ऊँगा |” इतना 
कहकर श्रीकृष्ण स्वर्यं आचमन-प्राणायामादिद्वारा पवित्र 


# भर्व भवानीसहितं नमामि # 


होकर महात्मा -शिवके शुणोंका वर्णन करने लगे | स्वयं 
वासुदेव कहते हैं-- 

“पहले मैंने अपने पुत्र साम्वके लिये जो तप किया था 
इसप्रकार प्रारम्भ करके आगे कहने लगे-“पुत्रार्थिंनी जाम्बवती 
मेरे पास आकर दुःखित होकर कहने लगी कि आपने 
द्वादशवार्षिकी तंपश्चर्यासे झरीर-शोषणके द्वारा पशुपतिका 
आराधन करके देवी रुविमणीके गर्भसे पुत्र उत्पन्न किये, 
बैसे ही हे मधुसूदन ! मुझे भी पुत्र प्रदान कीजिये 1? 

फिर में ब्राह्मणासे स्वस्तिवाचन कराकर तपश्चरणार्थ 
हिमालयपर गय्रा । वहाँ मेने एक अद्भुत तपःक्षेत्र देखा 
और व्याघ्रपादमुनिके पुत्र उपमन्युके दिव्य आश्रममें जाकर 
मस्तक नवाकर मुनिका वन्द किया । तब मुनिने 
कहा--'हे कृष्ण ! अपने ही समान पुत्रकी प्राप्ति आपको 
जरूर होगी” महान्‌ तपोऽनुष्ठानसे महादेवको प्रसन्न करो । 
हे पुण्डरीकाक्ष ! थोडे ही समयमें जैसे मैंने शिवको प्रास 
किया वैसे ही तुमको भी शिवका साक्षात्कार होगा । अन्तमें 
महादेवसे १६ और पार्वतीसे ८ ऐसे २४ ( पुत्ररूपी ) वरदान,हे 
यदुश्रेष्ठ ! आपको मिलेंगे, में सत्य कहता हूँ । यह मुनि- 
वचन सुनते ही मेरे हृदयमें दृढ़ विश्वास हो गया कि मुझे 
देत्यांका मर्दन करनेवाले, देवोंके इश्वर महादेवका अवश्य 
साक्षात्कार होगा। महादेव-सम्बन्धिनी कथाएँ सुनते हुए मुझे 
आठ दिन एक मुहूर्तत-जैसे बीत गये । आठवें दिन 
उपमन्यु सुनिने मुझे शिव-दीक्षा देकर तपोऽनुानका आरम्भ 
कराया; जिसका साम्बादि पुत्रकी प्रा्तिरूप फल हुआ । ` 

नारायणायतार श्रीकृण्ण-जेसे पतिका योग होनेमें 
रुक्मिणीकों भी शिवाराधन ही निमित्त हुआ--यह श्री- 
मद्भागवत (स्कं० १० उत्तराद्ध अ० ५२ छोक ४० ) में 
लिखा है-- 

पूर्तेष्टदत्तनियमत्रतदेवविप्र- 

गुर्वर्चनादिभिरल्क भगवान्‌ परेशः। 
आराधितो यदि गदाग्रज एष्य पाणिं 
शृह्णाठु मे न दमघोपसुता दथोऽन्ये ॥ 

“वापी ( बावली ), कूप (कुआँ), तड़ाग ( तालाब ), 
आराम ( बगीचा ) आदि निर्माणरूप पूर्त, यज्ञ, देवाचेनादि 
इष्ट, अहिंसादि नियम, शिवरात्रि आदि ब्रत और देव, 
ब्राह्मण, गुरु प्रभृतिका पूजन-सत्कार-इन सत्र सत्कर्मानुष्ठान- 
द्वारा यदि मैंने भगवान्‌ परेश महादेवका कुछ भी आराधन 


ॐ अ्रीकृष्णकी शिव-भक्ति # 


१८६ 


किया हो तो गदाग्रज श्रीकृष्ण आकर मेरा पाणिग्रहण करें, 
शिशुपालादि अन्य कोई न करें । आगे भी-+ 
दुर्भगाया न मे धाता नाजुकूलो महेश्वरः। 
देवी वा विमुखा गौरी रुद्राणी गिरिजा सती ॥ 
( अ० ५३ शोक २५) 
तां चै प्रवयसो बालां विधिज्ञा विप्रयोषितः । 
भवानीं चन्दयाञ्चक्रुभेवपली भवान्विताम्‌ ॥ 
( अ० ५३ शोक ४५ ) 


“में दुर्भगा (अभागी) हूँ । न तो घाता ( ब्रह्मा ) और 
न महेश्वर ही मेरे अनुकूल होकर मुझपर कृपा करते हैं, 
ओर देवी रुद्राणी गिरिजा सती भी मुझसे विमुख हैं ।? 
इसप्रकार जव रुक्मिणी उद्दिम होती है (तब) विधि जानने- 
वाली वृद्ध ब्राह्मण-स्त्रियॉ उस वाला ( रुक्मिणी ) से शिव- 
युक्त भवानीका वन्दन कराती हैं और रुक्मिणी स्वयं 
प्रार्थना करती है-- 

नमस्ये त्वाग्बिके$भी६णं स्वसन्तानयुतां शिवाम्‌ । 

भूवार्पतिमें भगवान्‌ कृष्णस्तदनुमोदताम्‌ ॥४६॥ 

“हे अम्मिक्रे ! तुम्हारी सन्तान गणपति, का्तिकेयादि 
युक्त तुमको नमस्कार करती हूँ । मेरे पति श्रीकृष्ण ही हाँ। 
इस मेरी अभिलाषाको आप पूर्ण करें |? 

इन सब निरूपणोंसे श्रीकृष्णचन्द्रके बिवभक्तत्वके साथ 


AS 


श्रीक्कष्णमहिषी रुकिमिणीकी भी शिवभक्ति स्पष्ट प्रतीत होती है। 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण परम शिवभक्त और दिव-महिमाके 
जाननेवाले हैं---यह कूर्मपुराणमे भी लिखा है-- 

कृष्णट्वैपायनः ` साक्षाद्विष्णुरेव न संशयः॥ 

को ह्यन्यस्तस्वतो रुद्र वेत्ति तं परमेश्वरम्‌ । 

नार्जुनेन समः शाम्भोर्भक्तो भूतो भविष्यति । 

युक्त्वा सत्यवतीसूजुं कृषणं वा देवकीसुतम्‌॥ 

'कृष्णट्वेपायन ( व्यासमुनि ) साक्षात्‌ विष्णुरूप ही हैं, 
इसमें संशय नहीं । व्यासमुनिको छोड़कर परमेश्वर रुद्रको 
और कौन तर्यसे जान सकता है! सत्यवतीसुत व्यास 
और देवकीसुत श्रीकृष्ण--इन दोनोके सिवा अजुनके 
समान कोई शिवभक्त भूतकालमे हुआ नहीं और भविष्यमै 
होगा भी नहीं ।' 

इन वाक्यांसे श्रीकृष्णका परम शिवभक्तत्व स्पष्ट सिद्ध 
होता है । 


श्रीमहामारतके खिलपर्यं हरिवंशमें भविष्यान्तर्गत 
कैलासयात्राके अध्याय ७३ में श्रीरुक्मिणीकी प्रार्थनापर 
श्रीकृष्ण कहते हैँ-- 

एष गच्छामि पुत्रार्थ कैलासं पर्वेतोत्तमम्‌॥३१॥ 

तघ्रोपास्य महादेवं शाङ्करं नीललोहितम्‌ । 

ततो लब्धास्मि पुत्रं ते भवाद्‌ भूतहिते रतात्‌॥३६॥ 


तपसा ब्रह्मचयैण भवं शङ्करमव्ययम्‌। 
तोषयिस्वा  विरूपाक्षमादिदेवमजं ` विभुम्‌॥३७॥ 
गमिष्याम्यहसयैव  द्रप्डुं शङ्करमव्ययम्‌ । 


स च मे दास्यते पुत्रं तोषितस्तपसा मया ॥३८॥ 

“यह लो, मैं पुत्र-प्रास्तिके लिये पर्वतोत्तम कैलासकी तरफ 
जाता हूँ और वहाँ महादेवकी उपासना करके (उनको प्रसन्न 
करूँगा), नीललोहित अब्यय भगवान्‌ शङ्करसे,जो प्राणिमात्रके 
हितपरायण हैं, तुझे पुत्रलाभ होगा । ब्रझचर्यत्रतपालनपूर्यक 
तपश्चर्यासे में उन विरूपाक्ष, आदिदेव, अज, विभु परमात्माको 

सन्तुष्ट करूँगा ! में आज ही अव्यय शङ्करका दर्शन करने जाऊँगा 

और मुझको दृढ़ विश्वास है कि मेरे तपसे प्रसन्न होकर वे 
मुझे पुत्र अवश्य देंगे? इत्यादि श्रीकृष्णकृत शिवोपासनका 
वहाँ बहुत विस्तारसे वर्णन किया गया है । 

महाभारत-सौस्तिकपर्वमें स्वयं शिवने भी कहा है-- 

अहं यथावदाराध्यः कृष्णेनाङ्किष्टकर्मणा ।- 

तस्सादिष्टतमः कृष्णादन्यो मस न विद्यते॥ 

“अक्लिष्टकर्मा श्रीकृष्ण मेरा यथावत्‌ आराधन करते 
हैं इसलिये कृष्णसे बढ़कर मुझे और कोई प्रिय नहीं है ।? 

यह शिवजीका वचन श्रीक्कष्णकी शिव-भक्तिके 
परमोत्कर्षको दिखलाता है । 

महाशिवपुराण-ज्ञानसंहिता (अध्याय ६१ से ७१ ) में 
इस बातका वर्णन मिलता है कि बढुकाचल ( सुदामापुरीके 
पास बरडा पर्यत) पर सात मासतक श्रीकृष्णने तप किया 
और वे महादेवको नित्य सहखनामसे बिल्यपत्र चढ़ाते थे। 
उनके तपसे तुष्ट होकर महादेवने उन्हें कई वर दिये जिनमें 
पुत्र-प्रा्तिका वर मुख्य था । श्रीकृष्ण जिस दिर्वाळङ्गमें 
शिवार्चन करते थे वह लिङ्ग विल्वेश्वर नामसे अद्यापि 
प्रसिद्ध है ओर जिस नदीके तीरपर उनका मन्दिर. है 
उस नदीका नाम 'बिल्यगद्धा? है। बराभ्यर्थनाके समय श्रीकृष्ण 
महाभारतके आनुद्ासनिक पर्येमे कहते हँ--- 

धर्मे इदस्वं युधि शत्रुघातं 


यशञस्तथाइग्रं परमं बलञ्च । 


१६० ॐ भय भवानीसहितं नमामि ॐ 


योगग्रियस्वं तच सन्निकर्षं 

वृणे सुतानां च शतं शतानि ॥ 
द्विजेष्वकोपं पितृतः प्रसादं 

शतं छुभानां परमञ्च भोगम्‌ । 
कुळे प्रीति मातृतश्च प्रसादं 

शमप्राशिं प्रवृणे चापि दाक्ष्यम्‌॥ 


“धर्ममें मेरी दृढता रहे, युद्धमें शत्रुघात, जगतूमे उत्तम 
यश, परम बल, योगप्रियता, आपका ( शिवका ) सान्निध्य, 
दस हजार पुत्र, ब्राहा्णीमै कोपाभाव, पिताकी प्रसन्नता, 
सैकड़ों शुभकार्य, उत्कृष्ट बैभव-भोग, कुलमें प्रीति, माताका 
प्रसाद ( अनुग्रह ), शम-प्राप्ति ( शान्ति-छाभ ) और 
दक्षता (कार्यकुशलता)--ये पन्द्रह वर श्रीकृष्णने माँगे और 
महादेवने प्रसन्न होकर दिये ।? 


श्रीकृष्णसे सुदामा केवल्यमुक्तिकी प्रार्थना करता हे तत्र 
श्रीकृष्ण स्कन्दपुराणान्तर्गत सूतसंहिता यज्ञवैभवखण्डके 
२५ बै अध्यायमें सत्यसन्धके प्रति स्वयं विष्णुभगवानते 
जो वचन कहे हैं, वही कहते हैं-- 


नाहं संसारमझ्ानां साक्षात्‌ संसारमोचकः । 
बरह्मादिदेवाश्चान्येऽपि नेव संसारमोचकाः ॥३९॥ 
अहं बरह्मादिदेवाश्च प्रसादात्‌ तस्य झूलिनः। 
प्रणाडय़ैव हि संसारमोचका नात्र संशयः ॥४४॥ 
नासतश्चार्थतश्चापि महादेवो महेश्वरः। 
तदन्ये केवळं देवा महादेवा न तेऽनघ ॥४१॥ 
महादेवं विना यो माँ भजते श्रद्धया सह। 
नास्ति तस्य विनिर्मोक्षः संसाराजन्मकोटिभिः ।।५२॥। 


“संसारमम्म जनाको मैं संसारसे साक्षात्‌ मुक्ति नहीँ दे 
सकता । इसी प्रकार अन्य ब्रह्मादि देव भी साक्षात्‌ 
संसारमोचक नहीं हैं । मैं और ब्रह्मादि अन्य देव त्रिशूल 
धारी महादेवके प्रसादसे प्रणाडी ( शिवाज्ञा-सम्पादन ) के 
द्वारा संसारमोचक हो सकते हैं, इसमें संशय नहीं । हे 
अनघ--निष्पाप ! नामसे और अथसे महेश्वर ही महादेव हैं, 
और सब देव कहाते हैं, महादेव नहीं । जो पुरुष महादेवको 


छोड़कर मेरा भजन श्रद्धासे करता है उसका कोटि जन्म 
होनेपर भी संसारसै कदापि मोक्ष नहीं होगा; क्योंकि केवल्य- 
मुक्ति देनेवाले केवल महादेव ही हैं |? 

इसप्रकार श्रीमुखसे स्पष्ट निर्देश करते हुए श्रीकृष्णचन्द्र ने 
सुदामाको केवल्यमुक्तिकी प्राप्तिके लिये शिवभक्तिरूप उपायका 
उपदेश दिया और सुदामाने श्रीकेदारेश्वरके आराधनके द्वारा 
स्वात्मसाक्षात्काररूप केवल्यमुक्ति प्राप्त की और श्रीकृष्णने 
शिवमहिमाका खमुखसे वर्णन किया । इस विस्तृत निरूपणसे 
श्रीकृष्णचन्द्र परम शिवभक्त थे--यह सिद्ध होता है । अत्र 
सूक्ष्म विचारसे देखा जाय तो “यो यद्धक्तःस एव सः? इस 
वाक्यसमन्वयसे श्रीकृष्ण खयं भी शिवरूप ठहरते हैं, 
वस्तुतः दोनोंका अभेदभाव परिणत होता है । श्रीमद्धागवत- 
में भी स्कं० ४ अ० ७ में कहा है-- 


अहं ब्रह्मा च शर्वेश्व जगतः कारणं परम्‌ । 
आस्मेश्वर उपद्रष्टा स्वयंटगविरोषणः ।।५०॥। 
आह्ममायां समाविश्य सोऽहं गुणमयीं द्विज । 
सजन रक्षन्‌ हरन्‌ विश्वं दध्रे संज्ञां क्रियोचिताम्‌ ॥९ १॥ 
तस्मिन्‌ ब्रह्मण्यद्वितीये केवरे परमास्मनि। 
ग्रह्मरुद्रौ च भूतानि भेद्रेना्ञोऽनुपञ्यति ॥४२॥ 
त्रयाणामेकभावानां यो न पझ्यति वे भिदाम्‌ । 
सर्वभूतात्मनां ब्रह्मन्‌ स शञान्तिमधिगच्छति॥५४॥ 


“मैं (बिष्णु ), ब्रह्मा और शर्व, तीनों जगतूके 
( अभिन्न ) कारण हैं; स्वरूपमें संर्वविदोषवर्जित दृग्रूप 
होकर भी हम आत्मा, ईश्वर और उपद्रष्टा सभी कुछ हैं | 
में अपनी गुणमयी (त्रिगुणात्मिका) मायामें समाविष्ट (उपहित) 
होकर सुजन, रक्षण और संहार करता हुआ कर्मानुसार संज्ञा 
( ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र इत्यादि ) धारण करता हूँ; उस 
अद्वितीय केवल परमातमन्रहामें ब्रह्मा, रुद्र और भूतग्रामको 
अज्ञजन भेदसे देखते हैं । ब्रह्मा; विष्णु और रुद्र ये तीनों 
एकभावापन्न णवं सर्व भूतोंके आत्मभूत हैं | इनके अन्दर जो 
पुरुष भेदभाव नहीं देखता वही शान्तिसम्पादन कर सकता 
है । इस वाक्यमें अभेद-भावका परम रहस्य बताया गया 
है। परममाहेश्वर भट्ट माहेश्वरने कहा है-- 


# शिव-परिघार ऋ 


ये ये भक्तजना निजेष्टशरणाः श्रेष्ठं- सदोपासते 

ते जल्पन्ति खषान्यदैवतमिदं मन्यासहे नो वयम्‌ । 

अस्माकं तु शशाङ्करेखरपद द्वन्द्वे कनिष्ठास्मनां 

सव॑ खल्विदमम्बिकेश्वरमयं चिचे जगद्भासते॥ 

“जो-जो भक्तजन अपने-अपने इष्टको श्रेष्ठ मानकर 
उपासना करते हैं इसमें तो कोई बुराई नहीं है किन्तु अपने 


१६१ 
क्योंकि हमें तो सर्वदा श्रीचन्द्रशेखरपादयुग्ममें निष्ठा जम 
जानेसे सारा जगत्‌ अम्बिकेश्वरमय ही भासता है, सर्वत्र 
साम्त्रदिवका ही दर्शन होनेसे इनसे भिन्न कोई पदार्थ ही 
प्रतीत नहीं होता । शिवसे अन्य वस्तु ही प्रतीत न हो; तब 
हम मृषा किसको कहें ? 

इसप्रकार सर्वत्र स्वेष्ट-भावना हो जानेपर ही शान्ति- 


इष्टसे अन्य देवको जो मृषा कहते हैं यह हमें मान्य नहीं है। लाभ हो सकता है । 


शिव-परिवार 


( लेखक--श्रीलालताप्रसादजी टण्डन एम० ए०, एल-एल० बी० ) 


“लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्ठुसिद्धिः--सूत्रनानुसार उस मन- 
वाणीसे अगम परम तत्त्वकी वस्तुसिद्धिमै केवलमात्र वेद- 
भगवान्‌ ही एक पर्यात प्रमाण हैं और “गाख्नयोनित्वात्‌' 
आदि सूत्र इस कथनकी पुष्टिमें उल्लेखनीय हैं| परम तत्त्वकी 
सिद्धि शब्द (वेद या आत्तपुरुष) प्रमाणके अतिरिक्त प्रत्यक्ष- 
अनुमानादि प्रमाणोद्वारा आजतक कभी हुई नहीं । कारण 
कि विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌? । शब्द (वेद) 
प्रमाणद्वारा सिद्ध उस परम तत्त्वके स्वरूप-लक्षण तो 
“सच्चिदानन्द? “अस्ति,भाति, प्रिय’, “सत्यम्‌, शिवम्‌, सुन्दरम्‌? 
आदि कहे गये हैं और तटस्थ लक्षण 'जम्माद्चस्य यतः? 
आदि ब्रह्मसूत्रमें और वेदान्तया्रवेय “नेति, नेति’ प्रक्रिया- 
द्वारा प्रकट हैं। इस भाँति लक्षणों और प्रमाणोंद्वारा 
वस्त॒सिद्ध परन्तु मन-वाणीके लिये अगम उस आदि सनातन 
तस्वको दार्शनिक भाषामें “जहा' और पौराणिक भाषामें 
“सदाशिव? कहते हैं । इस सदाशिव-तस्वको ही अपने-अपने 
साम्प्रदायिक तथा इश्देवगत आग्रह तथा प्रेमवश कोई 
आदिनारायण, कोई महाविष्णु, कोई आदिशक्ति, कोई 
आदिगणेश और सूर्यादि संज्ञाएँ भी देते हैं। 'मिन्नरचिहि 
लोकः के सिद्धान्तानुकूल सदादिव-तस्वके नाम-रूप अनादि: 
अनन्त होनेपर भी वह तत्त्व सदा सर्वत्र एकरस है और 
रहेगा,इसमें किञ्चित्‌ भी विचिकित्साको कदापि अवकाश नहीं। 


जो त्रिकालमें निर्लेप और निरञ्जन हैं और जिनमें 
सुष्टिगत प्रपञ्च, दर्षणमें प्रतिबिम्बवत्‌ भासता हुआ भी 
कदापि होता नहीं, ऐसे भगवान्‌ सदाशिव अपनी अघटित- 
घटनापटीयसी मायाद्वारा इस त्रिगुणात्मक जगतूका 
निर्माण कर इसके त्रिकाण्ड-भारको अपनी तीन सगुण 
मूर्तियोमें बॉट देते हें जिन्हे ब्रह्मा, विष्णु और महेश 


कहा जाता है । भगवान्‌ महेश्वर सदाशिव वस्तुतः सदा 
त्रिगुणातीत होते हुए भी सगुणावस्थामे तमोगुणको ही धारण 
तथा अधिष्ठित करते हैं क्योंकि तमोगुण आदिगुण है और 
निगुंण, अव्यक्त अथवा महत्‌ या प्रधानका एक प्रकारसे 
पर्यायवाची ही है । पूर्व-कल्पकी शेष भावना कालवदा 
परिपक्क हो प्रधान अथवा अव्यक्तमें जब गुणविक्षोभ अथवा 
गुणवैषम्य उत्पन्न करती है तो उस विक्षोभको रजोगुण 
कहते हैं और रजोगुणात्मक विक्षोभका किसी परिमाण- 
विशेषमें किसी कालविशेषतक बँधे रहनेका नाम सस्वगुण 
है । इस भाँति विचार करते हुए गुणशेष ही तमोगुण सिद्ध 
होता है और शायद इसी कारणवश सृष्टिकी पूर्वावस्था 
“आसीत्तमः तमसा गूळमग्रे' आदि श्रुति-वाक्योंसे वर्णित है । 
ऐसे निर्गुण तमोगुणको धारण करना भी अतीव दुष्कर है, 
अतएव तमोगुणको त्रिमूतिश्रेष्ठ भगवान्‌ शंकर ही धारण 
करते और कर सकते हैं । 

भगवान्‌ सदाशिवकी जगन्निर्माणकत्री इच्छा-शक्तिका 
दार्शनिक नाम “महामाया? और “योगमाया” आदि है और 
पौराणिक नाम 'श्रीदुर्गा/ और 'श्रीपार्वती' आदि है। भगवान्‌ 
शिव और उनकी शक्ति भगवती पार्वतीमें वागर्थकी भाँति 
भेद-प्रतीतिकी कल्पना होनेपर भी सम्भावना कदापि नहीं 
है | ऐसे भगवान्‌ शिव और भगवती शिवा इस सम्पूर्ण 
चराचर विश्वके आदि माता-पिता हैं और यह सम्पूर्ण सृष्टि 
उनका सनातन परिवार है । इसीसे कहा है-- 


साता च पार्वती देवी पिता देवो सहेश्वरः । 

बान्धवाः शिवभक्ताश्व स्वदेशो भुवनत्रयम्‌ ॥ 

परन्तु जेसे प्रथिवीका स्वरूप दरसानेके लिये नारंगीकी 
उपमा देते हैं वैसे ही इस अपूर्व शिव-परिवारका नक्शा 
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शिव-पार्वती और श्रीगणेश तथा भगवान्‌ घडाननके स्वरूपमें 
स्थित है । 
भगवान्‌ शिवका स्वरूप विराट्‌ पुरुषका चित्र है। 
भगवान्‌ दिव सूर्यरूप' होनेके कारण अनलात्मक हैं और 
उनके मस्तकपर विराजमान चन्द्रमा सोमात्मक है अतएव 
शशिशेखर शिव अग्निसोमात्मक सुष्टि-तरव हैं । भगवान्‌ शिव 
सूर्य, और उनके मस्तकका चन्द्र सूर्यमण्डलान्तगेत 
चन्द्रमा ( 80181 M001 ) है और इसप्रकार भगवान्‌ 
शिव सम्पूर्ण सूर्यमण्डलके अधिष्ठाता आदि-पुरुष हैं । 
भगवान्‌ शिवकी जटाएँ सूर्यमण्डलकी वे अम्िज्वालाएँ हैं 
जो करोड़ों कोसातक लपकें मारती हैं, अतएव उनकी जटाएँ 
तड्ित्‌प्रभासे उपमित होती हैं । भगवान्‌ शिवकी 
जटासे बहनेवाली त्रिपथगा गंगा वह प्राणधारा है जिससे 
चौरासी लक्ष योनियाँ प्राणित होती हैं । भगवान्‌ दिवके 
अंगोंमें लिपटे हुए नाग वे कर्मत्रन्ध हें जिनमें जगत्‌के जीव 
अहर्निंश फँसा करते हें या यों कहिये कि जगजीवक्कत 
कमप्रताडित शक्तिवीचियाँ समुद्रकल्प िवविग्रहमें सर्पवत्‌ 
क्रीडा कर रही हैं । ये कर्म-बन्धरूपी नाग शिवजीके आभूषण 
हैं, बे उन्हें कमी डस नहीं सकते। कारण कि ज्ञानामृत पिये 
हुए भगवान्‌ शंकर कर्मबन्ध या भवचक्रसे सदा परे ही हैं । 
कर्मबन्धका दूसरा नाम कालचक्र भी है और इस तरह वे 
नाग युग-मन्वन्तर, कल्प-कल्पान्तर आदि काल-चक्रोंके भी 
सूचक हैं । पूर्वकल्पकृत कर्मशेष ही शेषनाग हैं जो भगवान्‌ 
शंकरके सहज यज्ञोपवीत हैं, क्योंकि- 


यज्ञोपवीतं परमं पवित्रं 


प्र जापतेयंव्सहजं पुरस्तात्‌ । 


भगवान्‌ शिव अनेक कल्पोमै सृष्टिको बारम्वार सुदग्ध 
कर चुके है, अतएव वे सम्पूर्ण सृष्टिको दावभस्ममात्र मानते 
हैं और अपनेमें जगत्‌का आभास यों अध्यारोपित करते हुँ 
जैसे कोई अंगमें विभूति धारण करे। आत्मतरव ही एकमात्र 


चेतन सत्ता है और सम्पूर्ण अनात्म जगत्‌ जड तथा 


शववत्‌ है । अतएव भगवान्‌ शिवकी दृष्टिम जगद्विहरण 
इमशानविहार-तुस्य दै और इसीलिये भगवान्‌ शिव “इमशान- 
चारी? कहे जाते हैं । अपनी तुच्छ देहिक राग-द्वेषात्मक 
इच्छाओंकी पूर्तिके लिये बारम्बार जन्म-मृत्यु-चक्रमे फँसने- 
वाले अगणित जीवात्मा ही पिशाच आदि हैं, जो 'शिव- 
सहचर? कहे जाते ै। ये जीयास्मा अपने र: तारतस्यवुज्ञ 


अनेक ऊँच-नीच-पदोंको प्राप्तकर गण, गणपति, प्रमथ, 
प्रमथनाथ आदि अनेक ऐव्वयं-पदौंको धारे अनेक नामोंसे 
विख्यात हैं । 

भगवान्‌ शिवका चरितामृत प्रत्येक राज्य-शासक, 
जाति-शासक और कुठम्ब-नेताके लिये आदर्श और 
अनुकरणीय है | वास्तवमें जगत्‌-शिक्षाके हेतु ही भगवान्‌ 
शिव सगुण व्यवहार करते दै । भगवान्‌ शिव विषपानद्वारा 
अपने अनुचरो, भक्तों और जगजीवोंको यह शिक्षा देते हैं 
कि सचे नायक वा नेताके वड़प्पनका चिह्न अथवा पहचान 
उसकी वह भोग-लिप्सा नहीं है जिसकी पूर्तिके लिये 
प्रायः ऐसे लोग कर्मफलका सिंह-भाग अपने लिये सुरक्षित 
रख लेते हैं वरं ऐसे लोग अपने महान्‌ त्यागके 
कारण बड़े समझे जाते हें । वे अपने भागधेयमें विष-पान 
पड़नेपर भी न विचलित होते है, न कतव्य-विमुख होते 
हैं । अमृत अर्थात्‌ प्रयत्न या कमसे उत्पन्न सुख तो भगवान्‌ 
शिव-ऐसे सढदय नेता अपनेसे छोटोंका अर्थात्‌ अन्यान्य 
देवताओंका भागव्रेय निर्णीत कर देते हैं । बड़ेमें त्याग, 
छोटेमे राग, बडा विषभनश्नी) छोटा अमृतपायी--जह्राँ 
ऐसी विभाग-व्यवस्था है वही कुल, जाति, देश या राष्ट्र 
परम कल्याणका भाजन होता है । जहाँ बड़े अमृत पीनेकी 
इच्छाकर विषका घूँट छोटोंके गलेके नीचे उतारनेका प्रयत्न 
करते हैं वहाँ वह विष छलककर था वमन होकर समुद्र-मथन- 
रूपी सम्पूर्ण कर्म-सफलताकों अन्तमें विन कर डालता है | 
पीनेको तो बहुत-से लोग बिविध कारणोसे विष बहुधा पी लेते 
हैं, परन्तु वे उसके द्वारा केवल अपना विनाश ही करतेहे | 
क्योंकि विष पीनेकी सच्ची महिमा ता तब टेजबनतो 
बह्‌ कण्ठसे नीचे जाय न व्राहर आव; नाक यदि कण्टसे 
नीचे गया तो, “हृदये ठ हलाहलम्‌ वाळ विपले पुरुप 
पमे भेद ही क्या रहा और यदि वाणीद्वारा विप- 
साधु पुरुष क्यों न हो उसके 
पास ही कोई न जायगा, उससे लाम उठानेकी कौन 
कहे १ भगवान्‌ शिवके विष-पानकरा महा हस ३ किये 
इस जगतूके सम्पूर्ण भोयरूपी अमृतका 2 तो अपनेसे 
छोटै देवताओंको समपित कर देते ह्‌ मीर आप स्वयं 
समुद्र-मन्यन-ुल्य सष्टिसञ्चाठनोतन्न कमकएरूपी विपको 
न तो अपने दतक छे जाते हैं न याणीतक हाते हैं, 
केवळ कण्ठके एक कोर दाणे सी नोठयणिंकी त्त्क 
कण्ही-सी पहने इहते हे । हस जीवनः न्न विषःपानका 


और स ही कः 
वमन हुआ तो कोई कैसा भी 


-परिवार # 
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नाम ही जगत्‌-परिपालना है । जैसे रोग नष्ट होते ही रोगी 
स्वस्थ हो खेलने-कूदने लगता है वैसे ही विष खिंचते ही 
यह सृष्टि आनन्दपूर्यक कलोल करती बढ़ने और फलने- 
फूलने लगती है । जगदुत्पन्न अमृतकुम्भके लिये-- 
सांसारिक खुख-भोगेंके लिये--तो छोटे-बड़े देवासुरोंकी 
टोलियाँ सदा ही लड़ी हैं, लड़ती हैं और लड़ेंगी । परन्तु 
इन अमृतलिप्सुओमेसे कभी कोई जगदीश्वर-पदवी प्राप्त 
नहीं कर सकता, क्योंकि जगदीश्वर प्रेमरूप, प्रेम त्याग- 
रूप और त्याग विषपानरूप सिद्ध होगा और ठीक इसके 
विपरीत अमृतपान रागरूप और राग उस द्वेषका बीज 
सिद्ध होगा जिसके फल़रूप आज भी चद्ध-सूर्य ग्रसे 
जाते हैं और देवासुर-संग्रामकी लहरें कभी विश्राम नहीं लेतीं। 


भगवान्‌ शिय सम्पूर्ण विद्याओं और कलाओंके प्रभव 
हैं । विद्याइद्ध जगन्मान्य होता है न कि वयोवृद्ध । भारतमें 
कोई ऐसा शाक्त नहीं, कोई ऐसी कला नहीं, कोई ऐसी 
विद्या नहीं जिसके आदि-प्रभव भगवान्‌ शङ्कर स्वयं न 
हों । 'शात््रयोनित्वात्‌? का दूसरा अथ यह भी है कि भगवान्‌ 
शिय ही सर्वशास्त्रांकी योनि अर्थात्‌ कारण हैं । यही कारण 
है कि भारतीय शास्त्रो, विद्याओं और कलाओंमें बह 
सिद्धान्त-समन्वय है जिसकी ओर सङ्केत कर 'तत्त 
समन्बयात्‌" सूत्र रचा गया है । अन्य देशोमे जहाँ वेदवत्‌ कोई 
ऐसा नाभिग्रन्थ उपलब्ध नहीं हे जिसके मूल-सिद्धान्तांको 
पीट-पीटकर अरवत्‌ अन्य शाक्त और कला तथा विद्याएँ 
निकाली जा सकें, वहाँ भिन्न-भिन्न शाज्रोके मूल-सिद्धान्तो- 
में समन्ययक्रे ठीक विपरीत ऐसा घोर अन्योन्यघाती 
युद्ध वर्तमान है और गुरु-परम्परा और शास्त्र-परम्पराके 
न होनेके कारण एक ही शास्रके भिन्न-भिन्न आचायोँमे 
इतना मतविरोध है कि विद्यार्थी आजन्म परिश्रम करनेके 
उपरान्त भी केवलमात्र भिन्न-भिन्न आचार्योंके मतसंग्रह- 
का एक सजीव कोशमात्र हो पाता है परन्तु अधिगत- 
सिद्धान्त कदापि नहीं होता, क्योंकि सिद्धान्त वहाँ कोई 
है ही नहीं । 


त्यागमें भगवान्‌ शिवकी ठीक प्रतिकृति भगवती शिवा 
हैं । जैसे भगवान्‌ शिवने जगतका ऐश्वर्य-भोग भगवान्‌ 
विष्णुको समर्पित कर दिया है वैसे ही माई अन्नपूर्णाने भी 
सम्पूर्ण सृट्टि-वैमव भगवती लक्ष्मीपर निछावर कर दिया 
है । इसी महान्‌ त्याग और प्रेमकै कारण भगवान्‌ विष्णु 


और भगवती लक्ष्मी दस-दस बार इस भवसागरमें कूदते हैं 
परन्तु भगवान्‌ शिवको या माई अन्नपूर्णाको जगद्रक्षाहेतु कभी 
अपना अटल क्षेत्र त्यागने नहीं देते । भगवान्‌ शिव और 
विष्णुका अपूर्व प्रेम ध्यानयोग्य है न कि वर्णनयोग्य । 
ठीक वैसा ही भक्ति और प्रेमका सम्बन्ध भगवती अन्नपूर्णा 
और श्रीलक्ष्मीजीके बीच है। माई अन्नपूर्णा अपने भोले 
भण्डारी पतिके आगे जो मिक्षा रख देती हैं त्यागमूर्ति 
शिव उसीको प्रसाद मान तृप्त हो जाते हें । अन्नपूर्णाके 
द्वार भिक्षा माँग भगवान्‌ अन्य पुरुषोंकों यह शिक्षा देते 
हैं कि वे अपने बल-वीयंद्वारा उपार्जित गहस्थीकी सम्पत्ति भी 
अपनी न समझ ग्रहस्वामिनियोंकी. ही समझा करें और 
ग्रहस्वामिनी उनके भोजनादिका जैसा प्रबन्ध करें उससे 

सन्तुष्ट रहा करें । ऐसा भाव रखते हुए त्यागरूप पुरुष 
कभी रागी नहीं हो सकता । अन्नपूर्णाके द्वार भिक्षा 
माँगकर शिवजी स्त्री-सम्मानका अपूर्व आदर्श अपने भक्तोके 
सामने रखते हैं । 


भगवती शिवा नगाधिप हिमालयकी पुत्री हैं । प्रथिवी- 
में सबसे बृहत्‌, सबसे उच्च, पार्थिव पदार्थ हिमालय है; 
अतएव हिमालय सम्पूर्ण पार्थिव बेभवका एक अत्युत्तम ' 
रूपक है । उसकी पुत्री पार्वती सम्पूर्ण पार्थिव वैभव, शक्ति 
और ऐश्वयंका स्वरूप हें । ऐसी भगवती पार्वती अपने- 
आपको विना शिवकी अर्घाङ्गिनी बनाये सफल-जीवन न 
हो सकी । शिव धर्मरूप हैं और पार्वती शक्तिरूप हैं। 
शिव सत्य (४६) और शिवा शक्ति (1211) 
हें । शिवसे शक्ति या शक्तिसे दिव--Whether 
right makes might or might makes 
7९६--यह प्रश्न गम्भीर विवेचनापूर्णं होनेपर भी 
वास्तवमै ठीक. नहीं है, क्योकि शिव-शक्तिमै अभेद सम्बन्ध 
होनेके कारण उपयुक्त प्रश्न बन नहीं पड़ता । यह बात और 
है कि अपनी-अपनी साम्प्रदायिक रुचिवश और इष्टगत 
रूप और प्रेमके कारण कोई शाक्तिरहित शिवको शव कहे 
और कोई शक्तिको जड़ और जगजाल कहे और इस 
भाँति दोनोंका निरादरकर अपनी तामसी भक्तिका प्रत्यक्ष 
प्रमाण दे, परन्तु वास्तवमें तो वे दोनों सदा अभिन्न ही हैं । 
इन दोनोंको भिन्न देखना या कल्पनामें भिन्न-भिन्न कल्पित 
कर उस भिन्नतापर सिद्धान्तकी भित्ति उठाना तो 
सानो अपने एँसानेके लिये स्वयं जाल तैयार करना है । 
हमारे प्राचीन ऋषियोने अपने सनसे न उपयुक्त प्रश्न 


१६४ 


उठाया, न उसका उत्तर हं ढा; वरं शिवशक्तिस्वरूपका 


गम्भीर अध्ययनकर वे इस सिद्धान्तको पहुँचे कि शिव- 
शक्ति एक अद्वेतके दो अभिन्न फल होनेके कारण तत्त्वमें 
संदा अभिन्न ही हैं, अतएव उनमें पति-पली-सम्बन्ध घटित 
होता है। इसीछिये भारतवर्षके ऋषियोंने शक्तिका पाणि 
शिवके और शिवका पाणि शक्तिके हाथमें देकर उन दोनों 
अभिन्न हृदयोंको सदाके लिये धर्मसूत्रमें कस दिया । इस 
तरह भारतीय विचारानुकूल धर्म कभी निर्भयतापूर्वक 
डकराया नहीं जा सकता और दैवी शक्ति धर्मका सहारा 
लिये विना कभी प्राप्त नहीं हो सकती । 


शिव-शक्ति-सम्बन्धका भयङ्कर व्यावहारिक परिणाम 
आज यूरोपकी वर्तमान सामाजिक और नेतिक हलचलसे 
स्पष्टतया हृदयङ्गम हो जाता है । यूरोपीय राष्ट्र संसारको 
जीत और उसे अपने व्यापारजालमें फँसा और विषय- 
सुखदायी आधिभौतिक सिडियो (6ceintific inven- 
६०१8) को हम्तगतकर इस समय आधिभौतिक सुख- 
समृद्धिके साक्षात्‌ हिमालय बने बैठे हें । उनकी सर्व 
समृद्धियोंका श्रेष्ठ मूल उनकी वह क्षात्र-शक्ति है जो विविध 
प्रकारके मानवी ओर. देवी अख्न-शस्लांसे परिबृंहित है । 
उनके अपूव बलशाली अल्र-शात्र इस समय जगत्‌-संहारमै 
सवया समथ हे । परन्तु यह सब होते हुए भी आज उनके 
सिरपर मृत्यु नाच रही है। वे देख रहे हैं कि या तो इस 
युवती शक्तिका विवाह धर्मरूपी शिवसे किया जाय, जिसे 
वे अपनी आधिभौतिक भाषामें 'निःशस्त्रीकरण?, 'अन्तर्जा- 
तीय-संघ > सावेमोम-भ्रादृत्व' और “सार्वभौम-अर्थसंघ' आदि 
नामोंसे पुकारते हें और नहीं तो यह संहारकाली रणचण्डी बहुत 
शीघ्र उनकी आधिभौतिक सभ्यताका एक ही आस करनेको 
सँह वाये तैयार बैठी है । इधर चार वर्षोके सतत प्रयक्ञपर 
भी उनके यहाँ शिव-शक्ति-विवाहोत्सवका शभ प्रभात उदय 
होता नहीं दीखता और साम्यवादिता आदि कृत्या राक्ष- 
सियाँ निरन्तर अपना निशीथनृत्य किये ही चली जा रही 
हैं । बर्तमान घटनाचक्र और कालगतिके सुदूर परिणामदर्शी 
यूरोपीय विद्वजन दिन-प्रतिदिन अनियन्त्रित शक्ति-मँवरमें 
अपनी जातीय सभ्यताका बेड़ा सदाके लिये ड्र्बता अनुभव 
कर रहे हैं परन्तु प्रयत्न करनेपर भी उन्हे कोई वह सुन्दर 
मार्ग नहीं मिलता जिसका अनुसरणकर वे अपनी सञ्चित 
शक्तिके चिर प्रेमपात्र बन सकें। उनकी इस बढ़ती हुई 
निराशाका एक प्रधान कारण यह मी है कि उनकी शक्ति 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि % 


९ >) ९ > आऔँ eS उनकी 
घममूलक न हाकर अथमूलक ह आर इसीलिये का 


सम्पत्ति दैवी न होकर आसुरी है । आसुरी सम्पत्ति तप 
करना नहीं चाहती, फिर उसे शिव मिलें तो कैसे १ 
भारतीयोंकी देवी सम्पत्तिने गोरीरूप धर ऐसा घोर तप और 
त्याग कियाःकि जगजननी गौरीका नाम “अपर्णा? पड़ 
गया । इस महान्‌ त्याग और महान्‌ तपद्वारा भारतीय 
शक्ति, भारत-माता सदाके लिये शिवकी धर्मपत्नी हों चुकी 
हैं । इसका व्यावहारिक रूप और तात्पर्य यह है कि भारतवर्ष- 
की सभ्यता जो इन शिव-दिवाकी धर्मपरिणय-प्रसूता एक 
सनातन लता है सदा-सर्वदा हरी-भरी ही बनी रहेगी 
और शाखा-प्रशाखाओंमें फलती-फूलती ही रहेगी, चाहे जैसी 
लू-लपट, अम्निवर्षा काळधर्म क्यों न चलाये । यही भारतीय 
संस्कृतिका, पूर्वीय सभ्यताका, सनातन-धर्मका गूढ़ रहस्य दै । 
यही हमारी अमरता है। शिव-शक्ति-विवाह ही हमारे 
अमर जीवनका गूढ़ मेद है । 


प्रत्येक मनुष्यको अपना व्यक्तिगत जीवन सफल 
करनेके लिये, प्रत्येक जातिको अपना जातीय जीवन 
सुखमय वनानेके लिये, शिव-शिवा-विवाह-रहस्यको खूब 
जानना, सोचना और निदिध्यासनद्वारा हृदयङ्गम करना 
चाहिये | यदि शक्ति हुई और वह शिवद्वारा पाणिण्हीता न हुई 
तो उस अनियन्त्रित जगत्संद्दारिणी प्रठयकारिणी शक्तिका 
दृश्य वह चित्र है जिसमें भगवती काली अपने घोर रूपसे 
दिय-वक्षःस्थलपर नृत्यकर शिव-शरीर मर्दन कर रही हैं | यूरोप- 
की वर्तमान परिस्थितिका गम्भीर अध्ययन आधुनिक यूरोपीय 
शक्तिका चित्र खींचते समय शवरूप शिव-शरीरपर कालीके 
दुर्दम नृत्यका वारम्बार स्मरण कराता है | 


भगवान्‌ शिव और शिवाके धर्म-परिणयका प्रथम फल 
भगवान्‌. षडानन हैं । भगवान्‌ पडानन जीवात्मा या वेदान्त- 
शाञ्जके चिदाभासके सत्स्वरूप हें । इनकी जन्म-गाथा 
जीवात्माके दार्शनिक रूपका शुद्ध रूपक है । भगवान्‌ षडा- 
नन भगवती शिवाके गर्भमै कभी नहीं रहे और केवलमात्र 
शिवका वह शुद्ध वीर्ये हैं कि जिसके स्खलनमात्रका कारण 
भगवती शिवाका संगम हुआ । तात्पर्य यह कि चाहे प्रकृति 
जीवात्मा या चिदाभासको अपने मल-विक्षेप-आवरणरूप 
सामर्थ्यद्वारा उसके सत्स्वरूपकी विस्मृत करा अपने 
भगवद्भावसे च्युत कर दे परन्तु जीवात्मा या चिदाभास- 
को अपने गर्भद्वार अपने अंशसे गूहित कदापि नहीं कर 


ॐ महेश-महिमा ॐ 


सकती अर्थात्‌ जीवात्मा प्रकृति-अंशसे निलेंप और 
ईश्वरका शुद्धांश सदा बना रहता है । भगवान्‌ षडाननका 
अभि और गंगाके गर्भमै वास आदि उस सम्बन्धकी सूचना 
देता है जो जीवात्मा और पञ्चतच्वके बीच है । प्रकृतिसे 
सम्वन्धित होनेपर भी जीवात्मा किस भाँति अपने स्वरूपमें 
निर्लेप ईश्वरांश बना रहता है यही षडाननःजन्म-कथाका 
गूढ़ रहस्य है । 


भगवान्‌ गणपति षडाननसे ठीक विपरीत केवलमात्र 
प्रकृतिके ही अंदासे उपजे हैं। जिस भाति षडाननमें पार्वती- 
रज-संसर्ग नहीं उसी भाँति गणपतिमें शिव-शुक्र-सम्बन्ध 
नहीं । भगवान्‌ गणपति अन्तःकरणका रूपक है। अन्तःकरण 
प्रकृतिका शुद्धतम रूप होते हुए भी पार्थिव और जड़ है | 
बुद्धिके अधिष्ठाता देवता श्रीगणेश पैदा होकर प्रथम कार्य 
यही करते हैं कि शिवको पाार्वतीके पास जानेसे रोकते हैं 
और जतलानेपर भी केवलमात्र माताकी ही आज्ञा शिरोधार्य 
मान पितासे युद्ध करते हैं । बुद्धि भी प्रारम्ममे केवलमात्र 
पार्थिव वैभवानुगता होती है और परमार्थसे विमुख हो 
उसका विरोध करती है । ऐसी स्थूल पार्थिव बुद्धिका 
भगवान्‌ शिव शिरश्छेद्‌ करते हैं | तदुपरान्त जव वह 
मरकर पुनर्वार ईश्वरानुग्रहवश जीवित होती है तो ऐसी 


पारमार्थिक बुद्धि जिसे “समाहित बुद्धि! भी कहते हैं 
जगत्पूज्य मानी जाती है । श्रीगणेशजीका गिरश्छेद और 
पुनरबार झिवानुग्रहसे जीवित होना शुष्क पार्थिव बुद्धिका 
विनाझोपरान्त पारमार्थिक बननेका एक सुन्दर रूपक है । 
स्वामी विवेकानन्दका प्रारम्भिक नास्तिक जीवन और 
बादको उनमें स्वामी रामकृष्ण परमहंसद्वारा उस पार्थिव 
बुद्धिका संहार हो परमार्थी बुद्धिका पुनर्जन्म और उसके फल- 
स्वरूप उनका जगत्पूज्यत्व प्राप्त करना उन अनेकों उदाहरणों- 
मेंसे एक है जो श्रीगणेश-जन्म-गाथाका रहस्योंद्घाटन 
करते हैं । 

प्रकृति, अन्तःकरण, चिदाभास और ब्रह्मकी प्रतिकृति 
भगवती पार्वती, भगवान्‌ श्रीगणेश; भगवान्‌ षडानन और 
भगवान्‌ शिव हैं जिनकी अन्तर्बहिलीलाकी प्रबृद्ध लता 
यह सम्पूर्ण जड़-चेतन-जगत्‌ है और यह एक अतीव सत्य 
शिव-परिवार है । 

जिनकी गोद बाल गणेशसे भरपूर है ऐसी सुस्मिता 
भगवती शिवासे विभूपित अर्घाङ्गवाले श्रीसदाशिव अपने प्रेम- 
संक्रेतोंसे केलासपर पडाननको शास्रास्र-शिक्षा देते हुए अपने 
परम प्रिय भारतपरिवारकी सदा रक्षा करें, यही बारम्बार 
प्राथेनीय है |# 


— Roe 


महेश-माहिमा 


जय महेश शिव शंकर । 
छूरुपाणि भिरिजा-पति औढर, 
नीलकण्ठ जग-गुरु शशिशेखर, 
त्रिपुरारी कर कक डमरूघर- 
महादेव  अभर्यंकर । 
जय महेश शिव शंकर ॥ 
पञ्चानन मृत्युञ्जय हर हर, 
भूतनाथ वाहन वसहा वर, 
अग मशान-विभृति दिगम्बर- 
रुद्ररूप प्ररयंकर । 
जय महेश शिव इंकर॥ 


तेजपुञ्ज अव्यक्त अगोचर, 
प्रत-पिश्ञाच-भूत-दरू सहचर, 
कटिप्रदेश शोभित बाधाम्बर- 


आशुतोष संकटहर ६ 
जय महेश शिव शैकर ॥ 
शोभित व्याक करार वदनपर, 
पावन जटाजूट गंगाघर, 


तीन कोक ईश्वर विठ्वम्मर- 
दिव्यमूर्ति मंगळकर । 
जय महेश शिव शकर॥ 
जगदीश झा “विमल? 


# इसके लेखक महोदयने पुष्पदन्ताचायैप्रणीत श्रीशिबमहिन्नःस्तोत्रपर संस्कृत और हिन्दीमे एक बहुत सुन्दर भाष्य लिखा है । 


ऊपर शोक, उसके नीचे अन्वय; संस्कृतार्थ, भाषार्थ और फिर विस्तृत भावार्थ हे । विविध प्रमाण और टीका-टिप्पणियोंसे युक्त 
यह ग्रन्थ बहुत ही उपादेय हे । शिव-भक्त और विद्वान्‌ पुरुषोंके लिये बहुत कामकी चीज दै । पुस्तकका दाम १।) हे और लेखक 
मद्दोदयकों अथवा प्रकाशक श्रीयुत सिद्धगोपालजी रस्तोगी, बो० कॉम०, रोटी-गोदाम, कानपुरको पत्र लिखनेसे मिल सकती है । 


न सम्पादक 


शिव-परिवार 


( लेखक--पं० श्रीवलदेवप्रसादजी मिश्र एम० ५०, एल-एल० बी०) 


गवान्‌ भोलानाथका जैसा अद्भुत 
परिवार है वेसा शायद ही और किसीका 
छ हो । पिता यदि चतुमुंख थे तो आप 

स्वयं पञ्चमुख हो गये और पुत्रको छः 
मुखका बना दिया । बनाते-बनाते 
(2 दूसरा पुत्र बनाया तो उसका सिर 
` हाथीका रख दिया । सम्पूर्ण ऐश्वयॉकी 
७ खामिनी साक्षात्‌ अन्नपूर्णा भवानी 
आपकी अर्द्धोद्धिनी हैं और आप १ बस कुछ न पूछिये ! 
एकदम भस्माङ्गधारी इमशानविहारी ! बहुत हुआ तो बाघ 
या हाथीकी छाल पहन ली, नहीं तो बर्फीले पहाड़ोंपर 
एकदम नङ्ग-धडङ्ग ही घूम रहे हैं | सवारीके लिये रक्खा 
सीधा-सादा बैल और वह भी शायद एकदम बूढा, परन्तु 
शङ्गारके लिये रक्घे साप, विच्छू और आदभीकी खोपड़ी ! 
परिजन भी क्या बढ़िया हैं--- 


कोउ मुख-हीन बिपुरू मुख का हू \ बिनु पद कर कोउ बहु पदु-बाहू ॥ 
बिपुरु नयन कोउ नयन-बिहीना | रिष्ट पुष्ट कोड अति तनु खीना ॥ 
“जिन्होंने बराती बनकर एकदम तहलका ही मचा 
दिया था ! भला और किसीका ` ऐसा अद्भुत परिवार हो 
सकता है? 
इतना होते हुए. भी भोलानाथ कोरे भोलानाथ ही 
नहीं बने रहे । उन्होंने सम्पूर्ण देव-सेनाका आधिपत्य अपने 
एक पुत्रको दे डाला । सम्पूर्ण देवताओंमें प्रथम पूज्यका 
पद दूसरे पुत्रको बख्शा दिया । सम्पूर्ण ऐश्वर्य और समृद्धिकी 
अधिष्ठात्री देवीका पद अपनी अद्धाङ्गिनीके लिये रिजर्व 
कर दिया और खयं देवाधिदेव महादेव बन बैठे । अब रह 
ही क्या.गया ? महादेव वे, महादेवी उनकी अर्डाङ्गिनी | 
विश्नविनाशी प्रथमवन्द्य श्रीगणेशजी उनके एक पुत्र तथा 
खुरसेनानी उनके दूसरे पुत्र । ऋद्धि-सिद्धि उनकी पुत्रवधू 
और हिमालयके समान सर्वोच शिखर उनका निवासस्थान ! 
सभी मोर्चे तो सधै हुए हैं । ऐसी स्थितिमें यदि उनके लिये 
कविकुलगुरु कालिदासने-- 
कम्पेन मू शतपत्रयोनिं 
चाचा. इरिं बृत्रहणं स्मितेन । 


अन्यांश्च देवानवलोकनेन 
सम्भावयामास त्रिद्षूलपाणिः ॥ 


--कहां है तो क्या अनुचित कहा है ! उन्हींकी बरातमें 
सम्मिलित होनेके लिये आनेवाले देवताओंका उन्होंने देखिये 
कैसा बढ़िया सत्कार किया है ! ब्रह्माजी आये तो सिर्फ 
सिर हिला दिया । “आइये तशरीफ़ रखिये! कहनेतककी 
ज़रूरत न हुई तों फिर उठकर स्वागत करना केसा ! 
विष्णुभगवान्‌ आये तो जरा मुँहसे कह दिया “आइये 
बैठिये, कुशल तो है? लेकिन फिर भी तारीफ यह कि खड़े 
न हुए, चार कदम बढ़कर खागत करनेकी बात कौन कहे ! 
देवराज इन्द्र आये तो सिर्फ उन्हें देखकर मुस्कुरा 
दिया। बस; इतनेहीमें उनका स्वागत हो गया। न 
अभ्युत्थानकी आवश्यकता, न वोलनेकी जरूरत, न सिर 
हिलानेहीकी कोशिश । इन्द्रका अहोमाग्य कि उनकी तरफ 
देखकर थोड़ा मुस्कुरा तो दिया । यह क्या कोई सामान्य 
बात थी ! दूसरे देवतालोग आये तो उनकी तरफ सिर्फ़ 
नजर फेर दी। बस, इतना ही खागतके लिये पर्याप्त हो 
गया । देवगण कृतार्थ हो गये । अपने घरपर आये हुए 
देवगणोंका--और सामान्य देवगण नहीं, इन्द्र, ब्रह्मा ओर 
विष्णके समान आमन्त्रित सजनोंका--इस शानके साथ 
स्वागत करनेवाला भला और भी कोई हो सकता है ! इन 
महामहिम महेश्वरको केवल भोलानाथके नामसे पुकारना 
कितना भोलापन है ! 

विचित्र तो यह है कि इन महाराजका एक ओर तो 
ऐसा ऐश्वर्य ब्यक्त होता है और दूसरी ओर एक ऐसा 
अद्भुत रूप प्रकट होता है कि जिससे हमें बरबस इन्हें 
“भोलानाथ? कहना पड़ता है। देखिये-- 

कैसे महेश्वर हैं तनमें जब छार टिके बैक सवार हैं । 
अक्तनके अभयंकर साथ भयंकर भूत-परेत अपार हें 0 
संकटमें परि जात हैं आप याँ ओढरदानके हेतु तयार हैं । 
मेरि सदाशिव क्यों न बनें घर भूरि जिन्हें रुचे श्वेत पहार हैं 0 
जिन महाशयका ऐसा अद्भुत वेष हो और जिनकी 
गृह-सामग्री इतनी स्वल्प और तुच्छ हो उनका यह ऐश्वर्य 
आखिर आया तो हाँसे आया । इसपर भी कवियोंने 


क 


अ शिव-परिवार % 


अपनी बड़ी-बड़ी कल्पना चलायी है । पद्माकरजीका तो 
कहना है कि यह केवल गङ्गा महारानीकी कृपा है ! देखिये-- 
लोचन असम अंग भसम चिताका लाय 
तीना लोक-नायक सो केसेकै ठहरतो । 
कहें पदमाकर बिलोकि इमि ढंग जाके 
बेदहू पुरान गान कैसे अनुसरतो ॥ 


बैँधि जटा-जूब बैठे परबतकूट माहि 
महाकाठकूट कहे कैसे के ठहर्तो। 
पैवे नित भंगे रहे प्रेतनके संगे 


ऐसे पूछतो को नंगे जो न गंगे सीस धरतो 0 


परन्तु अधिकांश सजनोंकी यह राय है कि यह सत्र 
अन्नपूर्णा भवानीकी कृपाका फल है-- 


स्वयं पञ्चमुखः पुत्रो गजाननषडाननो । 
दिगम्बरः कथं जीवेदन्नपूर्णां न चेद्‌ गृहे ॥ 
सरकारके तो स्वयं पाँच मुँह हे, बचे गजानन और षडानन 
हैं और पास कपड़ेतक नहीं हैं तब फिर यदि भवानी अन्न- 
पूर्णा न होतीं तो णहस्थी चलती केसे ! झांकराचार्यजीने भी 
यही कहा है । देखिये-- 
यृषो थृद्धो यानं विपमशनमाशानिवसनं 
इमशानं क्रीडाभूभुंजगनिवहो भूषणनिधिः । 
समआ सामग्री जगति विदितैव स्मररिपो- 
यदेतस्पेश्वय॑ तव जननि ! सौभाग्यमहिमा ॥ 
~-सवारीके लिये बुद्धा वैल । खानेके लिये जुहर। रहनेके 
लिये सूनी दिशाएँ । खेळनेके लिये इमशान और आमूषणों- 
के लिये साप । भला इस सामग्रीवालेका यह प्रबल ऐश्वर्य 
क्या भगवती जगदम्म्रिकाके अतिरिक्त और किसी कारण: 
वश हो सकता है ! ऐसी स्थितिमें पार्वतीजीका यह कहना 
उचित ही है कि-- 
नहिं अंबर अंग न संग सखा बहु भूतनके डरसों डरतो । 
डरते पुनि साँपनकी सुसकारन भाँग बटोरत ही मरतो ॥ 
मरतो जिहि जानि न जन्म-कथा नर बाहनसो खर ना चरतो \ 
हँसि पारबती कहें शंकरसों हम ना बरती तुम्हें को बरतो 0 
इतना होते हुए भी बेचारी पार्वतीजी मुदिकलसे ही 
इस विषम परिवारको सँभालती हैं । क्योंकि यह परिवार 
कोई सामान्य परिवार नहीं है । परिवारकी व्यक्तियोंकी तो 
बात छोड़ ही दीजिये | वहाँ तो यह शिकायत लगी ही 
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रहती है कि कभी गणेशजी स्वामिकार्तिकके खिलाफ 
फरियाद करते हुए कहते हैं कि इन्होने अपने हाथसे मेरे 
कान उमेठ दिवे,कभी स्वामिकाति केयजी#गणेशाजीके खिलाफ 
यह दावा करते हैं कि इन्होने अपनी सूँड़से मेरी आँखें 
गिन डाली । परन्तु उनका अस्तवल भी, जहाँ उन ब्यक्ति- 
योंके वाहन पड़े रहा करते हैं, एक अद्भुत खटपटका क्रीड़ा- 
स्थल सदैव बना रहता है । सुनिये-- 


बार बार बैकको निपट उँचो नाद सुनि 
हुंकरत बाघ बिरुझानो 
भूचर भनत ताकी बास पाय शोर करि 
कुत्ता कोतवाएके। बगानो बगमेरामें ॥ 
फुंकरत मूषकको दूषक भुजंग तासों 
जंग कारिमेको झुक्यो मोर हृदहेलामें \ 
आपसमे पारषद कहत पुकारि कळु 
रारिन्सी मची है त्रिपुरारिके तनेलामे ॥ 
अर्धनारीश्वर महोदयने आधे अङ्गकी सवारी रक्खी है 
बैल और आधे अङ्गकी शेर । बेल और वाघ भी कहीं एक 
नाथसे नाथे जाते हें १ इसी तरह गणेशजीको दिया चूहा, 
खुद रख लिया सॉप और स्वामिकार्तिकेयजीको दे दिया मोर | 
अब ये तीनों एकके ऊपर एक क्यों न सवारी कसें १ फिर 
मज़ा यह कि ज्ञरा-सी खलबलाहटमें भयङ्कर रूपसे भौकनेवाला 
कुत्ता अपने कोतवाल साहब श्रीमैरवजीको इनायत कर दिया 
है और यह कुत्ता भी उसी तबेलेमे डाल दिया गया है जहाँ 
बैल, बाघ, चूहा, साँप, मोर आदि रहते हैं | अत्र पाठक 
स्वयं ही अनुमान कर सकते होंगे कि उस तबेलेमें शान्ति- 
स्थापनका कार्य कितना दुष्कर रहा करता होगा । 


रसरेलामं । 


भोलानाथजीको क्या है ! जबतक शान्ति रही तवतक 
रही, जहाँ अशान्ति होने लगी कि झट उन्होंने समाधि ले ली । 
ये योगी भी तो अपने घरकी इसी गतिको देखकर हुए हैं-- 
आपुको बाहन बैक बढी बनिताहुको बाहन सिंघहि पेखिंके । 
मूसेको बाहन है सुत एकके दूजो मयूरके पच्छ बिसेखिके ॥ 
भूषण है कवि चैन फनिन्दके बेर परे सबते सब लेखिकै । 
तीनहुँ लोकके ईस गिरीस सु जोगी भये घरकी गति देखिके॥ 

परवाह तो असल पार्यतीजीको है, जिनके भरोसे सारी 
गृहस्थी चलती है। जिस समय गजानन मोदकोंके लिये 


क हे हेरम्ब किमम्ब रोदिषि कथं कणों नस्त्यभ्िभूः 
कि ते स्कन्द विचेष्टितं मम पुरा संख्या कृता चचुषाम्‌॥ 


मचलते हैं, उस समय साक्षात्‌ अन्नपूर्णाके सामने भी अर्थ- 


१६८ क सबं भवानीसहितं नमामि ॐ 


सङ्कट आ उपस्थित होता है-- 
आपु बिष चाखैँ भेया घय्मुख राखें, देखि 
आसनमें राले बस बास जाको अचछे \ 
भूतनेके छया आस-पासके रेया और 
काठीके नंथेयाहूके ध्यानहूँते न चे 0 
बैर बाघ बाहन बसनकों शयन्दखार 
भंग औ घतूरको पसार देत अचे | 
चरके! हवार यह संकरकी बाळ कहै 
राज रंहे कैसे पूत मोदकको मचके \\ 
परन्तु र्गर्भा वसुन्धराके सर्वोच्च आधारस्तम्भकी एक- 
मात्र कन्या होनेके कारण पार्वतीजी उन साधनोंको जानती 
हैं जिनके द्वारा वे इस विचित्र परिवारके प्रत्येक व्यक्तिका 
पूर्ण सन्तोष कर सकें | साथ ही उन्होंने सुयोग्य गहस्वामिनी- 
के समान यह चतुरता भी कर रक्खी है कि ऋद्धि और 
सिद्धिको अपनी पुत्रवधू बना छोड़ा है। बस, अब उनके 
सहारे इनकी अर्थसमस्या बहुत कुछ सुलझ गयी है | इतना 
होते हुए भी उन्होंने सबसे बड़े मार्केका काम यह किया है 
कि अपनी यह अद्भुत ग्रहस्थी हिमाच्छादित पर्वतमालाके 
सुदूरतम शिखर केलास-पर्वतपर जमायी है, जहाँ आस-पास 
केवल बफ-ही-बर्फ दिखायी पड़ता है । माँग तो वहाँ पैदा 


होती है कि जहाँ मागनेयोग्य वस्तुएँ दीख सकती हों 
अथवा जहाँ तवीयतमें किसी अभावकी गरमी हो । यहाँ तो 
झीतलतादायक हिमराशिके अतिरिक्त और कहीं कुछ है ही 
नहीं, इसलिये यह निश्चय है कि इतनी उण्ढकमें दबकर इस 
कुट्म्बके व्यक्ति तथा वाहनोंके झगड़ाळू हौसले भी ठण्डे 
पड़ जायँगे और वित्तसे बाहर दान दे देनेवाले इन औदढ्र- 
दानीजीके पासतक पहुँचनेका दुस्साहस करनेवाले भक्तोंका 
उत्साह भी ठण्डा पड़ जायगा । इस चातुर्यका भी कोई 
ठिकाना है ! 


क्यों न हो, आखिर महामाया ही तो ठहरीं । इसीलिये 
तो जगद्गुरु झाङ्कराचार्यजीने कहा है 


सपर्णामाकीणौ कतिपयगुणैः सादरमिह 
श्रयन्स्यन्ये वलीं मम तु मतिरेवं विलसति । 
झपर्शैका सेव्या जगति सकटैयंत्परिंवृतः 
घुराणोऽपि स्थाणुः फलति किल कैवल्यप वीम ॥ 
अनेकगुणविस्तृत सपर्णा ( पत्तोंसहित ) लताओंका 
आश्रय भले ही कोई ले, परन्तु मेरे विचारसे तो केवल उसी 
एक अपर्णा ( पार्वतीजी ) की सेवा करनी चाहिये जिससे 
घिरकर पुराना ढूँठ भी ( स्थाणु-शिव ) मोक्षके फल देने 
लगता है। 


श्रीउमा-महेश्वर-स्तुति 


( लेखक--पं० ओलक्ष्मण नारायणजी गर्दे ) 


उमादेवी गुरुमाता हैं और श्रीमहेश्वर 
CO ३ सद्शुरु-नाथ हैं | इनकी क्या स्तुति 
करूँ १ बिना इनकी कृपाके एक अक्षर 
७ भी तो नहीं लिख सकता । वेद, शास्त्र 
॥ और पुराणोंमें सर्वत्र इन्हींकी महिमा 
गायी गयी है, पर मैं तो न उसकी भाषा 
> ही ठीक तरसे समझ सकता हूँ, न 
भाव ही । कभी इन अलौकिक ग्रन्थोका 
अध्ययन भी नहीं किया, अनुभव करना तो बहुत दूरकी 
बात है । यह तो उनकी कृपा है जो उनका नाम प्यारा 
लगता है और इसीलिये कुछ न जानते हुए भी कल्याणके 
इस श्रीशिवाङ्कमें कुछ लिखनेकी इच्छा होती है। ज्ञान या 
विज्ञानकी कोई बात में नहीं बता सकता, क्योंकि ऐसी 


॥ 

|) 
(८७७), 
7 EG 
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कोई वस्तु भगवानसे मुझे नहीं मिली है ओर इसमें 
भगवानका क्या द्वोष ! अपना अज्ञान तो अपने ही 
ज्ञानको कर्मान्वित करनेसे दूर होता है और अज्ञानका 
दूर होना ही तो ज्ञानका प्रकट होना है। भगवानकी तो 
असीम कृपा है जो योग्यता “कुछ भी न होते हुए भी उसने 
अपना नाम दे दिया और वह नाम प्यारा हो गया, यह 
भी तो उसीकी कृपा है । यह सारा ब्रह्माण्ड-कर्म उसी 
दयामयकी आनन्दमय लीला है, जो कभी-कभी हम 
अज्ञानियोंको बड़ी ही निर्दय जान पड़ती है! 

सुलपूर्यक सब प्राणी संसारमै बने रहना चाहते हैं, पर 
यह उन्हें मार डालता है; यहद क्या है ! मरनेके बाद क्या 
होता है, हमें कुछ माळूम नहीं ! यहाँसे तो हमें सब छोड़कर 
ही जाना पड़ता है! जो कुछ कमाया सब देकर जाना 
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पड़ता है । जो कुछ अपनाया--धन, सुत, दारा--सब कुछ- 
त्यागकर जाना पड्ता है ! यह शरीर जिसे अन्तिम क्षणतक 
पाला-पोसा, जिसीका भरोसा किया, जिसके बिना एक क्षण 
भी रद्द सकनेकी कल्पनातक नहीं की, खप्नमै यदि कभी 
वह छूटा-सा जान पड़ा तो मारे भयके घबरा गये और 
जागकर उसे टटोलने लगे, उस शरीरको भी छोड़कर 
जाना पड़ता है। आँखें लगी हुई हैं अपने शरीर और 
अपने ही जैसे अन्य शरीरोंकी ओर और वे ही छूटे जा 
रहे हैं | आँखोंसे प्राणोकी असहाय व्याकुलता अश्रुधारा 
बनकर बाहर निकल रही है, उसे देखकर सब रो रहे हैं और 
प्राणी रोता हुआ इस मोह-पिज्ञकको छोड़कर चला जाता 
है | यह क्या है ? क्या यह निर्दयता नहीं है ! हौँ, हा, 
यह उस दयामयकी आनन्द-छीलाका रुद्ररूप है । संसारके 
सत्र महायुद्ध उन्हीके रुद्ररूप हैं। घर-घरमें लगी हुई 
कलहकी आग उन्हींका रुद्ररूप है । पद-पदपर प्राणियोंको 
जो भय होता है वह उन्हींका रूप है। जो कुछ भयानक 
है, जिसे देख, सुन या सोचकर मनुष्य या कोई भी प्राणी 
भयभीत होता है वह रुद्रभगवानका ही रूप है। इमशान 
उनका अधिष्ठान है, शव उनका आसन है, माया-ममताकी 
राख उनके ललाटकी शोभा है, महासर्प उनका आभूषण 
है, व्यात्राम्वर उनका परिच्छद है, कालरूप जो कुछ है 
उस समग्रका समावेश किये हुए वह महाकाल हैं ! समग्र 
संसारका विष उनके कण्ठमें है; पर उनका मस्तक शान्त 
हे ! त्रिपथगामिनी भगवती जाह्नवी उन्हींके मस्तकपर 
आकर गिरती हैं, संसारके उत्तापको शान्त करनेवाले 
चन्द्रमा उन्हींके मस्तकपर शोभा पाते हैं, क्योंकि उनका 
हृदय शिव है, कल्याणमय--मङ्गलमय है, यही सुना है । 

रुद्रभगवानके शिव-हृदयका यह स्वभाव है कि वह 
स्नेहमय, प्रेममय, दयामय है । स्नेह, दया और प्रेमके 
विरुद्ध जो-जो कुछ है उसका वह घोर तिरस्कार करते हैं और 
उसपर ऐसा प्रहार करते हैं कि एक घावमें दो टुकडे हो 
जायें । लोभ, मद, मात्सर्य, मोह, अज्ञान आदि उन्हें एक 
क्षण भी सह्य नहीं । इनपर उनकी भ्रकुटि सदा ही चढी 
रहती है । तिरस्काररूप धनुकी क्रोधरूप प्रत्यञ्चाको जरा 
भी विश्रान्ति नहीं है---प्राणघातक सर्वदाहक बाणोंकी वर्षा 
त्रिगुणात्मक अखिल ब्रह्माण्डमें प्रतिक्षण हो रही है, इसलिये 
कि अजान नष्ट हो, मोह दूर हो, गर्व चूर हो, लोम निर्मूल 
हो, आसुरीभाव और रूप जलकर शुद्ध हों। मत्यं मरकर 
अमर हो जाय, असत्‌ जलकर सत्‌ हो जाय । उनकी 
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भीषण निदेयता उनके दयामय हृदयकी अखण्ड शिव- 
कर्मधारा हें। उनका यह रुद्ररूप सहसा कोई देखना 
नहीं चाहता, पर कहते हैं कि जो अविचलित प्रेमसे देखता 
हे, स्थिर होकर भक्तिपूर्वक शरण जाता है, उसके लिये 
वह आशुतोष हैं । क्रोध भी उन्हें जल्दी आता है, दया 
भी तुरन्त आती है । दयाका अवसर लानेके लिये ही तो 
सारा क्रोध है | शिव-हृदयके अनन्त आनन्द-समुद्रमे 
अवगाहन करानेके लिये ही तो यह रुद्ररूप है । यह रुद्ररूप 
मङ्गलमय शिवका रूप है। 

श्रीउमा-महेश्वरके तीन रूप हैं--महेश, विष्णु और 
ब्रह्मा । ये तीनों अपनी शक्तियोंसहित सच्चिदानन्दस्वरूप 
श्रीउमा-महेश्वर हैं । तीनोंमें कोई छोटा-बड़ा नहीं है। तीनों 
उसी एककी महाशाक्तियाँ हैं । इनमें महेश यदि महादेव हैं 
तो विष्णु देवाधिदेव हैं और ब्रह्मा सब देवताओंके पूज्य 
गणपति हैं । कारण, तीनों एक ही हैं । 

प्रकृतिकी जो नित्य-साम्यावस्था है वही परात्परा महा- 
शक्ति उमादेवी हें । यह महेः्वर-परात्पर पुरुषसे भिन्न नहीं । 
यह उमा-महेश्वर अर्धनारीनटेश्वर हैं । दोनों एक साथ हैं, 
एक हैं । परा-प्रकृतिकी इस नित्य-साम्यावस्थामें सृष्टि- 
निमित्त जो संकल्प उठता है, यह त्रिगुणका संघर्ष हे; संघर्ष 
सृष्टिका आद्य रूप है और संघष ही युद्धरूप है । उस युद्ध 
अर्थात्‌ मूळ रुद्ररूपकी कल्पना त्रिगुणमें वैठकर नहीं की 
जा सकती । इतना ही कहा जा सकता है कि इस 
त्रिगुणात्मक संसारमें ज्ञानमूलक या अज्ञानमूलक जो कुछ 
संघर्ष, कलह, युद्ध, समर और भयंकरता है वह उसी 
मूलके फैलावका विकृत रूप है । रुद्ररूप इसप्रकार मूलरूप 
होनेसे इस रूपमै भगवानको महादेव कहा गया होगा, जैसे 
महाकाली आद्याशक्ति कही जाती हैं । हिन्दुओंका युद्धघोष 
भी (हर हर महादेव” ही है । इस युद्धघोषमें जो भयंकरता 
है उसका हृदय शान्ति है, यह प्रत्येक हिन्दूको घोषके 
अनुभवसे ही ज्ञात है । “हर हर महादेव? घोषकी शान्ति 
और किसी भी युद्धघोषमें नहीं है। “हर हर महादेव? 
युद्धे रक्ततर्पणकी सूचना है, उसी प्रकार सकल संसारताप- 
हारिणी गंगाके, भूतभावन भगवानके मस्तकसे, भूतलपर 
गिरनेके कलरवकी भी शान्त, स्वच्छ, सुशीतल मधुर ध्वनि 
है | युद्धघोषमें जो रुद्ररूप है वही युद्धके फलरूपमे शिवरूप 
है । कारण, परात्परा प्रकृतिका सृष्टिसंकल्प संघर्धयुक्त होने- 
पर भी उसका मूल और उसका फल मंगलमय आनन्द 
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है । रुद्ररूप शिवस्वरूप महादेवका हदय, इसीलिये कहते 
हैं कि विष्णु हैं और विष्णुका हृदय शिव हें । 


सृष्टि कर्म है, कर्म ज्ञानका रूपात्मक अंश है । नाम- 
रूपात्मक जगद्रूप जो कर्म हो रहा है उस कर्ममें आद्यन्त- 
व्याप्त ज्ञान ही गणेश हैं । हमारी-आपकी बुद्धिके द्वारा जो 
ज्ञान आता है वह उन्हीं गणेशके ज्ञान-समुद्रका अज्ञलिभर 
जल है इसीलिये गणेश बुद्धिविनायक कहाते हैं । सृष्टि-कर्मके 
मूलमें जैसे संघषेरूप शिवहृदय रुद्र हैं, संकल्पधारक और 
कर्मपालक विष्णु हैं, वैसे ही कर्मसाधक श्रीगणेश हैं । ये 
त्रिदेव हैं-ये ही ब्रह्मा-विष्णु-महेश हैं । तीनों ही एक साथ 
हैं, एक हैं; पर अज्ञानकी भेद-बुद्धिमें मिन्न-मिन्न हैं। अभेद- 
बुद्धिमें श्रीउमा-महेश्वर हैं । 


श्रीउमा-महेश्वर ही तीनों रूप घारणकर तीनों लोक प्रकट 
करते हैं । ये त्रिदेव नाम-रूपात्मक जगतूके परे हैं | नाम- 
रूपात्मक जगतूमे हम सत्त्-रज-तमके चक्रमे घूमते रहते हें ! 
ये चक्र मायाचक्र हें--त्रिगुणात्मक मायाके अधीन सब 
प्राणी हैं, उन्हें कोई भी स्वतन्त्रता नहीं है। प्रकृतिके गुण 
धक्का देकर जिधर ले जाते हैं उधर ही प्राणियांको जाना 
पड़ता है । सुख, दुःख और सुखकी आशाके चक्करसे उनका 
छूटना बड़ा ही कठिन होता है। इस चकरसे छूटनेकी 
इच्छा भी सबको नहीं होती । सुखमें मनुष्य अपने आपको 
भूल जाता है, दुःखमें घबरा जाता है और सुखकी आशामें 
फँसा रहता है । उसे यह ज्ञान नहीं रहता कि यह सुख 
क्या है, दुःख क्या है और सुखकी आशा क्या है! वह 
अज्ञानमें रहता है। अज्ञान तमोगुण है, पर यह तम 
सहसा दूर नहीं होता है। जब कोई भयंकर आघात होता 
है तब तमका नशा कुछ उतरता है। यह आघात रुद्रका 
प्रहार है और इसका हेतु नशा उतारना है । रुद्र महादेव 
इसलिये भी हैं कि यह बैरियोंका नाश करनेवाले है--अपने 
अन्दरके वैरी और बाहरके भी । आदिमे वही रुद्र है 
अन्तमें भी वही रुद्र हैं और उनके साथ विष्णु भी हैं और 
ब्रह्मा भी । कारण, महेशके रुद्ररूपको देखनेके लिये दला 
स्थित विष्णुका प्रेम और आज्ञाचक्रस्थित नेत्रकी स्थिर दृष्टि 
चाहिये । नाम-रूपात्मक जगतके परे ये तीन आत्मस्वरूपक्रे 
नित्य भाव हैं । 


ये भाव श्रीउमा-महेश्व -शक्तिमे हें 
ब श्रीउमा महेश्वरकी उमा हृ । उमाशक्ति 
ब्रह्मविद्या है ओर महेश्वर परब्रह्म हैं । परबह्मकी प्राप्ति ब्रह्म- 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


विद्याके विना नहीं हो सकती । और ब्रह्मविद्या ब्रह्ममें ही 
रहती है ( ब्रह्मणि विद्यते या सा ब्रह्मविद्या), वही माता हैं- 
परात्परा उमा-मह्दाशक्ति । परात्पर परम धाम परब्रह्मकी प्रातिके 
लिये मनुष्य जो कुछ मन्त्र-स्ठुति करता है, जो कुछ तप 
करता है, जो कुछ ज्ञान प्राप्त करता है उस स्तुतिमें, उस 
तपमें, उस ज्ञानमें उन्हींकी सत्ता है । परम धामको प्राप्त 
करानेवाला ज्ञान-कर्म-भक्तिका जो सोपान है वह माताका ही 
स्तन-पान है । ब्रह्मविद्या या उमा-मद्दाशक्तिके ही तीनों लोक 
हैं, तीनों वेद हैं, तीनों भाव हैं और तीनों रूप हें । पर 
इन तीनोंके परे निराळम्वस्वरूप परब्रह्म परमेश जो महेश्वर 
हैं उन्हें प्रात करनेके लिये जो साधक साधना करते हैं 
अर्थात्‌ जो भक्त भजन करते हैं, जो जिज्ञासु ज्ञानाजन 
करते हैं, जो मुमुक्षु कर्माचरण करते हैं वे यह बतलाते हैं 
कि उनका भजन, उनका ज्ञान और उनका कर्माचरण 
उनका नहीं, उम्हींका है जिनके लिये यह सब किया जाता 
है । लौकिक जगतूमें अलौकिककी यह सत्ता है-यह भी 
एक विलक्षण और अदृदय जगत्‌ है जिसे जो लोग देखते 
हैं उनके लिये फिर यह जगत्‌ बहुत ही क्षुद्र हो जाता है। 
कहते हैं इस जगतका वैभव उस हिरण्मयी पुष्करिणीके 
बैभवके सामने केवल पीतलपर सोनेका मुलम्मा माळूम 
होता दै और इस जगतूके भयानक-से-भयानक दृश्य, प्रलय 
और महाप्रलय भी उस शियहृदय महारुद्रके अल्लण्ड 
आनन्द-लीला-विलासके <ंगारद्वार प्रतीत होते हैं । लोकिक- 
में अलौकिककी प्रातिकी साधनारूप जो निरहंकार सत्ता है 
यही कहते हें कि उमा-महेश्वरके पास ले जानेवाली माता, 
आद्यन्तव्यापिनी सत्ताका प्रथम परिचय है । हमलोग जिसे 
ब्रह्मविद्या कहते हैं, वह इसप्रकार अखिल, अनन्त, व्यापिनी, 
निराकार निर्गुण और साकार गुणमयी उमा-महेश्वरी हैं । वह 
माता हैं इसलिये रोते हुए बच्चेको तुरन्त उठा लेती हैं; बह 
स्वयं महेश्वरसे भिन्न नहीं, इसलिये उनका उठा लेना उमा- 
महेश्वरके चरणोंमें ही पहुँचना है । पर माताको जो माता 
नहीं मानता उसके कर्माका फल कालरूप होकर उसके 
सामने आता है; आता है जगानेके लिये, स्मरण दिलानेके 
लिये । साधारण मनुष्य उस भयंकर रूपको देखकर घबरा 
जाता है; पर धार्मिक और निष्ठावान्‌ पुरुष शिवका ही 
चिन्तन करते हुए रुद्रभगवानका पूजनकर उमा-महेश्वरी 
उमा माताकी गोदमें बैठकर उमा-महेश्वरकी अनन्त, अमर, 


७५ 


आनन्दमय सत्ताको प्राप्त होते हैं । परन्तु-- 


# शिवपुराणमें शिव-तस्व ऋ 


२०१ 


या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 

यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पझ्यतो झुनेः ॥ 

में या मेरे-जैसे लोग जिस दुनियामें रहते हैं वहाँ तो 
अलौकिक शाश्वत जगत्‌की ये बातें खप्तके समान ही हैं , 
फिर भी मेंने यह लिखा उन संयमी मुनियों-सिद्ध और 
साधकोंके चरणोंमें अपनी श्रद्धाञ्जलि अर्पण करनेके लिये जो 


अलौकिक जगतूमे ही रहते हैं और काम-क्रोधके इस जगतको 
स्वम्नठुल्य देखते हैं, क्योंकि उनके आशीवादसे इस अबोध- 
को कुछ बोध कभी हो सकता है । 

लेखके अन्तमें उन नित्य, नवभाव, नवरूप, नवरस, परम 
पुराण, अनायनन्त, भगवती-मगवान्‌ श्रीनारायणाच्यनन्त- 
नाम श्रीउमा-महेश्वरक्रे चरणोंमें प्रतिपद प्रतिक्षण प्रणाम है । 
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शिवपुराणमें शिव-तत्त्व 


(लेखक---चोंधरी श्रीरघुनन्दनमशवद सिंहजी ) 


परात्पर शिव 


a लयका अवसान होनेपर पुनः सृष्टिके प्रारम्मके पूर्व 
(प) जब परत्रझा सृष्ट्यू न्सुख होते हैं, तब वे परात्पर 


सदादिय कहलाते हैं, वही सुटिके मूल-कारण हैं । 
मनुस्मतिमे इन्हें “स्वयम्भू? कहा गया हे | यथा- 
ततः स्वयस्भूभंगवानव्यक्तो व्यञ्जयन्निदम्‌ । 
महाभूतादि वृत्तोजाः ग्रादुरासीत्तमोनुदः ॥ 
तब खयम्भू भगवान्‌ अव्यक्त होनेपर भी प्रलयके तमको 
दूर कर प्रकाशित हुए आर ब एवं अन्य सव बड़े 
शक्तिशाली तत्त्व उनसे प्रकट हुए । शिवपुराणमें भी इसी 
आशयका यचन है-- 


सिसक्षया घुराऽब्यक्ताच्छिवः स्थाणुमहेश्वरः । 
सस्कार्यकारणोपेतः स्वयमाविरभूत्मभुः ॥ 

( वा० सं० अ० ३०१।८) 

इन्हींको श्रीमद्भगवद्गीतामे महेश्वर-संज्ञा दी गयी है । 
उपद्गष्टाऽनुमन्ता च भता भोक्ता महेइवरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहेऽस्मिन्षुसु्षः परः॥ 
(१३।२२) 

साक्षी, हितोपदेष्टा, पोषक एबं भोक्तारूप जो महेश्वर 

परमात्मा दै वह इस शरीरमै परम पुरुषकी भाँति है । शिव- 

पुराणका वचन है कि शिव प्रकृति और पुरुष दोनोंसे परे 

हैं | यथा-- 


तस्य प्रकृतिलीनस्य यः परः स महेइवरः । 
तदधीनप्रवृत्तित्वात प्रकृतेः पुरुषस्य च॥ 
(वा० सं० पू० अ० २८। ३३ ) 


यह महेश्वर अपनी इच्छा-शक्तिद्वारा सृष्टिकी रचना 
करते हैं। श्रुतिका वचन है--'मायां ठु प्रकृति विद्यान्मायिनं 
ठु महेश्वरम्‌ ।' शिवकी यह शक्ति दो रूपमें कार्य करती है- 
(१) मूल-प्रकृति ओर (२) देवी-प्रकृति। गीतामें मूल-प्रकृतिको 
अपरा-प्रकृति कहा हे जिससे पञ्चभूत और अन्तःकरण आदि 
दृश्य पदार्थोकी उत्पत्ति हुई । परा-प्रकृति चैतन्य-शक्ति है 
जो इस अपरा-प्रक्ृतिको नाम-रूपमें परिवर्तित करती है । 
अपरा-प्रकृतिको “अविद्या' ओर पराको “विद्या? कहते हैं । परा- 
प्रकृतिको “पुरुप' भी कहते हैं | इन दोनों प्रकृतियोंके नायक 
और प्रेरक श्रीशिव--महेश्वर हैं । 


क्वरन्त्यविद्या ह्यस्तं विद्येति परिगीयते । 
ते उभे ईशते यस्तु सोऽन्यः खलु महेइवर: ॥ 
माया प्रकृतिरुद्दिटा घुरुषो माययावृतः । 
सम्बन्धो मलक्रमभ्यां शिवः प्रेरक ईइचरः ॥ 


शिव त्रिदेवसे एथक हैं 


सगुण अर्थात्‌ मायासंवलित ब्रह्म जिनकी पुरुष-संज्ञा 
है, शिवकी इच्छाके अनुसार गुणोंके क्षोभसे रजोगुणसे ब्रह्मा, 
सत्त्वसे विष्णु और तमसे रुद्ररूप हुए । ये तीनों ब्रह्माण्डके 
त्रिदेव हैँ और शिव अनेक कोटि ब्रहमाण्डोंके नायक हैं। 
शिवपुराण वा० सं० अ० २ का वचन है-- 
पुरुषाधिष्ठितास्मूर्व॑सच्य क्तादीश्वराज्ञया 1 
बुद्ध्यादयो विश्लेषान्ता विकाराश्चाभवन्‌ क्रमात्‌ ॥ 
ततस्तेभ्यो चिकारेभ्यो रुद्रो विष्णुः पितामहः । 
जगतः कारणस्वेन त्रयो देवा विजज्ञिरे॥ 
सृष्टिस्थितिलयाख्येघु कमंसु त्रिषु हेतुताम्‌ । 
प्रशुस्वेन - सहैतेषां प्रसीदति महेश्वरः॥ 


२०२ # अर्घ भवानीसहितं नमामि * 


प्रथम ईश्वरकी आज्ञासे पुरुषाधिष्ठित अव्यक्तसे क्रमशः 
बुद्धिसे लेकर विशेषपर्यन्त विकार उत्पन्न हुए | उनमें ब्रह्मा, 
विष्णु और रुद्र-ये तीन देव जगतूके कारणरूप उत्पन्न 
हुए । ये तीनों क्रमशः सृष्टि; स्थिति और लयके कायमें 
महेश्वरद्वारा नियुक्त हैं । इन त्रिदेवाँमै परस्पर कोई 
भेद नहीं है । तीनों एक हैं और तीनोंका कार्य मिलकर 
होता है । अर्थात्‌ तीनों ही एक दूसरेके कार्यमें सहायता देते 
हुए एकमत होकर कार्य करते हैं। जो इन तीनोंमें भेद 
समझता है, एकको बड़ा और दूसरेकों छोटा कहता 
है वह शिवपुराणके निम्नलिखित वचनके अनुसार राक्षस 
अथवा पिशाचके समान है, इसमें सन्देह नहीं । शिवपुराणमें 
लिखा है-- 

एते परस्परोत्पन्ना धारयन्ति परस्परम्‌ । 

परस्परेण वद्ध'न्ते परस्परमचुत्रताः॥ 

कचिड्रह्मा चिद्विष्णुः क्वचिद्ुद्रः प्रशस्यते । 

नानेव तेषामाधिक्यभेश्व्ंञ्चातिरिच्यते ॥ 

अयं परस्त्वयं ` नेति संरम्भाभिनिवेदिनः । 

यातुधाना भवन्ध्येच पिशाचा चा न संशयः॥ 


चतुव्यूह 


गुणत्रयसे अतीत भगवान्‌ शिव चार व्यूहोमें विभक्त हैं 
१-जह्मा, २-काल, ३-रुद्र और ४-विष्णु । शिव सबके 
आधार हैं और शक्तिकी भी उप्पत्तिके थान हैं, जैसा 
कि शिवपुराणके उपर्युक्त प्रकरणमें लिखा दै-- 

देवो _ गुणत्रयातीतश्चतुन्यूहो महेश्वरः । 

सकलः सकलाधारः शक्तेरुरपत्तिकारणम्‌ ॥ 

सोऽयमात्मन्नयस्यास्य प्रकृतेः पुरुषस्य च। 

लीलाकृतजगस्सूष्टिरीइवरत्वे व्यवस्थितः ॥ 

यः सर्वस्मास्परो निष्यो निष्कलः परमेश्वरः । 

स पुव तत्तदाधारस्तदात्मा तदधिष्टितः॥ 

तस्मान्महेश्वरश्चैच प्रकृतिः पुरुषस्तथा । 

सदाशिवो भवो विषणुब्र हा सव॑ दिवात्मकम्‌॥ 


त्रिदेवान्तर्गत रुद्र गुणातीत शिवसे स्वरूपतः 
पृथक हैं 


श्रीशिव ब्रह्माण्डके अधिष्ठाता त्रिदेवोंके अन्तर्गत रुद्रसे 


* महाविष्णु श्रीशिवके समान त्रिदेवान्तर्गत विष्णुसे उच्च हैं 
और बही बैष्णबोंके इष्ट हैं । उन्हींके अवतार श्रीराम और श्रीकृष्ण हुए। 


प्रथक्‌ हैं । इसके और भी प्रमाण श्रीशिवपुराणमें हें । 
यथा-- 
दक्षिणाङ्गान्महेरास्य जातो बह्यास्मसंज्ञकः । 
चामाङ्गादभवद्विष्णुस्सतो विद्येतिसंज्ञितः । 
हृदयान्नीररुद्रोऽभूच्छिचस्य शिवसंज्ञितः ॥ 


इससे यह भी सिद्ध होता है कि त्रिदेवोमें भी एक देव 
रुद्र हैं, अतएव रुद्र एक ही हैँ--यद्यपि ग्यारह गुण-कर्मके 
कारण उनके ग्यारह काम और ग्यारह नाम हैं । 

शिव-लिङ्ग केवल चिन्मय है, स्थूल नहीं 

सदाशिवसे जो चेतन्य-शक्ति उत्पन्न हुई ओर उससे 
जो चिन्मय आदि पुरुष हुए, वही यथार्थमें शिवके लिङ्ग 
हैं, क्योंकि उन्हींसे चराचर विश्वकी उत्पत्ति हुई, वे ही सवके 
लिङ्ग अथवा कारण हैं और उन्दीम विश्वका लय होगा । 
शिवपुराणमें लिखा है कि समस्त लिङ्ग-पीठ (आधार) 
अर्थात्‌ प्रकृति पार्वती और लिङ्गको चिन्मय पुरुष समझना 


चाहिये । इन दोनेंके संयोगसे सुष्टिकी उत्पत्ति हुई । 
यथा--- 


पीठमम्बासयं सव॑ शिवलिङ्गञ्च चिन्मयम्‌ । 
( विथे० सं० अ० ९ ) 
शिवपुराणमें शिवके वाक्य हैं कि जो लिङ्ग 
( महाचैतन्य ) को संसारका मूल-कारण और इस कारण- 
जगत्‌को लिङ्गमय ( चैतन्यमय ) समझकर इस आध्यात्मिक 
दृष्टिसे लिज्ञकी पूजा करता है वही मेरी यथार्थ पूजा करता 
है | यथा-- 
योऽर्चयाऽच॑यते देवि पुरुषो मां गिरेः सुते । 
लोकं लिङ्गात्मकं ज्ञात्वा लिङ्गे योऽर्चयते हि माम्‌॥ 
न मे तस्मास्प्रियतरः प्रियो चा विद्यते ततः। 


( सनत्कु० सं० अ० ३० ) 


शिवपुराणके अनेक स्थलोंमें ( उदाहरणतः वा० सं० उ० 
अ० २७) और रिङ्गपुराणमें भी कथा आती है कि सृष्टिके 
आदिमें अर्थात्‌ किसी ब्रह्माण्डके पारम्भमें ब्रह्मा और 
विष्णुको लिङ्गके दर्शन हुए, जिसका आदि-अन्त दोनोंने 
नहीं पाया । उसके बाद उस लिङ्गमें प्रणवक्रे अक्षर प्रकट 
हुए । प्रणबके अक्षरोंके प्रकट होनेका तात्पर्य नांद अर्थात्‌ 
शब्द-ग्रह्मका प्रकट होना है जो सृष्टिके समस्त पदार्थोंका 


# शिवपुराणमें शिव-तरव ॐ 
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आदि-कारण है। ये विष्णु और ब्रह्मा उस ब्रह्माण्डके त्रिदेया- 
न्तर्गत ब्रह्मा, विष्णु थे न कि महाविष्ण, जिनमै और 
सदाशिवमें भेद नहीं हे । लिज्ठसे तात्पर्य यहाँ महाचेतन्यमय 
आदिपुरुषका है जिसक्रे संकल्प अथवा इच्छा-शक्तिमें 
सम्पूर्ण विश्व निहित है और उसीसे इस विश्वकी 
उत्पत्ति हुई । 


पश्च और अष्टमूर्ति 


शिवपुराणकी सनत्कुमारसंहिताके छठे अध्यायमें 
लिखा है कि शिवकी प्रथम मूर्ति कीड़ा करती है, दूसरी 
तपस्या करती है, तीसरी लोकसंहार करती है, चौथी प्रजा- 
की सृष्टि करती है और पाँचवीं ज्ञान-प्रधान होनेके कारण 
सद्वस्तुयुक्त सम्पूर्ण संसारको आच्छन्न कर रखती है। वही 
ईशानमूर्ति सबके प्रभु, सबमें वर्तमान, सृष्टि ओर 
प्रळ्यकर्ता और सबके रक्षक हैं । उनका नाम ईशान है। 


उक्त पुराणकी वायबीय संहिताके चोथे अध्यायमें लिखा 
है कि श्रीशिवकी ईशान नामकी परमोत्तम प्रथम मूर्ति 
साक्षात्‌ प्रकृति-भोक्ता, क्षेत्रज्ञ पुरुषमें अधिष्ठित रहती है। 
तत्पुरुष नामकी दूसरी मूर्ति सत्त्वादि गुणाश्रय, भोग्य प्रकृति- 
में अधिष्ठित है । तीसरी घोराख्य मूर्ति धर्मादि अष्टाङ्ग- 
संयुक्त बुद्धिमें अवस्थित रहती है । चौथी मूर्ति जिसे वामदेव 
कहते हें अहङ्कारकी अधिष्ठात्री है ओर पाँचयीं सद्योजात 
मूर्ति मनकी अधिष्टात्री है। श्रीशिवकी अष्टमूर्तियाँ-- 
शर्व, भव, रुद्र, उग्र, भीम, : पशुपति, ईशान और महादेव 
क्रमशः प्रथिवी; जल, अग्नि, वायु, आकाश) क्षेत्रज्ञ, सूर्य 
और चन्द्रमें अधिष्ठित रहती हैं । 


अद्ध॑नारीश्वर 


श्रीशिवपुराणकी वायवीय संहिता ( पूर्वमाग ) के 
१३ ओर १४ वें अध्यायमें कथा आती है कि जब ब्रह्माकी 
मानसिक सृष्टिसे प्रजाकी वृद्धि न हुई तब उन्होंने प्रजा- 
बृद्धिका ठीक उपाय जाननेके लिये तपस्या करना प्रारम्भ 
किया । तपस्याके कारण ब्रह्माके मनमै आद्याशक्ति उदित 
हुई । उक्त शक्तिके आश्रयसे ब्रह्मा श्यम्बकेश्वर शिवके ध्यान 
करनेमें प्रवृत्त हुए । श्रीशिव ध्यानके प्रभावसे सन्तुष्ट होकर 
अद्व॑नारीश्वर अर्थात्‌ आधी स्री (शक्ति) और आधे पुरुष 
( शिव ) के रूपमेंब्रह्माके समक्ष प्रकट हुए | ब्रह्माने शिव 
और उनकी शक्ति दोनोंकी स्तुति की । स्तुतिसे प्रसन्न होकर 


श्रीरिवने अपने झारीरसे एक देवीकी उत्पत्ति की जिनकी 
संज्ञा परमा शक्ति थी । ब्रह्माने उक्त श्रीदेवीसे कहा कि “मैंने 
अबतक मनद्वारा देवतादिकी उत्पत्ति की है किन्तु वे वार- 
बार उत्पन्न होकर भी बृद्धिंगत नहीं हो रहे हैं । अतएव 
अब में मेथुन-जन्य सृष्टिद्वारा प्रजाकी वृद्धि करना चाहता 
हूँ । इसके पूयं आपसे अक्षय नारी-कुलकी उत्पत्ति न हुई 
जिसके कारण मैं स्त्रीको नहीं बना सकता। अतएव आप 
कृपाकर मेरे पुत्र दक्षके यहाँ कन्यारूपमें जन्म लीजिये ।? 
ऊपरकी कथासे तीन परमोत्तम सिद्धान्त प्रकट होते हैं । 
एक तो यह कि शिव-लिङ्गरूपमं संसारके समस्त चराचर 
प्राणियोंके साँचे हैं और जो साँचेकी भाँति संकल्प- 
रूपर्मे लिङ्गके अन्दर नहीं है उसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती। 
दूसरी बात यह है कि परात्पर शिवकी प्राप्ति उनकी झक्तिसे 
सम्बन्ध होनेपर ही होती है, जैसे ब्राको हुई । तीसरी यह 
कि संसारकी मानवी प्रजाका कारण अद्ध नारीश्वर होनेसे 
सभी पुरुष शिवरूप और सब ज्ियाँ शक्तिरूपिणी हें, जैसा 
कि शिवपुराणमें लिखा है-- 


शङ्करः पुरुषाः सर्वे स्त्रियः सर्वा महेश्वरी । 
(वा० सं० पू० अ० ४। ५५) 


शिव जगहुरु 


श्रीशिषका एक बृहत्‌ परम कल्याणकारी कार्य इस 
विश्वमै जगद्गुरुके रूपमें नाना प्रकारकी विया, योग, ज्ञान, 
भक्ति आदिका प्रचार करना है, जो विना उनकी कृपाके 
यथार्थ रूपमें प्राप्त नहीं हो सकते । श्रीरिव केवल 
जगद्गुरु ही नहीं हैं किन्तु अपने कार्य-कलाप, आहार-विहार 
और संयम-नियम आदिद्वारा जीयन्सुक्तके लिये आदश हैं । 
लिङ्गपुराणके अध्याय ७ और शिवपुराणकी वायवीय संहिता 
पूर्बभागके अ० २२ में शिवके योगाचार्य होनेका और 
उनके शिष्य-प्रशिष्योंका विशद वर्णन है । शिवपुराणका 
कथन है-- 


युगाचत्तेंछु शिष्येषु योगाचार्यस्वरूपिणा । 
तत्र तत्रावतीणेन शिवेनैव प्रवत्तते ॥ 
संक्षिप्यास्स  प्रवक्तारश्चस्वारः परसषेयः । 
रहु्दधीचोऽगरस्यश्च उपसन्युमंहायशाः ॥ 


ते च पाशुपता ज्ञेयाः संहितानां प्रवत्तकाः । 
तस्सन्ततीनां गुरवः ` शतशोऽथ सहस्त्र: ॥ 
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प्रति युगके आरम्ममें श्रीरिव योगाचायंके रूपमें अवतीर्ण 
होकर श्रिष्यौंको शिक्षा प्रदान करते हैं । चार बड़े ऋषियोंने 
इस ( योग-शास्र ) को संक्षेपमें वर्णन किया । उनके नाम 
रुरु, दधीच, अगस्त्य और महायश उपमन्यु हैं । ये 
पशुपतिके उपासक और पाशुपत-संहिताओंके प्रवत्तेक हुए । 
इनके बंशमें सेकडो-हजारो गुरु उत्पन्न हुए । शिवपुराणकी 
वायवीय संहिताके उत्तर-भागके १० बें अध्यायमें इन 
योगाचायौं और उनके शिष्य-प्रशिष्यौंका सविस्तर वर्णन है 
और उनके नाम भी वहाँ दिये गये हैं । प्रथम २८ योगा- 
चार्य हुए, ४५८७-२८ ॥ इन अद्दाईसके चार-चार शिष्य 
इए, जिनकी संख्या. २८५४११२ हुई । इनमें सनत्कुमार, 
सनक, सनन्दन, सनातन, कुथुमि, मित्रक आदिके भी नाम 
हैं | लिखा है कि संसारकी मङ्कल-कामना ही इनका व्रत 
है।। इस अध्यायके अन्तका निम्न-छोक बड़े महत्वका है, 
वह इसप्रकार है-- 


स्वदेशिकालिमान्‌ मत्वा नित्यं वः शिवमर्चयेत्‌ । 
स याति शिवसायुज्यं नात्र कार्या विचारणा ॥२८॥ 
अर्थात्‌ जो इनको अपना सदगुरु मानकर शिवकी 
उपालना-ध्यान करता. है, वह अनायास शिवकी साक्षात्‌ 
प्राप्ति करता है, इसमें कोई सन्देह नहीं । ऊपरके वाक्योसै 
अह सिद्ध है कि ये सद्गुरु इस समय भी वर्तमान रहकर 
योग्य साधकोंकी अदृद्य अथवा दृश्य-भावसे सहायता कर 
इष्टोन्मुख और शिवोन्मुख करते हें । और साधक इनमेंसे किसी 
एकको अपना सद्गुरु वरण करके साधना करनेसे अवश्य 
इष्टका लाभ करता है। इन सद्वुरुओंमेंसे किसी एकको सद्गुरु 
वरण किये बिना कोई अपने इश्की उपासनामें सिद्धि प्राप्त 
नहीं कर सकता । भाव यह है कि जगद्गुरु श्रीशिवकी इच्छा- 
चुसार उनके पुत्रकी भॉति ये योगाचार्य और उनके शिष्य 
प्रशिष्यगण ज्ञान, योग, भक्ति आदिके प्रचारमें सदा प्रदत्त 
रहते हैं और योग्य साधकोंकी अद्द्य-मावसे सहायता करते 
हें । हमलोगोंमें जब कभी सद्वृत्ति, सद्विचार, सत्‌-कामना, 
उत्तम साधनोंमें प्रत्नत्ति, भक्ति-माव, सत्य-ज्ञानका अनुसन्धान 
आदि सद्भाव और सद्रुण प्राप्त होते हें अथवा भविष्यमें 
क्रमशः होंगे वे सब इन्हीं सद्गुरुओंकी कृपाका फल है । 
अतएव इनकी असीम कृपापर दृढ़ बिश्वास रखकर तथा 
इनके प्रत्यक्ष न होनेपर भी इनको सदगुरु मानकर इनमें 
भक्ति और श्रद्धा करनी चाहिये एवं इनका स्मरण भी करना 
चाहिये । ऐसा करनेपर ये विशेष सहायता कर सकेंगे ओर 


ॐ भव भवानीसहितं नमामि # 


यदि साधकपर शिवकी कृपा हुई तो प्रत्यक्ष भावसे अन्तरमें 
उपदेश भी करेंगे । 


पाशुपत-योग 


इसका विस्तारपूर्वक वर्णन शिवपुराणकी सनत्कुमार- 
संहिताके अ० ५६से ५८ तकमें है, जिसका साधना-सम्बन्धी 
सूक्ष्म सारांश इसप्रकार है। आत्माकी शिव-तत्त्के साथ 
एकता करके इन्द्रियोंका नित्रह करना यथार्थ भस्म धारण 
करना है, क्योंकि श्रीसिवजीने ज्ञान-चक्षुद्वारा कामको भस्म 
किया था । ॐ“कारकी उपासना जपद्वारा करनी चाहिये; 
यथार्थ ज्ञान, योग, क्रियानुष्ठानकी प्राप्ति करनी चाहिये । 
हृदय-कणिकामें एक सूक्ष्म, सर्वतोमुख, दस नाड़ियोंसे 
वेष्टित कमळ है--उसीमें जीवात्माका वास है। यही 
जीवात्मा सूक्ष्मरूपसे मनमें रहता है और वही चित्त और 
पुरुपरूप हे । वेराग्य, धर्म, समता आदिक्रे अभ्याससे 
तमोगुण, रजोगुणके विकारोंको पराभव करके और सद्दु रू- 
पदिष्ट योंगाभ्याससे% सूक्ष्म नाड़ीरूपी दशाय्रिकों भेद करके 
भूतोंके आधार सोमका पर्यटन करे । वह अभ्यन्तरस्थ सोम 
उस नाड़ीद्वारा तपित होकर वृद्धिको प्राप्त करता है और तब 
जीव मध्यगत शिराकों आह्वान करता है। प्राज्ञ योगी 
जव-जत्र सोम-शिखाद्वारा तपित. होते हैं, तभी जाग्रत्‌ और 
सुत-अवस्थाको जीतकर अजाग्रत-अवश्धामें ध्यान-योगद्वारा 
व्येयमें लय होते हैं | ५८ वें अध्यायमें श्रीसनत्कुमारने 
व्याससे जो कुछ कहा उसका संक्षेप यों दै-मुझको सुरुल्पमें 
जानकर, मेरेद्वारा कथित विद्याका अभ्यास करके, उपाधियों पर 
अधिकार करके और प्रथक्‌ होकर तत्त्यज्ञानके २६ तत्त्योको 
लाभ करे | श्वास और नाड़ियाँकों जीतकर जो सूक्ष्म 
आत्मा हृत्‌-पञ्चकी कर्णिकामें है उसमें मनको एकाग्र कर 
खित होवे । योगी विद्या-शक्तिके आश्रयसे ही नाड़ियोंका 
दर्शन करके अभ्यन्तरमै परमात्माका दर्शन पाते हैं । 


ऊपरके कथनमें एक बहुत विद्येप रहस्य है । वह यह 
है कि श्रीसनत्कुमारने व्याससे कहा कि मुझको सद्गुरु वरणकर 
इस योगमे प्रवृत्त होना चाहिये । यदद सद्गुरुवरण त्रिकालके 
लिये सत्य दै । यथार्थ उच्च आध्यात्मिक योगके आचार्य 
श्रीसनत्कुमार आदि अदृश्य सद्रुरुगण हैं | और विना इनकी 
कृपा-दृष्टिके साधक उन्नति नहीं कर सकता । ये प्रत्येक 


न ल्क क हे क्रन्त 
क इस योगाभ्यासकी शैलीका किञ्चित्‌ वर्णन ग्रन्थमें है किन 
विना युरुके वतलाये उसे कोई समझ नहीं सकता । 


& आरती # 


यथार्थ साधककी ओर अपनी क्ृपा-दृष्टि रखते हैं जैसा 
पहले कहा जा चुका है । प्रत्येक साधकको इन्हें सद्गुरु मान- 
कर और इनपर श्रद्धा-विश्वास-भक्ति रखकर अपनी साधना- 
में प्रवृत्त होना चाहिये । ऐसा करनेसे अद्टश्य-भावसे किसी- 
न-किसी सद्गुरुसे सावकको सहायता मिलेगी और साधना- 
की विप्नन्वाधाएँ दूर हो जायँगी । 
पूजा ओर ध्यान 

छिवपुराणमें शिव और पार्वतीके संवादम पूजाका 
क्रम विस्तारसे दिया हुआ है । संक्षेपम मुख्य सांघनाका 
प्रकार यह हे कि खान करके शिव, शिवा और गुरुका 
चिन्तन करे | पश्चात्‌ एकाप्रचित्त होकर पूर्व अथवा उत्तर- 
सुव बैठकर दहन-ड्रावनादिसे पश्चतस्वोंकों झुद्ध करना 
चाहिये । अङ्गन्यास; मन्त्रन्यासादि करके देवताङ्गमें पडङ्ग- 
न्यास करना चाहिये | इसके वाद विद्या-स्थान, स्वकीय 
रूप, ऋषि, छन्द, अधिदेवत शक्ति और वाच्य आदिका 
स्मरण करके पञ्चाशर-सन्त्र जपना चाहिये | जपके साथ-साथ 
प्राणायाम करना चाहिये अथवा शिव और शिवा दोनोंकी 
मूर्तिका ध्यान करना चाहिये | प्राणायामयुक्त जप उत्तम 
है किन्तु प्राणायामके साथ चार सो वार मन्त्र-जप करना 
चाहिये । इसप्रकारके पाँच प्राणायाम यथेष्ट हे । प्राणायास- 
युक्त जपकी अपेक्षा ध्यानयुक्त जप हजारगुना अधिक महत्त्य- 
का है । सदाचारसम्पन्न होकर ध्यान-जपादि करनेसे मङ्कळकी 
प्राति होती है । आचार परम धर्म, आचार ही परम धन, 
आचार परम विद्या ओर आचार परम गति है । आचार- 
विहीन पुरुप इस लोकमें निन्दित होकर परलोकमें बहुत 
दुश्च भोगते हं । अतएव अवश्य अवश्य अवश्य 
सदाचारवान्‌ होना चाहिये । 
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स्मरण रहे कि साधनामें ध्यान मुख्य है और इसके 
द्वारा इष्टकी प्रत्यक्ष प्राप्ति होती है । शिवपुराणकी वायवीय 
संहिता, उम्तर भागके अ० ८ में लिखा है कि पञ्चयज्ञमें ध्यान 
और ज्ञान-यज्ञ मुख्य हैं । जिनको ध्यान और ज्ञानकी प्राप्ति 
हुई, वे ही भव-समुरसे उत्तीर्ण हुए हैं-ऐसा जानना चाहिथे। 
हिंसादि दोपवजित, विशुद्ध, चित्तको प्रशान्त करनेवाला 
और अपवर्ग-फल-प्रद ध्यान-यज्ञ ही सबसे श्रेष्ठ है । कर्म- 
यज्ञ-कर्ता तो राजभवनके वाह्य कर्मचारीके समान हैं जिनको 
अल्प फल मिळता है । ध्यानीको ईइवर-विग्रह प्रत्यक्ष भासता 
है और कर्मयोगीके लिये ईश्वर-देह स्थूळ मिट्टी, काष्ठादिद्वारा 
कल्पित होता है । इस कारण ध्यान-परायण पुरुष शिवको 
यथार्थरूपसे जानते हें । इसीलिये बे पाषाणमय अथवा 
मृण्मय मूर्तिपर निर्भर नहीँ रहते । हृदयस्थ शिवको 
छोड़कर जो बाह्यलूपमें ही शिवकी पूजा करते हैं वे मानो हस्त- 
रात फलको त्यागकर अपनी कोहनीको चाटते है । ज्ञानसे 
ध्यान ओर थ्यानसे ज्ञान एवं दोनोंसे मुक्ति मिलती है, 
इसलिये ध्यान-यज्ञका कभी परित्याग नहीं करना चाहिये । 
झिवपुराणकी सनव्कुमारसंहिताके अ० ३८ में लिखा है-- 


पुरुष शाश्वत सूक्ष्म द्रष्टव्य ध्यानचक्षुषा । 
यतते ध्यानयोगेन यदि पञ्येत पझ्यति॥ 


ध्यान हृदयमें ही होना चाहिये । दिवपुराणके अनेक 
खलोम उल्लेख है कि शिवका वास हृदयमे है और हृदय- 
हीमें ध्यान करना चाहिये | यथा--- 

परमात्मा हृदिस्थो हिस च सवै प्रकाशते । 

नाभिनाडीभिरव्यर्थे क्रीडामोहविसजनम्‌॥ 

स नाडीतोऽथ मन्तव्यो येन विश्वं हृदि ब्रजेत्‌ । 

पूर्वास्ते हृदि तिष्ठरित तन्मनस्तत्परायणाः॥ 

स्वदेहायतनस्यान्तबिंचिन्त्य शिवसम्बया । 

हत्पञ्मपीठिकामध्ये ध्यानयज्ञेन पएजयेत्‌॥ 


Se 


आरती | 
हरि कर दीपक, बजावें संख सुरपति, गनपति झाँझ, भैरों झालर झरत हें । 
नारदके कर बीन, सारदा जपत जस, चारि मुख चारि बेद विधि उचरत हैं ॥ 
पटसुख रटत सहस्रमुख सिव सिव, सनक सनंदनादि पाँयन परत हैं । 
बालक्ृषष्णः तीनि लोक तीस और तीनि कोटि एते सिव संकरकी आरती करत हैं॥ 


जाजै वकिल 


न््वालकृष्ण 


संस्कृत-साहित्यमें शिव 


(लेखक- साहित्याचार्य पं० श्रोमथुरानाथजो शास्त्री, भट्ट, कविरल ) 


Me 
स्कृतका साहित्य आध्यात्मिक 
तत्त्वांसे पूर्ण और वड़ा विस्तृत 
है। इसी साहित्यसे अनेक भाषाओं- 
के साहित्यौका विकास और पोषण 
हुआ है यह कौन नहीं जानता १ 
इसमें अन्यान्य विषयोंपर तो 
गभीरतम गवेषणाएँ. हुई ही हैं, 
i त परन्तु अध्यात्म-विषयोपर तो इतना 
विचार हुआ है जिसकी हद नहीं । इस अध्यात्ममयताके 
कारण ही बहुत-से पाश्चात्य विद्वान्‌ इस भाषाको “अध्यात्म- 
भाषा? तक कह गये हैं । आर्यदशन प्रत्येक पदार्थको 
आध्यात्मिक, आधिदैविक, आधिभौतिक इन तीन रूपोंमें 
व्याख्या करके समझाया करते हैं । 

भगवान्‌ शिवका संस्कृत-साहित्यमे बड़े व्यापकरूपसे 
वर्णन है | वेदसे लेकर अर्वाचीन लेलकतक रिव-वर्णनपर 
नाना प्रकारसे छिख गये हैं और बहुत कुछ लिख गये हैं । 
यजुर्बेदकी रुद्राशध्यायीसे दार्शनिक विद्वान्‌ और भक्त 
दोनों ही अपना-अपना अभीष्ट अर्थ निकालते हैं । 
दाशनिकगण शिवतत्त्वकी बड़ी गभीररूपसे व्याख्या करते 
हैं तो भक्त-समाज भगवान्‌ शियके मनोहर चरित्र वर्णन 
करके उनकी महिमा सर्व-साधारणतक प्रकट करना चाहता 
है । उपनिषत्‌ “सत्यं शि सुन्दरम” कहकर आध्यात्मिक 
पद्धतिसे हमें शिव-रहस्य समझाना चाहते हैं तो पुराण 
शिव-माहात्म्य-वर्णन दूसरे ही प्रकारसे आरम्भ करते हैं। 
पुराणोंमें भगवान्‌ शिवका स्वरूप, उनकी क्रीडा, उनका 
निवास-खान, उनके गण, उनके सेवक, उनका श्रुङ्गार, 
उनके चरित्र, उनका स्वभाव--यो कहना चाहिये कि उनके 
सभी परिकर अद्भुत-अद्भुत बतलाये गये हैं। जबतक 
उनका असली तत्त्व समझमें नहीं आ जाता तबतक मनुष्य 
अपनी रुचिके अनुसार इनका अनेक तरहसे आलोचन- 
विवेचन किया करता है । 


जटाओंमें गङ्गाधारण तथा कण्ठमें हलाहळस्थापना 
इन्हीं दो विषयोंको ले लीजिये । इन्हींपर लोगोंकी अनेक 


भावनाएँ हैं । कोई कहते हैं कि भगवान्‌ शिव विष्णके 


अनन्य भक्त हैं अतएव अपनेको पवित्र करनेके लिये उनके 
चरणप्रक्षालनोदकस्वरूप भगवती गङ्गाको भक्तिभावसे 
मस्तकपर धारण करते हैं । इसी तरह कोई वादशील कहता 
है कि भगवान्‌ शङ्कर तामसस्वरूप हैं--उन्हें विष, धतूरा, 
आक इत्यादि पदार्थ ही अच्छे लगते हैं; अतएव अपनी 
रुचिसे ही भगवान्‌ शिवने विष-पान किया है इत्यादि | इन 
दोनों ही बातोंपर दूसरे पक्षका दूसरा उत्तर है। अप्पय्य 
दीक्षित कहते हैं-- 

गङ्गा टता न भवता शिव पावनीति 

नास्वादितो मधुर इष्यपि कालकूटः । 
त्रैलोक्यरक्षणकृता भवता दयालो 
कमंद्वयं कलितमेतदनन्यसाध्यम्‌ ॥ 

“हे भगवन्‌ ! “पवित्र करनेवाली है? इस बुद्धिसे आपने 
गङ्गाको नहीं धारण किया है तथा आपको मधुर लगता है 
इसलिये विषका भी पान नहीं किया है । किन्तु आप 
त्रिलोकीका रक्षण करनेवाले हैं, अतएव दयाळतासे लोककी 
रक्षाके लिये यह दोनों बड़े भारी कार्य जो और बड़े- 
बड़े देवताओंसे नहीं बन सकते थे आपने किये हैं ।? 

अस्तु, भगवान्‌ शिवसे सम्बन्ध रखनेवाले ऐसे-ऐसे 
पौराणिक विषयोंका वर्णन भी यद्यपि उपर्युक्त झीर्षककी 
छत्रछायामें अच्छी तरह समा रहा है, क्योकि 
“संस्कृत-साहित्य? शब्द व्यापक है; परन्तु वेद, दर्शन, 
पुराणादिप्रोक्त शिवःवर्णनके निवन्ध 'निबन्ध-सूची? में 
अलग-अलग गिनाये गये हैं, इसलिये पुराण आदिकी 
चहारदीवारीको दूर छोड़कर मुझे यहाँ केवळ संस्कृत- 
कवियोंके वर्णनको ही लेना चाहिये । क्योंकि 'संस्कृत-साहित्य' 
शब्दसे यहाँ केबल अलङ्कारदान्न, काव्य इत्यादिसे ही 
वक्ताका प्रयोजन मालूम पड़ता है, जैसा कि 'साहित्य- 
दर्पण”, “साहिस्यकी परीक्षा? आदिमें साहित्य-दान्दका अर्थ 
लिया जाता है। 

[२] 


भगवान्‌ शिव संस्कृत-कवियोके प्रधानरूपसे वर्णनीय हैं । 
यों तो संस्कृत-कवियोके समाजमें भला कौन-से देवता सूक्ति- 
कुसुमोसे अभ्यचिंत नहीं हुए हैं १ सभी देवताओंके एक-से- 
एक बढ़कर स्तुति वा वर्णन मिलते हैं परन्तु भूतभावन 


* संस्छृत-साहित्यमें शिव # 


भगवान्‌ शङ्करके विषयमै तो कवियोंका भक्तिभाव कुछ 
बढ़ा-चढ़ा-सा प्रतीत होता है । “विद्याकामस्तु गिरिशम्‌? 
पर कवियोंकी अटल आस्था माळूम होती है। दक्षिण- 
भारतके वेदान्ताचार्य वेङ्कटाध्वरि, जगन्नाथ प्रभति तथा 
पूवभारतके कर्णपूरगोस्वामी, जीवगोस्वामी, जयदेव प्रभूति 
वेष्णव-कवियोंको छोड़कर और-और देशाँके प्रायः सभी 
संस्कृत कवि अपने-अपने ग्रन्थोंके आदिमें शिव-विषयक 
मङ्गलाचरण करते हैं, भगवान्‌ शियके चरित्रोंसे अपनी 
सूक्ति-सरिताको पावन करते हैं । 

काइमीरकोंका दावा है कि हमारे देशको छोड़कर 
कविता और केसर हो ही नहीं सकतीं । बिहण कहते हैं--- 

सहोदराः कुङ्कुमकेसराणां 

भवन्ति नूनं कविताविलासाः । 
न शारदादेशमपास्य येषां 
मयाऽथय दष्टः क्चन प्ररोहः ॥ 

मुझे मालूम होता है, कि कविता-विलास और केसर 
ये दोनों सहोदर भाई-भाई हैं क्योंकि झारदा-देदा अर्थात्‌ 
सरस्वतीके देश--इस कइमीरको छोड़कर और कहाँ भी मैंने 
इन दोनोका उत्पन्न होना नहीं देखा ।? सोचिये तो सही, 
कितनी गर्वभरी उक्ति है ? जैसे केसरकी खेती कश्मीरको 
छोड़कर और कहीं हो ही नहीं सकती बेसे ही “कविता” जिसे 
कहते हें वह कशमीरको छोड़कर दूसरी जगह देखी ही नहीं 
जाती, यह तो कहा ही है; किन्तु साथमै कयि एक बड़ी 
भारी बात कह गया है । यह कहता है कि सरस्वतीका देश 
ही--अगर कोई है तो--यह है । अस्तु, “टकसाली कविता 
कदमीरकी ही होती है? यह काइमीरदेशवासी व्रिहृण कवि 
चाहे कह गया हो परन्तु इसमें वादःविवादके लिये बहुत 
कुछ गुंजाइश है । कवितामें “वेदर्भी रीति? सर्वप्रधान मानी 
जाती हे। अब आप ही देख लीजिये “विदर्भ? कश्मीरकी 
दिशामें है या उसके सामनेकीमें ! खैर, इस वाद-विवादकी 
मीमांसा इस लेखमें नहीं करनी है। यहाँ तो कहनेका 
तात्पर्यं यही है कि जो काइमीरके कवि अपनेको कवितामें 
अद्वितीय समझते हे वह भी सब-के-सब भगवान्‌ शिवकी 
लीला ही गाते हें ।. जगद्धरकी “स्तुति-कुसुमाञ्ञलि? से 
बढ़कर भला कोन-सा झिवविषयक काव्य होगा, जिसे 
कविता-ृष्टिसे परखिये चाहे भक्तिकी कसौटीपर जाँचिये, 
वह अद्वितीय उतरेगा । जगद्धरकी शिवविषयक सूक्तियाँ 
एक अलग लेखका विषय हैं जिसे यहाँ में नहीं छू रहा 


[635] शिवाङ्क ८-- 
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हूँ, किन्तु इसमें सन्देह नहीं कि काइमीरके कवि इसमें पूर्णतया 
सफल हुए हैं । 

काइमीरकोंको छोड़कर और आगे चलिये । महाकवि 
कालिदास जो कनिष्ठिका अँगुलीपर प्रथम-प्रथम. गिने जाकर 
आगे अपने बराबरका कवि न मिलनेके कारण दूसरी 
अंगुलीको यथाथ ही “अनामिका? बना देते «हैं, बह भी 
अपने प्रत्येक ग्रन्थमें भगवान्‌ शिवका ही मङ्गलाचरण 
करते हैं । यही क्‍यों, भगवान्‌ शियके चरित्रोका चित्रण जो 
उन्होंने “कुमारसम्भव? में किया है उसका मुकावला आप 
किसी भी अच्छे-से-अच्छे काव्यमें नहीं पायेंगे। पार्वती और 
बटुवेषघारी श्रीरिवका संवाद संस्कृत-साहित्यकी एक 
परिगणनीय चीज़ है। पार्वतीका मनोभाव जाँचनेके लिये 
श्रीशियकी निन्दा करता हुआ बढ़ कहता है-- 


वपुर्विरूपाक्षमलक्ष्यजन्मता 
दिगम्बरत्वेन निवेदितं वसु । 
वरेषु यद्वालम्गाक्षि ! ग्यते ७ 
किमस्ति तद्वघस्तमपि त्रिलोचने ॥ 
शरीरमें सबसे पहले नेत्रोपर ही नेत्र पहुँचते हैं। 
रहिमन कहते हैं 'बड़ी बड़ी अँखियाँ निरखि अँखियनको 
सुख होत ।” सो उन्हींकी तरफ देखो कि विकृत रूपवाली 
तीन उनके आँखें हैं । यह तो सोन्दयंकी बानगी हुई । 
अब लीजिये कुल--सो यही किसीको पता नहीं कि किस 
कुलमै कब जन्म हुआ है ! धनकी बात सुनो तो यह हाल 
है कि पहननेको लँगोटीतक नहीं जुटती, नज्ञा फिरता है। 
वरमें रूप, कुल, धनादि जो कुछ देखे जाते हैं वे सब 
तो न सही उस महादेयमें क्या उनमेंसे एक भी है ? लोकमें 
प्रसिद्ध है कि-- 


कन्या वरयते रूपं माता वित्तं पिता श्रुतम्‌ । 
बान्धवाः कुलमिच्छरित मिष्टान्नमितरे जनाः ॥ 


“बरके अन्दर कन्या रूप, माता धन, पिता विद्या तथा 
बन्धु-बान्धव अच्छा कुल वरमें देखना चाहते हें किन्तु अन्य 
आदमी मिठाइयोंपर नजर रखते हैं ।' अब तुम ही देखो, 
उस विरूपाक्षमें इनमेसे कौन-सी बात है ? 


श्रीपार्वती उत्तर देती हें-- 


अकिञ्चनः सन्‌ प्रभवः स सम्पदां 
त्रिलोकनाथः पितृसञ्मगोचरः । 
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स भीसरूपः शिव इत्युदीर्यते 
न सन्ति याथार्थ्येविदः पिनाकिनः॥ 
“बह स्वयं अकिञ्चन हे किन्तु ब्रह्माण्डकी सब सम्पत्तियाँ 
उन्हीसे उत्पन्न हुई हैं । वह इमशानमें रहते हैं किन्तु तीनों 
लोकोंके स्वामी हैं । वह भयङ्कररूप हैं तो भी शिव अर्थात्‌ 
कल्याणकारी सौम्यमूर्ति कहे जाते हैं । शिवके वास्तविक 
तस्वको समझनेवाला कोई है ही नहीं? इत्यादि । 


शिव-विवाह पुराणोंमें यद्यपि पूरा मिलता है परन्तु 
कालिदासकी कलमसे निकला हुआ वह एक अद्भुत वस्तु 
हो गया है। रत्रपरीक्षक महाकवि तुलसीदासजीने उसे 
स्यान-स्थानपर लिया हे । जहाँ कहीं कालिदासकी सूक्तिका 
अविकल अनुवाद आ गया है, वहीं कविता चमक उटी है। 
वास्तवमे कालिदासका शिव-चरित्र-चित्रण उनके योग्य ही 
हुआ है, पेरन्तु कवियोंमें जो एक तरहकी लहर हुआ 
करती है उससे वह भी नहीं बच पाया है। कविका जिस 
समय सूक्तिप्रवाह चलने लगता है, उसके अन्दर जिस समय 
कल्पनाकी तरङ्गै उठने लगती हैं उस समय वह सब कुछ 
भूल जाता है । उसे एक अलौकिक भायावेद-सा हो जाता 
जिसका उसे भी पता नहीं रहता | इसीलिये कइयोंने 
कहा है कि “प्रतिमा एक तरहका पागलपन है।? बस यही 
कारण है कि जो कालिदास-- 


स हि देवः परं ज्योतिस्तमःपारे व्यवस्थितम्‌ । 

परिच्छिन्षप्रभावद्धिंन॑ मया न च विष्णुना ॥ 

“बह महादेव तमोगुणातीत परात्पर ज्योतिःस्वरूप हैं, 
परमात्मा हैं, उनके महिमातिशयको न विष्णु जानते हैं न 
भ जानता हू' यों जगतके विधाताके द्वारा भी जिन 
शिवका-- 


यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह 
के रूपमें वर्णन कराते हैं उन्हीका स्वयं इतना स्फुट 
स वर्णन कर डालते हैं कि जिसके कारण उनपर 
रोः सम्भोगवणनमिवात्यन्तमनुत्चितम्‌? की दफा साहित्य 
निबन्धकारोंको लगानी पड़ती है | 
[३] 


अकेले कालिदास ही नहीं, संस्कृत-साहित्यक्रे अनेक 


अच्छे-अच्छे कवि भगवान्‌ शिवका अनेक प्रकारोंसे वर्णन. 


करते हुए कल्पना-तरज्ञोमें इतना बह जाते हैं कि 
जिस विषयको लेकर वह कविता करने बेठते है उसतकको 


भूल जाते हैं।'शिव-विषयक भक्ति-भावको लेकर मङ्गलाचरण- 
की कविता: आरम्भ करते हैं और आशा करते हैं कि 
श्रीरिव! सब अमङ्गल-निवृत्ति करेंगे, किन्तु रचनामें 
ओचित्यकी' सीमातक आ टकराते हैं । कोई वात नहीं, 
भगवानकाँ'किसी भी भावसे भजन करो भगवान्‌ उसका 
भव्य ही करते हैं, इसमें सन्देह नहीं । फिर भगवान्‌ 
भवानीपतिः तो भोलेनाथ हैं | भला वह भक्तोके अनभलकी 
भावना भी: कर सकते हैं १ जो “वम्‌ बम? कहने मात्रसे ही 
खुश होःजाते हैं, भला उनकी दयाऴताकी कुछ सीमा है! 
परन्तु कवि अपनी कल्पनासे बाज नहीं आते, उन्हें जो 
कुछ उपज जाती है उसे कहकर ही दम लेते हे । एक कवि 
मङ्गलाचरण करते हें-- 

भस्मान्धोरगफूर्कृतिस्फुटभ वद्भारस्थवेश्वानर- 

उवालास्विन्नसुधांडुमण्डलगलत्पीयूषधारारसेः । 

सञ्जीव द्रजचर्मगर्जितभ यश्राम्यद्डटषाकर्षंण- 

: व्यासक्तः सहसाद्विजोपहसितो नझो हरः पातु वः॥ 


“'“शिवके शरीरसे झड़ी हुई भस्म आँखोंमें पड़ जानेके 
कारणः गलेमे लिपरा हुआ सर्प, न दिखलायी देनेसे घवड़ा- 
कर बड़े जोरसे फुङ्कार करता है। उन 'फुङ्कारोंसे ललाट- 
नेत्रका अग्नि प्रज्वलित हो उठता है| उसकी ज्वालासे 
पसीजकर मस्तकस्थित चन्द्रमण्डलसे अमृत टपकता है । 
अम्रृतकी बूँद पड़ते ही शारीरपरं ओढा हुआ गजचर्म 
इधर जीवित हो उठता है, उधर श्रीशिवका शरीर नग्न हो 
जाता है । जीवित हुए. हाथीकी गर्जनासे सवारीका बैल 
दौड़ने लगता है। भगवान्‌ दिव इस उपद्रवसे घत्रराकर 
बैलको बड़ी मुद्रिकठसे रोकते हैं, किन्तु नम हुए श्रीशियका 
यह कौतुक देखकर श्रीपार्यतीकी हँसी नहीं रुकती । 
पार्वतीसे उपहास किये गये वही शिव आपकी रक्षा करें !? 

भगवान्‌ शिवके सप, वृषभ, गज-चर्म आदि उपकरण ही 
ऐसे विचित्र हें जिनके परस्पर सम्बन्धपर कवि अनेक 
कल्पनाएँ बाँध लेते हे । एक कवि कहता है-- 
विष्णोरागमनं निशम्य सहसा कृत्वा फणीन्द्र गुणं 
कौपीनं परिधाय चर्मकरिणम्तस्यागमस्सम्सुख मू । 
दृष्टा चिष्णुरथं सकम्पहृत्यः सपाऽपतः्ूत डे 
कृत्तिर्विस्खलिता द्विथा नतमुखो नझो हरः पातु चः॥ 
“भगवान्‌ झिवने जेसे ही अपने मित्र विष्णुका आगमन 
सुना कि शीघ्रतासे सर्पके कटिसूत्र ( करधनी ) पर गजचर्स- 


ओ: संस्कृत-साहित्यर्मे शिव ऋ 


की लँगोटी लगाकर वह प्रेममावसे उनके सामनेःआ गये । 
किन्तु जेसे ही विष्णुकी सवारीके गरुडको- देखा वैसे ही 
कमरमें ळपेटा हुआ सर्प डरके मारे जमीनमें गिरा कि 
उसके सहारेपर टिकी हुई लँगोटी भी खिसक गयी, शिव 
नग्न हो पड़े । वही लजावनत-मुख भगवान्‌ शित्र आपकी 
रक्षा करें ।' | 

संस्कृत-कवियोने भक्तिप्रवण होकर भगवान्‌ शिवका 
गुणस्तवन न किया हों सो बात नहीं। वह जिस समय 
शिव-विषयक रतिभावसे अनुप्राणित हो जाते हैं उस समय 
“प्रद्मष्यद्रोमाणः प्रमदसलिलोत्सङ्गितरृदः? होनेवाले वही 
हैं अर्थात्‌ उनको रोमाञ्च हो उठता है। आँखोंसे प्रेमका 
प्रवाह बह निकलता है, किन्तु जिस समय वह कविताकी 
तरज्ञोंमे बहने लगते हैँ उस समय शिव-विषयक भावना 
पीछे रह जाती है और कल्पनाकी लहर उन्हें आगे ले 
जाती है । 

संस्कृत-साहित्यमें शिव-विषयक वर्णनपर क्या-क्र्या 
नवीन कल्पनाऐँ हुई हैं उसकी बहुत संक्षिप्त कुछ बानगी 
नीचे देना चाहता हूँ, परन्तु फिर भी कहीं लेल्लमै विस्तार 
न हो जाय इस भयका भूत बेचारे उत्साहको क्षीण किये 
डालता हे | १ 

[४] 

काव्यकी आत्मा “रस? है । वह रस किसी अर्थगत 
चमत्कारके बिना नहीं रह सकता । इसीलिये चमत्कार: 
कारक नवीनता लानेके लिये कविलोग अनेक कल्पनाएँ 
किया करते हें । यदि वह “औचित्य? की सीमाको नं 
लाँघे तो कस्पनामें कविको पूर्ण स्वातन्त्र्य है । “अपारे 
काव्यसंसारे कविरेव प्रजापतिः ।' अपार इस काव्य-सृष्टिमै 
कवि ही विधाता है । सामाजिकोंके अनुरञ्जनके लिये “यथा 
देहे तथा देवे? के अनुसार कवि देव-चरित्रोंका भी मानुष 
चरित्रकी भाँति चित्रण किया करते हैं । इसी आधारसूत्रको 
पकड़कर रिववर्णनपर भी कवियोंकी नाना कल्पनाएँ 
चलती हैं । 

जगजननी भगवती पार्वतीसे स्वामिकार्तिकेयका जन्म 
जरूर हुआ है परन्तु उन्हें सामान्य गर्भिणीकी भाँति 
प्रसबवेदनाका कष्ट नहीं भोगना पड़ा । न भगवान्‌ शिवके 
घरमे प्रसवे समय सबपर एक संकट-सा ही रहा कि देखिये 
केसे क्या होता है ! न बाहर बैठे घरके लोग और नौकर- 
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चाकर इस तालावेलीहीमें रहें कि देखें देवीको पुत्र होता 
है कि कन्या । सामान्य-सी सिद्धि रखनेवालेतक जब यह बता 
देते हैं कि पुत्र होगा या कन्या, तव क्या झिव-परिवारको 
यह वात भी विदित न थी ! यहाँ तो तारकासुरके विजयके 
लिये देवताओने भगवान्‌ शिवकी पुत्रसन्तति पहलेसे ही 
निश्चित कर रक्ली थी, बल्कि उसीके लिये शिव-विवाहका 
आयोजन ही किया गया था । किन्तु चमत्कारके लिये कवि 
ग्रहस्थके घरका-सा चित्र यहाँ उपस्थित करता है । इसीलिये 
ऐसे कवि 'अर्थकवि? कहलाते हें । इसका कुछ परिचय 
नीचे देखिये । 


“कल्याण” के उद्देश्यसे लेखके सभी उदाहरण 

आशीर्वादात्मक मङ्गलाचरण ही चुने गये हैं । 
[५] 

्रीपार्वतीके प्रसवका समय है। सम्पूर्ण शिव-परिवार 
“सोहर'के बाहर ही उपस्थित है । किसीका किसी कार्यमे 
मन नहीं लगता । सबको यह प्रतीक्षा है कि देखें पुत्र होता 
है या कुमारी | वधाईकी आशा करनेवाले लोग पुत्रोत्सव- 
की उमंगमें वहीं आ जुटे हैं । जनानेकी ड्योढीपर कड़ा 
पहरा है किन्तु उसके बाहर ही गणोंकी भीड़ लग रही है। 
सबकी टकटकी ड्योढीके दरवाजेपर बँध रही है कि देखें 
कब और क्या खवर आती है! इधर गण और उधर 
“मातृगणः बड़ी उत्सुकतासे बेठे प्रतीक्षा कर रहे हैं कि 
बधाईका संवाद आते ही दुतरफा मंगलोत्सव शुरू कर 
दिया जाय, नृत्य-गान आरम्भ हो । ऐसे उत्सुक प्रतीक्षा- 
कालमें यकायक दरवाजेका परदा हरता है और हर्ष- 
सम्भ्रमके कारण घबराये हुए-से भृङ्गिरिटि (गणप्रघान ) 
बाहर आकर हाथ ऊँचा करके कहते हैं कि 'देवीके पुत्र 
जन्म हुआ है | गणों ! अब बैठे क्या देखते हो ! नाच 
शुरू होना चाहिये ।' वह यह कह ही रहे थे कि “मातृ- 
मण्डल? की तरफसे चामुण्डा बाहर आती हैं। “आहा ! 
देवीके पुत्र जन्म हुआ है? इसी वाक्यको हंषंसे दुहराती 
हुई प्रसन्नताके कारण भरङ्गिरिटिका आलिङ्गन करती हैं । 
बह भी बधाईकी खुशीमें उनका आलिङ्गन करते हैं । यों 
उन दोनोंके परस्पर बारम्बार आलिङ्गनके समय वक्षःस्थलमें 
धारण किये हुए पुराने बड़े-बड़े अस्थि ( हड्डियाँ) जजर 
होते हुए आपसमें खड़खड़ाकर कराते हैं जिसके घोर 
शब्द देवताओंकी तरफसे बजायी हुई दुन्दुभियोंका नाद 
भी दब जाता है। वही शब्द आपलोगोंकी रक्षा करे-- 
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देवी पुत्रमसूत नृत्यत गणाः कि तिषठतेत्युद्धुजे 
हर्षाद्भ्ङ्किरिटाबु दाहृतगिरा चामुण्डयालिङ्गिते । 
पायाद्वो जितदेवदुन्दुभिघनध्वानप्रश्ृत्तिस्तयो- 


रन्योन्याङ्कनिपातजर्जरजरस्स्थूलास्थिजन्मा रवः ॥ 


भगवान्‌ शिव अकिञ्चन हैं, किन्तु साथ ही अत्यधिक 
उदार भी हें । आपने जैसे ही पुत्रका जन्म सुना वैसे ही 
बधाई उपस्थित करनेवाले ब्रह्माजीको समुचित पुरस्कार 
देना चाहा । चारों तरफ नजर फैलाकर देखा । अपरिग्रह 
भगवानके यहाँ हो ही क्या सकता था ? किन्तु बधाईमें 
डुशाला, कड़े, मङ्गलके लिये कुङ्कम-विलेपनादि होना 
तो आवश्यक ही था। बस, आपने अपने नीचे बिछे हुए 
सिंहचर्मको दुझाला बना डाला, अपने हाथके कडे (सपं) 
उनके हाथमे डाल दिये । साथ ही सम्मानके लिये समीपमें 
रखा हुआ भस्म सर्वाङ्गमे विलेपन कर दिया । अपने घरकी 
बुकी इस उदारताको सुनकर गिरिराजनन्दिनी एकदम 
हस पढी । वही गिरिजाका हास्य हमें पवित्र करे । 
शुषवा घडाननजनुमुदितान्तरेण 
पञ्चाननेन सहसा चतुराननाय । 
शार्दूछचमे भुजगाभरणं सभस्म 
दत्तं निञ्ञम्य गिरिजाइसितं पुनातु ॥ 
ल ° ने आत्माराम भगवानको इस गहस्थाश्रम- 
मे डाल i उसके लि 
ब ४ 
ह्‌ हो तो तुम 
राख रमाकर भजन किया करो |? 
यहाँ क्रमसे पडानन, पश्चानन, 


ति चतुराननकी घटना- 
चतुराइ भी कविकी दर्शनीय हे । 
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नटराजराज भगवान्‌ शिव देवीको नाख्यकी शिक्षा दे 


रहे हैं । नाचते समय किस भाव: HA 
कहँ जी ते समय किस भावके अभिनयक्रे लिये हाथ 
र आर केसे रहना चाहिये, अङ्ग किस तरह रहे, 


चरणको किस तरह टेढ़ा करके रखना चाहिये, यों एक्टिङ्ग 
और उसकी पोजीशन सिखला रहे हैं । इस निशत 
विनोदके समय किसी भी सेवकको पास नहीं रक्खा गया 

। आर तो क्या, साथ करनेके लिये मृदङ्गवाला भी पास 
नहीं रक्ला गया है | उसका काम भी आप ही कर रहे 
हें । आप बताते दै “देखो इस भावपर हाथकों यों ऊँचा 
उठाओ ।' किन्तु जिस समय सनके माफिक काम होतां 


हुआ नहीं देखते हैं, आपसे नहीं रहा जाता। आप 
उठकर अपने हाथसे देवीके हाथको ऊँचा उठाकर 
दिखलाते हैं कि-- 

“देखो! वाहु-लताको यों उठाये रहो और इस तरह 
अपने अङ्गको रक्खो । हूँ, हूँ देखो बहुत ऊँची नहीं । 
“नम”, कुछ नीची हो जाओ । हैं, हैं, देखो, पेरके अग्रभाग- 
को कुञ्चित कर लो ।' नयी सीखतर देवीसे जब यह ठीक- 
ठीक नहीं बैठता तब आप कहते हें “देखो, मेरी तरफ देखो, 
में कैसे खड़ा हूँ? यों स्वयं अभिनय करते हुए सिखा-सिखाकर 
आप श्रीपार्यतीकों नचा रहे हैं और “पकभम्‌ पकभम्‌? 
करके अपने मेघगम्भीर-ध्वनि युक्त मुँहसे पल्लावज भी बजा रहे 
हैं । “सम? पर ठीक-ठीक विश्राम होता जाय, इसके लिये 
अपने हाथाँसे आप "ताळ? भी देते जाते हैं। किन्तु 
नवशिक्षिता होनेके कारण देवी जब “लय! में धीमी पड़ 
जाती, हैं तव आप भी “लय' को तोड़कर विलम्त्रित लयसे 
तालिका देने लगते हैं । वही भगवानकी तालिकाएँ आप- 
की रक्षा करें-- 

एवं धारय देवि बाहुलतिकामेवं कुरुप्वाङ्गक 

आश्स्युच्चैनेम कुञ्चयाग्रचरणं सां पशय तावस्स्थितम्‌। 

देवीं नतयतः स्ववक्त्रमुरजेनाम्भोधरध्वानिना 
झम्भोर्वः परिपान्तु छस्बितलय्रच्छेदाहताम्तालिकाः ॥ 
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त्रिलोकवन्दनीय भगवान्‌ शिव अकिञ्चन है, किन्तु 
लोकातिशायिनी सम्पत्तियाँ उनके पररोंमें लोटती हैं । जिस 
समय यह बैलपर सवार होकर बाहर निकलते हे उस समय 
जो इन्द्र “इदि परमैश्वयें? अर्थात्‌ पराकाष्ठाके एऐश्वयंका 
स्वामी है, वही मद झरते हुए ऐरावतपर बैठा हुआ मी 
बड़े सम्भ्रमके साथ उसे छोड़कर भगवान्‌ शिवके चरणोंपर 
अपना मस्तक टेकता है और अपने सुकुटके पारिजात- 
पुष्पके परागसे उनकी चरणाङ्कुलियाँको रञ्जित करता हे-- 
असम्पदम्तस्य धृपेण गच्छतः 
प्रभिन्नदिग्वारणवाहनो घृचा । 
करोति पादाबुपगम्य मौलिना 
बिनिद्रमम्दाररजोऽए्णाङ्कुली ॥ 


परन्तु कवि छिवकी इस अकिञ्चनतापर भी कई 

PMR यत कि पार्वती शिवजीके घरमे 
कल्पना जमाते हें। कोई कहता है कि पावती शिवजीके घरमै 
आतो गयीं परन्तु गृहस्थिति देखकर वे घबरा उटी | 


अ संस्ङत-साहित्यमे शिव ॐ 


वे देखती हैं कि घरमै हजार मुँहवाला एक सॉप है जिसके 
एक-एक मुखके लिये छटौँक-छटौँक भर भी दूधः देना पडे 
तो भी डेढ्-पोने-दो मन होता है ! सामी! भी ईश्वरकी 
कृपासे पाँच सँहवाले दे । पुत्र भी दो हैं, जो-दोनों ही 
भोजनके समय पँसेरियोंसे बात करते हैं । एक छः मुद्याला 
दै, दूसरा हाथीके मुँहवाला ! .घरमें आमदनीका- यह हाल 
है कि रोज भीख माँगनेसे काम चलता दै । :अब किस 
तरहसे काम चलेगा ।? याँ पार्वती जिस समय फिक्रके कारण 
दीर्घ निःश्वास लेती हैं उस समय भगवान शिव मन-ही-मन 
हँसते हैं, यद्यपि वह हास्य उनके मुखपर झळके बिना नहीं 
रहता, वही शिव हमारी रक्षा करे 
सहस्रास्यो नागः प्रभुरपि मतः पञ्चवदनः 
पडास्यो इन्तैकस्तनय ` इतरो वारणमुखः । 

गृहे भैक्ष्यं शाश्चस्प्रभवतु कथं वर्तनमिति 

श्वसस्यां पार्वव्यामथ जयति शम्भुः स्मितमुखः ॥ 

एक कवि कहता है कि शिवने देखा कि अपने घरमै दो 
पेट पालना मुश्किल पड़ेगा, इसलिये पहलेसे अपने ही 
आधे अङ्गम पत्नीको रख लिया जिससे एक पेट भरनेसे 
भी काम चल जाय । यदि यह बात नहीं हे तो उनका 
बेटा अबतक क्यों कुँआरा डोलता है-- 

उद्रद्रयभरणभयादद्धाङ्गाहितदारः । 

यदि नैवं तस्य सुतः कथमद्यापि कुमारः॥ 

एक कवि कहता है कि पार्वती इस भिक्षा-व्यवसायसे 
तङ्क आकर शिवजीको खेतीका धन्धा चलानेकी सलाइ 
देती हैं । रातको निष्किञ्चन घरके काम-काजसे निवटकर 
अपने झोपड़ेमें वेटी हुई शिवजीके साथ मनसूवा बाँध 
रही हैं-- 

“सुना है, पर्शुराम आजकल जमीन दे रहे हैं, उनसे 
थोड़ी जमीन माँग लो । यदि ठुमसे इसके लिये भी मुँह न 
खोला जाय तो किसी दूसरेके साथ वहाँ चले जाओ और 
उसीके द्वारा माँग लो ( “याचय? णिजन्त है, इसलिये ) । 
धनपति" से बीज उधार ले लो । वलरामसे थोड़े दिनके 
लिये उनका हल माँग लाओ । अव रहे बैल, सो एक तो 
ठम्हारे पास है ही और वूसरेके लिये और न हो तो धर्मराज- 
से एक “मैंसा' ही ले लो, किसी तरह दोनोंसे काम चळ 
जायगा; और उस पुराने हलमें यदि “फाल की जरूरत 
पड़े तो यह तुम्हारा त्रिशूळ काम दे दगा । दोपहरको खेतपर 


तुम्हारी रोटी पहुँचाना मेरे जिम्मे रहा । अब जानवरोंको 
चरानेकी रद्दी, सो यह इतना वड़ा लड़का ( स्कन्द ) यों 
ही मारा-मारा फिरता है; यह ढोरोंकी रखवाली कर लेगा । 
में तो तुम्हारे इस भीख माँगनेसे तङ्ग आ गयी, अव तो 
खेती कर लो? । यह गौरीका वचन तुम्हारी रक्षा करे-- 
रामाद्याचय मेदिनीं धनपतेर्बीजं बलाललाङ्गळं 
प्रेतेशान्महिषं तवास्ति छृषभः फालं त्रिशूलं तव । 
शक्ताऽहं तव चान्नदानकरणे स्कन्दोऽस्ति गोरक्षणे 
खिज्नाऽहं हर भिक्षया कुरु कृषि गौरी वचः पातु वः॥ 
पार्वती देखती हैं कि घरमै चारों तरफ खोटी-ही-खोटी 
सङ्गति दै-- 

“गङ्गा है तो वह स्वभावसे टेढ़ी और “सन्ध्यारागवती? है, 
साँझ होते ही उसपर रङ्गत ही दूसरी चढ़ जाती है । साप 
तो 'द्विजिल्? प्रसिद्ध ही हैं । चन्द्रमा, वह मलिन (कलङ्की) 
और वड़ा टेढ़ा है। और नन्दी बन्दरमुँहा है । बैल सो 
बैल ही ठहरे । दुजनोंसे भरे इस घरमै अव निर्वाह केसे 
होगा? यों चिन्ता करती हुई, नरकपाल हाथमे लिये बही 
श्रीगौरी आपकी रक्षा करें ।? 

सन्ध्यारागवती स्वभावकुटिल। गङ्गा द्विजिह्वः फणी 

वक्रोऽङ्गै मलिनः शशी कपिसुखो नन्दी च मूर्खा घृषः । 

इस्थं दु्जेनसङ्कटे पतिगृहे वस्तव्यमेतस्कथं 
गौरीस्थं नुकपालपाणिकमला चिम्तान्विता पातु वः॥ 


शिवके घरमै अहर्निश कलह-ही-कलह होता दीखता दै-- 
“गणपतिके याहनको क्षुधातर भुजङ्ग लीलना चाहता 
है, और जैसे ही वह मूपकपर टूटता है वैसे ही स्वामिकार्तिक- 
का मोर सर्पपर झपटता दै । इधर पार्वतीका सिंह गजानन- 
पर नजर बाँधे रहता है । इनसे निबटते हैं तो इधर गौरी 
और गङ्गाका सौतियाडाह चला ही करता है। और तो 
क्या, कपालवाला मस्तक समीपके चन्द्रमापर ही दाँत पीसता 
है। याँ रात-दिनके कुठम्ब-कलहसे तङ्ग आकर भगवान्‌ 
शिवने भी जहर पी लिया ।-- 
त्तु वान्छेति वाहनं गणपतेराखुं क्वुघातेः फणी 
तं च क्रोञ्चपतेः शिखी च गिरिजा सिंहोऽपि नाग।ननम्‌ । 
गौरी जहू,सुतामसूयति कलानाथं कप.ल.ननो 
निर्विण्णः स पपौ कुडुम्बकळहादीशोऽपि ह.ल!हरुम्‌ ॥ 
“जहर पीकर भी वह कया वच जाते, परत्तु--पाब्ती! 
पर्वतमे उत्पन्न हुई, “अपर्णा? जिसमें पत्तेतक नहीं, उसे हम 
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एक अद्भुत ओषधि समझते हैं, जिसके प्रभावसे जन्मसे “झली? 
झूलरोगी, शिव हलाहल पीकर भी मृत्युञ्जय हो गये !-- 
पार्वंतीमौपधीमेकामपर्ण स्ुगायामहे । 
झूली हालाहलं पीत्वा यया स््॒युञ्जयोऽभवत्‌॥ 
“अपर्णा?, विना ही पत्तेकी इस अद्भुत लताका समझदारोँ- 
को सदा सेवन करना चाहिये जिसके “वरण” करते ही, 
( आवरण करते ही ) पुराना “स्थाणु? ( शिव, सूखा हूँठ ) 
भी अमृत-फल पैदा करता है-- 
अपर्णैव लता सेव्या विद्वद्चिरेति मे मतिः। 
ययाबृतः पुराणो$पि स्थाणुः सूते$्मतं फलम्‌ ॥ 
x x x 
तति 
बालक कातिकेय और गजानन दोर्नो ही भूखके मारे 
जानकी तलाशमें इधर-उधर देख रहे हें । “पिताजीके 
जटा जूट्के अन्दर गड्धामें ते आ चः 
20 अन्दर गङ्गाम तेरता हुआ चन्द्रमा दिखायी पड़ता 
स्वामिकातिक तो मठेके अन्दर फड़कती हुई मछली 
समझकर लालच-मरे चञ्चल नेत्र डाल रहे हैं और गणेश 


जलमेंसे निकला हुआ सफेद कमलकन्द समझकर सँड 
बढ़ाना चाहते हूँ । वही शिवका केशबन्ध आपके कल्मपको 
दूर करे... 
उत्छेशं केशबन्धः कुसुमशररिपोः कल्मपं वः स॒ मुष्या- 
द्य्रेन्दुं वीक्ष्य गज्ञाजलभरलुछितं बालभावादभूताम्‌ । 
क्रौज्ञारातिश्र फाण्टस्फुरितशफरिकामोहलोलेक्षणश्रीः 
सद्यः प्रोद्यन्म्रुणाली प्रहणरसछसरपुद्क्ररश्च द्विपास्यः ॥ 
x x x 
अस्तु-- 
पिनाकफणिबालेन्दुभस्ममन्दाकिनीयुता । 
पवर्गरचिता मूर्तिरपवर्गप्रदास्तु नः॥ 
“पिनाक ( धनुष ); फणी, बालचन्द्रमा, भस्म और 
मन्दाकिनी ( गङ्गा ) इनसे संयुक्त अतएव क्रमसे 'प-फ- 
ब-भ-म? इस पवर्गसे संघटित भी श्रीशिवकी मूर्ति हम 
लोगोंके लिये अपवग ( मोक्ष ) प्रद हो ।? 


ना फी री रि 
विद्या और सम्प्रदायके आचार्य श्रीसदाशिव 


(लेखक--गोखामी श्रीलक_्ष्मणाचार्यजी ) 


विद्याकामस्तु गिरिशम्‌ । - (थीमद्धागवत ) 
€ क, 
अथात्‌ जिसको विद्या-प्राप्तिकी इच्छा हो वह श्रीशिवकी 
उपासना करे; क्योंकि श्रीशिवजी विद्याओंक्रे आचार्य हैं, 
उत्पादक हैं | "अइ आदि ~ 
he । अइउण्‌ आदि चतुर्दश सूत्र जो पाणिनीय 
“णके मूळ ह वे भी श्रीशिवजीके डमरूसे प्रकट हुए हैं, 


यह बात सभी जानते हैं । इसके अतिरिक्त में 
न इसके अतिरिक्त “सङ्गी तरल्नाकर? 
TR ट्‌ ड्ीतर्नाकर'में 


सदाशिवः रिचो ब्रह्मा भरतः कइ्यपो मुनिः \ 


x x 


श्रीमष्कीतिधरोऽपरः । 
० 
अन्ये च बहवः पूर्व ये सङ्गीतविशारदाः ॥ 


उपर्युक्त पद्योमे संगीताचायोमे सर्वप्रथम श्रीसदाशिवकी 
गणना की गयी है । इसी प्रकार समस्त विद्या और कला- 
ओके भण्डार--तत्त्र-शास्रके आचार्य भी सदाशिव ही हैं । 
हद्रयामल'में लिखा है- 


भव्ाभिनवशुप्तश्न 


आगमं निगमम्चैव सन्त्रशास्र द्विधा मतम्‌ । 
अहेश्वरेण  यप्प्रोक्तमागमं तक्षिगद्यते ॥ 


यही क्यो, साक्षात्‌ श्रुति कहती है-- 


ईंशानः सर्वविद्यानाम्‌ ईइवरः सर्वभूतानां ब्रह्माधि- 
पतिर्त्नह्मणो5घिपतिब्रद्या शिवो मे अस्तु सदा शिवोम्‌ । 


यहाँ स्पष्ट ही श्रीसदाशिवको सब विद्याओंका ईशान 
(स्वामी ) बताया गया है। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
श्रीशिवजी सब विद्याओके आचार्य हैं । 


इसी प्रकार श्रीशिवजी सारे सम्प्रदायोंके भी आचार्य 
हैं । वेष्णवोंमे प्रधान सम्प्रदाय चार हैं। उनके प्रचारक 
माने जाते हैं श्रीविष्णुखामी, श्रीनिम्वार्क, श्रीरामानुज 
और श्रीमध्व । इन्हीं चार आचायाँके नामसे चारों वेष्णव- 
सम्प्रदाय प्रसिद्ध हें, परन्तु इन सम्प्रदायोँके प्रवर्तक यही 
आचार्यचरण हैं यह बात नहीं है। इन्होने तो प्राचीन 
सम्प्रदायोको जो काल-महिमासे ठस हो रहे थे, कलियुगमें 
पुनः प्रचलित किया दै । इन सम्प्रदायोंके प्राचीन आचार्य 
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तो क्रमश; श्रीशिव, श्रीसनक, श्रीलद्रमी ओर; श्रीत्रह्मा हे । 
जैसा पद्मपुराणमें लिखा है 


श्रीरुद्रनह्मसनका वैदष्णवाः 


क्षितिपावनाः । 
तथा-- रा, 


सरणी रमातो 
गौरीपतेविंष्णुमतानुगानाम्‌ । 
सनकादिसश्च 
मध्वादिगानां परमेष्टितः सा॥ 
इससे यह स्पष्ट हो गया कि श्रीविष्णखामीका 
सम्प्रदाय श्रीशिवजीके द्वारा ही प्रवर्तित हुआ है। “भक्तमाल? 
में स्पष्ट लिखा है-- 
रमापद्धतौ भाति रामानुजाख्यः 
शिवे विष्ण पूर्व: पुनः स्वामिनामा। 
स निम्वाकनामा सनानां चतुष्के 
स मध्वार्यनामा चतुर्चक्त्रमागें ॥ 
वेदमें भी लिखा है-- 


श्यम्ब्रक 


रामानुजानां 


निम्बार्कगामां 


यजामहे सुगन्धि पुछ्टिवद्वनम्‌ । 
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इस मन्त्रमें शिवजीको “पुष्टिवद्धन? कहा है। इसका अर्थ 
है--'पोषणं पुष्टिः, पोषणं तदनुग्रहः, अर्थात्‌ पुष्टिका अर्थ 
हे पोषण और पोषण भंगयानके अनुग्रहको कहते हैं। 
जिस मार्गमे केवल भगवानके अनुग्रहका ही अवलम्ब हो 
उसे पुष्टिमार्ग कहते हैं, उस पुष्टिके बढ़ानेवाले शिवजी हैं । 
अर्थात्‌ श्रीशिवजीके द्वारा जीवॉपर भगवानका अनुग्रह होता 
है । श्रीविष्णस्वामिसम्प्रदायके अन्तर्गत श्रीवलभाचार्यका 
सम्प्रदाय पुष्टिमाग ही है । वेदके अनुसार उस पुष्टिमार्गके 
प्रधान आचार्य भगवान्‌ शिवजो ही हैं । 

शाण्डिल्यसंहितामे श्रीरिवजीके  भगवानसे दीक्षित 
होनेसे लेकर श्रीविष्णु स्वामी, ्रीवछभाचार्यपर्यन्त शुरुपरम्परा- 
को लिखते हुए अन्तमें लिखा है-“इत्येबं हि समाख्यातः 
सम्प्रदायः पुरद्विषः ।' इत्यादि । इसी कारण परमवेष्णवतन्त्र 
“गोतमंतन्त्र'में प्रातःकाल गुरुभावनासे शिवजीके ध्यान 
करनेकी आज्ञा है । 

शिवेनैक्य' समुन्नीय ध्यायेरपरगुरुं चिया । 

मानसेरुपचारेश्च सन्तप्ये मनसा सुधीः॥ 

इसी कारण श्रीविष्णुस्वामि-सम्प्रदा यको “श्रीरुद्रसम्प्रदाय? 
भी कहते हैं । 


TARAS ८० 
शिवके प्राति भक्ककी भावनाएँ 


(लखक--पं० श्रीजयदेवजी शमा विद्यालक्कार ) 


पुराणोंमें स्पष्ट कहा है-- 

न ह्यम्मयानि तीर्थानि न देवो सृच्छिलामयः ॥ 

जलवाले “तीर्थ? नहीं और शिलामय “देव” नहीं होते । 

छ > St ७ 
तब फिर देव केसे होते हैं, यह प्रश्न स्वाभाविक है । निस्सन्देह 
कहना पड़ेगा-- 
भावे हि विद्यते देवः । 

भाव अर्थात्‌ भक्ति--मानस-संकल्पमें ही 'देव? विद्य- 
मान होता है । जब “उपास्य? एक है और भक्तकी भावना. 
मनके संकल्प और क्रियाके साथ-साथ बदलती हें तो 


- आवश्यक परिणाम यही होगा कि उसी एक उपास्यके ही 


[1 
|| 


नाना देव बन जायेंगे, जिसको संधेपमें शिवमहिम्नकारने 
अपने शब्दोंमें कहा है-- 
रुचीनां वैचिश्याहजुकुटिलनानापथजुषां 
नृणामेको गम्यस्स्वमसि पयसामर्णव हुव॥ 


हे देव! सरल और कुटिल नाना मार्गौका सेवन 
करनेवाले मनुष्योंकी रुचियाँ विभिन्न--नाना प्रकारकी होनेसे 
ये नाना पन्थ चले हैं; वस्तुतः समुद्रकै समान तू ही सबका 
एकमात्र गम्य, ध्येय, उपास्य, अन्तिम लक्ष्य है । 

इसी एकताके भावको दूरदर्शी विद्वानोंने अपने हृदयमें 
सृष्टिके आदिमे भी इसी प्रकार अनुभव किया था । वेदे 
भी कहा है-- 


इन्द्रः मित्र वरुणमझिमाहु- 
रथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एकं सद्विप्रा बहुधा वद- 


न्त्यझि यमं मातरिश्वानमाहुः॥ 
(ऋ० १। १६४। ४६) 
इन्द्रको ही मित्र, वरुण, अग्नि कहते हैं; वही दिव्य 
सुपर्ण, गरुत्मान्‌ है.। एक सत्‌ पदार्थको ही विद्वान्‌. पुरुष 
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बहुत प्रकारोंसे कहते दैं,-उसीको अभि, यम और मातरिश्वा 
कहते हैं । 


तदेवाझिस्त दादिस्यस्त द्वायुस्तढु चन्द्रमाः । 
सदेव शुक्र तन्म ता आपः स प्रजापतिः॥ 
( यज्ञुवैद ३२। १) 


“वही अञ्चि; वही आदित्य, यही वायु, वही चन्द्रमा, 
बही शुक्र, वही ब्रह्म, वही अप्‌ और वही प्रजापति है ।' 

तब उस प्रभु परमेश्वरकी उपासना करते हुए रुचियों- 
का येचित्र्य किस ढङ्गसे हो सकता है, यह बात बढे ही 
कौतुककी है। पाठकोंके मनोरज्ञनार्थ हम यहाँ शिवको 


लक्ष्य करके एक कविकी नाना भावनाओंके कुछ नमूने 
दिखलानेकी चेष्टा करेंगे | 


महामहोपाध्याय श्रीगोकुलनाथ आजसे एक-दो सदी 
पूय मिथिलाके एक अच्छे विद्वान्‌ हो ग्रे हैं, उन्होंने 
शिवशतक नामकी एक लघु पुस्तिका बनायी है । उसमें 
अपने भक्ति-प्रवाहमें बहकर शिवके प्रति जिन मनोरञ्जक 
और हृदयग्राही भावनाओंको प्रस्तुत किया है वे बड़ी ही 
उपादेय हैं । आपने भक्तिकी अलौकिक भावनामयी चित्र: 
तूलिकासे शिवक्रे अनेक प्रकारके चित्र खींचकर दिखाये हैं । 
यदि उनको वास्तविक स्थूल चित्रामें चित्रित करें तो 
उनका चित्रण करना भी कठिन हो । वाणीसे ही उनका 
चित्रण केवल मानसी भित्तिपर हो सकता है और उसका 
सम्यग्‌ दर्शन भी मानसी दृष्टिसे ही हो सकता है । अब 
उन मावनामय चित्रोंके नमूने भी देखिये-- 


१-शिव कुलाल 
अविरतपरिथृत्तण्डकाष्टा- 
कुलमतुळव्यतिवत्त॑मानवेगम्‌ । 
अमयसि जगदण्डगोलमाला- 
कलशकलाप ! कुलाल ! कालचक्रम्‌ ॥ 
“ब्रह्माण्डोके बहुत-से गोलोंकी मालारूप घड़ोंके बनाने- 
वाले हे कुम्हार ! तू निरन्तर घूमते दण्डकाष्ठसे घमनेवाले 
और वड़े भारी वेगवाले काळचक्रको घुमा रहा है |? 
एक ही ब्रह्माण्डमें नाना सूर्य, प्रथिवी आदि गोलोंको 
घटवत्‌ मानकर शिवको कुलाळ कहनेवाली दृष्टिसे भी कहीं 
अधिक व्यापक दृष्टि नाना त्रह्माण्डरूप घटोकी कल्पनामें 
है | उन सबके व्यवस्थापक एकमात्र दण्डसे महान्‌ काल- 


चक्रको चलानेवाला वह परमेश्वर है-यह्‌ भावना बड़ी ही 
सहृदयगम्य है । 
२-शिव जुलाहा 
अुवनपटकुटीरहद्टयन्त्र- हं 
भ्रमणसहध्वुवतकुतः क्रमेण। 
सृजसि समयसूत्रमत्रमाया- 
मयपटवानविधानतन्तुवायः ॥ 


“यह्‌ विशाल जगत्‌ एक वड़ा भारी तम्बू है, उसमें एक 
चखौ भगवान्‌ शिव चला रहे हैं । भ्रुव ही उसमें तकुआ लगा 
है, भगवान्‌,शिव मायामय पटके वनानेके लिये सूत्र बनाने- 
में अति चतुर जुलाहेके समान हैं। वे उस महान्‌ चर्खेसे इस 
लोकमें समयरूप सूत्र कात रहे हैं ।? 


३-शिव वृक्ष 
निगमवनघनस्पते ! प्रसूषे 
कति जगदण्डमयान्युदुम्बराणि । 
दधति बह्दरजन्तुजालमन्तः 


पुनरपि तानि लयं स्वयि प्रयान्ति ॥ 


“हे वेदशास्ररूप बनके महावृक्ष ! प्रभो ! तुम कितने ही 
ब्रह्माण्डरूप ऐसी गूलरियाँ पैदा करते हो, जिनमें सैकड़ों जन्तु 
भरे हैँ और वे सत्र भी पैदा होकर फिर तममे ही समा जाती हूं ।? 


४-शिव बूढ़ा परबाबा 


प्रविशति मम चित्तवेइम सर्वे- 
निद्रवविकलः श्रुतिशिव्यमाणवर्र्मा । 
विघधिग्रृहतिलबिन्दुजालबर्ही 
गलितवपुः प्रपितामहः प्रजानाम्‌॥ 
“समस्त प्रजाओंके प्रपितामह--परबाबा मेरे चित्तरूप 
ग्रहमें प्रयेश करते हैं । वे सब इन्द्रियोंसे विकल हैं, श्रुतिरूप 
कन्या उनका रास्ता बतलानेवाली है, शरीर उनका ढल 
चुका है, ब्रह्माण्डरूप तिलविन्दु उनके शरीरपर व्याप रहे 
हैं ।? बूढ़े आदमीकी इन्द्रियाँ शिथिल हो जाती हैं, उसे 
रास्ता नहीं सूझता, उसे कोई कन्या हाथ पकड़कर गृहमें 
ले जाती है। उसके शारीरपर नाना तिल और मस्से हो 
जाते हैं । सर्वेन्द्रियविकल? हैं अर्थात्‌ उनके कोई इन्द्रिय 
नहीं है; और उनतक कोई इन्द्रिय नहीं पहुँच पाती 
इसलिये भी वे 'सर्वेन्द्रियविकल? हूँ । श्रुति ( वेदवाक्य ) ही 


# मैहारुद्रोपासनां + 


उन भगवानतक पहुँचनेका मार्ग बतलाती है; इसलिये 
वे श्रुतिशिष्यमाणवर्त्मा' हैं। भगवानके -देह नहीं है 
इसलिये 'गळितवपु' हैं । शेपदृत्तिसे ये सब विशेषण बूढ़े 
परत्रावा तथा शिव दोनोंका वर्णन करते हैं । प्रजाओंके 
पितामह तो “रह्मा? कहाते हैं; परन्तु 'शिव' उनके भी पिता 
हैं, इसलिये 'प्रपितामह” कहा । 
५-शिव वानर 
विषमनिगमक।ननान्तशाखा- 
ततिषु निलीय परान्निरीक्षमाणः । 
परिणतिचिदळञ्जगस्कपिस्थ- 
असनकपे ! सुचिरान्निरूपितोऽसि ॥ 
“पक जानेपर फूटे हुए जगत्रूप कैथके फलोंको खाने- 
वाले हे वानर ! बड़े गहरे शान्मवनकी सिद्धान्त-शाखाओंकी 
झर्मुटोमे छिपकर दूसरोंको देखते हुए तझे मेने बहुत देरमें 
भाँपा है ।? 
वानर प्रायः वृक्षकी डालियोंमें छिपकर दूसरोंको ताकता 
हे, केथके फळ जो पक-पककर आप-से-आप चटक जाते हैं 


२१५ 


उन्हें खाता है, पत्तोंम छिपा हुआ वानर सहजमे नहीं 
दीखता । इसी प्रकार कालामिसे परिपक्क ब्रह्माण्डोका 
संहार करता है, उनको खा जाता है । जेसे वेदान्तसूत्रमे 
लिखा है-- 

अत्ता चराचरग्रहणात्‌ । 


परमेश्वर “अत्ता? अर्थात्‌ खानेवाला है, क्योंकि वह 
चराचर संसारको अपने भीतर ले लेता है । उस भगवानका 
दर्शन भी सहजमें नहीं होता.। उसका स्वरूप नाना शास्त्र- 
शाखाओंके सिद्धान्त-जालोमें छिपा ' रहता है । 


इसी प्रकार उक्त विद्वानने शिवका वर्णन शास्त्र- 
प्रतिपादित सिद्धान्तोकी दृष्टिसे नाना प्रकारसे किया है। 
उदाहरणके तौरपर शिव मूर्ख किसान, शिव सूत्रधार, शिव 
खामी, शिव थानेदार, शिव वेटीका वाप, शिव अनाथ, 
शिव दरिद्र, शिव पहरेदार, शिव भिक्षु, शिव कवि, शिव 
अमृत, शिव भूतनाथ, शिव कलश, इत्यादि नाना प्रकारसे 
डपास्यदेवपर विचार प्रकट किये गये हैं, जिनको कभी 
अवसरानुसार “कल्याण? के पाठकोंकी सेवामें रक्खा जा सकेगा । 


—s 00+. 


महारुद्रोपासना 


(लेखक--ज्योतििंद्‌ पं ० ्रीशिवलालजी शास्त्री मेहता ) 


परमं महेश्वरं 
तं देवतानां परमञ्च दैवतम्‌ । 
पतिं पतीनां परमं परस्तात्‌ 
चिद्रास देवं अुवनेशमीड्यम्‌॥ 
(खता ६।७) 
भगवान शङ्कर निर्गुण, निर्विकार, गुणातीत और 
परब्रह्मखरूप मङ्गलमूति हैं । 


तभीश्वराणां 


अद्ष्टमव्यवहार्यमप्राद्ममलक्षणसचिन्स्यमव्यपेइ्य- 
मेकास्मप्रस्ययसारं प्रपञ्चोपशमं शान्तं शिवमद्देतं चतुर्थ 
मन्यन्ते स आत्मा; स विज्ञेयः । 
ई (माण्डूक्य० ७) 
परमात्मा शिव अदृष्ट, अव्यवहायं, अग्राह्म, .अलक्षण, 
अचिन्त्य, अकथनीय, एकात्म, प्रपञ्चरहित, शान्त, अद्वितीय 
वुरीयावखारूप हैं । उन्हीकी उपासनासे चतुर्विध पुरुषार्थ- 
की सिद्धि होती हे । भगवान्‌ गङ्करकी रुद्र-संज्ञा है अर्थात्‌ 


रुद्र, महादेव, शङ्कर ये सभी नाम शिवके वाचक हें। 
यजुवँदसंहिताका सोलहवाँ अध्याय 'रुद्राथ्याय' कहलाता 

॥ इस अध्यायमें “महारुद्ररूप” शिवकी उपासनाका 
प्रतिपादन किया गया है। रुद्राध्यायके प्रत्येक मन्त्रका 
अनुष्ठान श्रीशङ्कराचायने अपने “रुद्रभाष्य' नामक अन्थमे 
लिखा है। उसमें “रुद्र? शब्दका महत्त्व तथा उसकी 
रहस्यात्मक व्याख्या तरिस्तृतरूपसे लिखी गयी है । 

१-झुद्र! शब्दका अर्थ महान्‌ और प्रशस्य है | 

२-इसका दूसरा अर्थ भयङ्कर है | जैसे-- 

नम उग्राय च भीसाय च | 
( रुद्राध्याय मन्त्र ४०) 

यहाँ “उग्र? का अर्थ श्रेष्ठ है, क्योंकि रुद्रभाष्यमें 
लिखा है-- 

उग्रः श्रेष्ठः, उत्पूर्वाद्‌ गमेरुद्रच्छतीत्यस्मिन्नथैं 
"न्रे न्द्राम्र०? इति उणादिसूत्रेण 'रन्‌! प्रत्ययः । अत एव 


२१६ 
“उग्रोऽस्युग्रोऽहं सजातेषु भूयासम्‌ः इति सन्त्रे 
ज्ञातिश्रेष्ठयप्रशंसाविषये स्वस्मिन्‌ 'उग्र'शाव्दः प्रयुक्तः 
सचंश्रेष्ठत्वरूपं विश्वा घिकत्वं सिद्धयति ॥ 


आमो भयङ्करः भीषाऽस्माद्वातः पवते’ इति श्रुतेः । 
तथा च सहानुभावानिन्द्राग्न्यादीन्‌ प्रत्यपि भयङ्कररवेन 
तन्षियन्तुभंगवतः सर्वात्तमत्वमिति भाव इस्यादिः । 


रुद्र भयङ्कर हैं परन्तु अत्यन्त कृपाल और भोले हैं । 
नामानेदिष्ठके यज्ञमे रुद्र कृष्ण-वसन परिधान करके आये । 
उनके हाथमे खड्ग था, और यज्ञवेदीपर आकर घोर 
गजन किया । परन्तु रुद्रका वह रूप संहारक न था । 
उन्होने प्रसन्नतापूर्वक नामानेदिष्ठको अखिल ऐश्वर्य प्रदान 
कर दिया। यह रुद्रकी परम कृपालुता और भोळापन है। 
(ऋग्वेद मण्डल १० | १०) 


_ रे-पाश्चात्य पण्डित रुद्र-शब्दका निम्नलिखित अर्थ 
करते हँ--रुद्र-विद्युतूका देवता ( मेंकडॉनल ) 
नमो विद्युस्याय । ( रुद्राध्याय मं ३९) 
नमस्ते अस्तु विद्युते । (यजु० ३६। २१ ) 


रॅ! 
हि श्राडर € Shraeder ) साहब “सुद्र? शब्दका अर्थ 
प्रतगणका नेता मानते हैं, परन्तु यह अर्थ समीचीन नहीं । 
इसमें निम्नलिखित प्रमाण है-- 


प्रेत प्रकर्षेण गच्छत । सेनानायक इन्द्ररूप रुद्रः । 


१9 > (यजु० १७1४६ ) 
प्र उपसगपूवक गत्यर्थे “इण? घातुके भूतकृदस्तरूप 

ष्ट्त? शब्दसे ध्र 2 0007 जो 

ड्‌ त शब्द निष्पन्न होता है। इसप्रकार 

इहलोकसे गया हुआ प्राणी 'परेत? कहलाता है । इस प्राणीका 

नियमनका यम है और यमदेवका अधिपति सुद्र है। 


नसो याम्याय पापिनां नरकातिंदाता रुद्रः । 


विडा के ( यजु० १६६1३३) 
रुद्र शब्द 'द्रापि' अर्थमें भी आता है। (यजु० १६।४७ 
“दा? शब्दः कुल्सितवाची, कुस्सिता जान 

द्वापिः । “दा कुत्सायां गतौ च?, द्वापयतीति द्वापिः 

कारिणः कुत्सितां गतिं नयतीत्यथः । (शां० भाष्य यावत 


अर्थात्‌ पापियोंकी दुर्गति करनेवाले और नरक 
बाले रुद्र हैं। - १५७५ 


श्रीमगवान्‌ गीतामें अपने श्रीमुखसे कहते हैं...- 


# भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


तानहं द्विषतः क्रूरान्‌ संसारेषु नराधमान्‌ । 

क्षिपाम्यजख्रमझुभानासुरीष्वेव योनिषु ॥ 

( १६।२९) 

“संसारमै अशुभ आचरणवाले क्रुर एबं द्वेषी नराधमोंको 
मैं बार-बार आसुरी योनियोमें डालता हूँ ।? 

५-हिलओं साहब “रद्र? शब्दका अभिप्राय उष्ण 
कटिबन्धकी गर्मी बतलाते हैं । यथा-- 

आतप्याय च नमः । (यज्ञु० १६। ३८ ) 

“आतप, धूपखरूप रुद्रको नमस्कार ।? 

सूर्याय नमः । (यजु० १६ । ४५) 

“महाप्रलयकी अग्निमें विराजमान रुद्रको नमस्कार।? 

नमस्ताम्राय चारुणाय च नमः । (यजु १६ । ३५) 

यह स्तुति सूर्यरूप रुद्रकी है गीताके-- 

तपाम्यहम्‌ (९। १९) 

अर्थात्‌ आदित्यरूपसे में तपता हूँ, इस वाक्यके अनुसार 
भी यही अभिप्राय झलकता है । 

६-विण्टरनीज (  intrn1४८ ) साहब कहते हैं कि 
रुद्र डाकिनी शात्रके देवता हैं । परन्तु भूत-प्रेंत-पिशाचादिके 
मलिन मन्तरोके देवता रुद्र नहीं हैं । "मूलाधार? चन्रमें 
“कुण्डलिनी? “सुषुम्गा”को वेष्टित किये हुए है और मूलाधारकी 
अधिष्ठात्री शक्तिका नाम “डाकिनी? शक्ति है, इस शक्तिका 
सामी महेश्वर है । इस चक्रमें ध्यान करनेसे योगिजन संसारसे 
मुक्त हो जाते हैं, अतएव योगशा्नके अधिष्ठाता भगवान्‌ 
शङ्कर हैं । 

७-पिशल और ग्रासमैन साहब “सद्र? शब्दका अर्थ 
प्रकाश बतळाते हैं । असावादित्यो बरह्म? अर्थात्‌ यह आदित्य, 
सूर्य ब्रह्म है; सूर्यरूप रुद्रकी उपांसनासे उपासकका 
कल्याण होता है तथा पुरुषार्थकी सिद्धि होती दै । 

उद्यन्तमस्तं यन्तमादित्यमभिष्यायन्‌ कुर्वन्‌ ब्राह्मणो 
विद्वान्‌ सकलं भद्रमइ्नुते । अतोञ्नायासेनेवाखिछपुरुषार्थ- 
प्रदः परमेश्वर एव उपास्यः । (शां० भाष्य) 

सर्धेभ्यो5न्तःस्थानेभ्यो ध्येयः प्रदीपवस्प्रकाशयतीति 
प्रकाशः । ( अथवेशिखोपनिषद्‌ ) 

अर्थात्‌ सबैके हृदयमें ध्यान करनेयोग्य होनेसे रुद्र 
प्रकाश ( ज्योतिः ) स्वरूप हैं । यथा-- 


ॐ महारुद्रोपासना % 


रविरंशुमान्‌ । 
(गी० १०।२१) 


ज्योतिषां 


८-निरुक्तकार यास्काचाय "रुद्र? शब्दसे वर्षा और 
पवनका देवता, यह अर्थ लेते हैं । 
नमो वर्षाय (यजु० १३। ३५) 
वर्षारूप रुद्रको नमस्कार | 
*“अहं वर्ष निगृह्णाम्युस्सजामि च (गीताः५। १९) 
में ही वृष्टिको रोकता हूँ और में ही मेघरूपसे वृष्टि 
करता हूँ । 
नसो चास्याय रेष्म्याय च । 
प्रलयकालके पवन और वराके देवता रुद्र हें | 
मरीचिर्मरुतामस्मि, पवनः पवतामस्मि-- 
(गीता १०॥२१, ३१) 
९-सायणाचार्य कहते हें कि 'रुद्र' शाङ्करका नाम है और 
इसका अर्थ है रुलानेवाला | यथा--- 
रुद्राणां शङ्करश्चास्मि (गीता १० | २३) 
१०-कतमे रुद्रा इति ददोमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादराम्ते 
यदस्माच्छरीरान्मर्व्यादुष्क्रासन्त्यथ रोदयन्ति तद्यद्रोदयन्ति 
तस्माहुद्रा इति । (१०३० ३।९।४) 
विदग्ध शाकल्यका उत्तर देते हुए महर्षि याज्ञवल्क्य 
कहते है कि पुरुपमं रहनेवाले दस प्राण और ग्यारहयाँ 
आत्मा है, मृत्युके समय इस शरीरका त्याग करते हुए 
वे दूसरोंको रुलाते हैं इसीसे इन्दे 'रुद्र' देवता कहते हैं । 
न तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मे व सन्‌ ब्रह्माप्येति । 
(4० उ० ४-४-६;) 
११-रुदिर्‌ अश्रुविमोचने? धातुसे “णिच्‌? प्रत्यय करनेके 
वाद “रोदेणिक्च' इस उणादि सूत्रके अनुसार रक 
प्रत्ययका आगम और णिचका लोप हो जानेसे 'रुद्र! 
शब्द सिद्ध होता है । 'यः रोदयति अन्यायकारिणो 
जनान्‌ स रुद्रः? । अर्थात्‌ अन्याय ( पापकर्म) करनेवालोंको 
सलानेवाला रुद्र है | यथा-- 
आखिदते प्रखिदते च नमः ( यजु० १६ । ४६ ) 
आ समन्तात्‌ खिद्यते दैन्यं करोति अभक्तानाम्‌ । 
प्रकर्षेण खेदयति पापिनः । 
निन्दको और नास्तिकोंको सदा दुःख देनेवाला (त्रिविध 
तापोंका प्रेरक ) एवं पापियोको अत्यन्त नुःम्व देनेवाला 
( ताडना करनेवाला ) रद्र है । 


यथा-- 

दण्डो दमयतामस्मि (गीता १०। ३८) 

दमन करनेवाळोंमें में दण्ड हूँ । 

यो$भियातो निलयते स्वां रुद्र निचिकीर्षति । 

( अथर्ववेद ११।२।९३) 
वेदकी आज्ञा भङ्ग करनेवालोंको रुद्र (भगवान्‌ दाङ्कर) 
दण्ड देते हैं । 

१२-सायणाचार्यं रुद्रके दो स्वरूपौका वर्णन करते हैं- 
एक शान्त और दूसरा धोर । यथा-- 

द्वे हि रुद्रस्य तनू तथा चोपरिष्टादाञ्नायते । रुद्रो वा 
एप यदशिस्तस्ये ते तनुवौ घोराऽन्या झिवाऽन्येति । 

उनमें घोररूप अग्नि है और शान्तरूप शिवजी हैं । 

अघोरेभ्योऽथ घोरेभ्यो घोरघोरतरेभ्यः सर्वेभ्यः 
सर्वशवेभ्यो नमस्तेऽस्तु रुद्ररूपेभ्यः ॥ 

“सस्वगुणयुक्त होनेसे अघोर ( शान्त ), राजस होनेसे 
घोर और तामस होनेसे घोरतर स्वरूप धारण करनेवाले तथा 
प्रलयमें जगतका संहार करनेवाले रुद्रको नमस्कार है ।? 

१३-मद्टभास्कर शान्तरूपके भी दो भेद 
बतलाते है-- 

शान्ता तनूर्द्विविधा-सायुधा निरायुधा च । तत्र 
प्रथमानन्तरेण मन्त्रेण, प्रतिपादिता, इतरा तनुरनेन 
प्रतिपाद्यते । 

अर्थात्‌ शान्तरूप दो प्रकारका है--सायुध और निरायुध। 
रुद्राध्यायमें इन दोनों प्रकारके स्वरूपोंकी स्तुति की गयी है। 
इन्हें निर्गुण? और “सगुण? नामसे भी पुकारते हैं । यह स्वरूप 
व्यम्बकरूप है | श्यस्वक-दाव्दका विस्तृत विवेचन विस्तार- 
भयसे यहाँ नहीं किया जाता । 

१४-तापन्नयात्मक संसारदुःखं रुत्‌, दुःखहेतुर्वा 
रुत्‌ । रुदं द्वावयतीति रुद्रः । 


इस 


“आध्यात्मिक, आधिभौतिक और आधिदेविक इन 
तीन प्रकारके सांसारिक दुःखोंका जो नाश करता है वह 
रुद्र दै ।' तीनों दुश्वोंके निवारणके लिये भगवान्‌ वाङ्करने 
त्रिशूळ धारण किया है-- 


नत्रयीशूलनिमूलनं झूलपाणिम्‌ 
° 


“भगवान्‌ शङ्कर तीनों झूलोके निमूळ करनेवाले हैं |? 


२१८ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि % 


१५-रुदू दुःखं दुःखहेतुर्वा द्रावयत्येष नः प्रभु: । 

रुद्र इत्युच्यते तस्माच्छिवः परमकारणम्‌ ॥ 

“दुःख अथवा दुःखके कारणको “रुद्‌? कहते हैं । उस 
रुद्को भगवान्‌ शिव दूर करते हे इसीलिये ( संसारके) 
आदिकारण भगवान्‌ शाङ्करको “रद्र? कहते हैं ।? 

***अञ््याय च प्रथमाच च नमः (यजु० १६।३०.) 

तेन पापापहानिः स्याउज्ञाव्वा देवं सदाशिवम्‌ । 

( जावाल्युपनिपद्‌ ) 

सदाशिवको जाननेसे पापका नाश होता है तथा मोक्ष- 

की प्रासि होती हे । 


१६-अझुभं ` द्रावयन्‌ रुद्रो यजहार घुनर्भवम्‌। 
ततः स्मृताभिघी स्द्रशब्देनात्राभिघीयते ॥ 


“( जीवन-कालमें प्राणीके ) सव अशुभो ( अनिष्टं) 
को दूर करते हैं और ( शरीर-परित्याग करनेपर उसे ) मुक्ति 
प्रदान करते हें, इसी कारण भगवान्‌ शिवका नाम “सद्र? है।? 

जञात्वा शिवं शान्तिमत्यन्तमेति। ( इवेता० ४। १४) 


कस्याणरूप शाङ्करको जाननेवाले अत्यन्त शान्ति 
अथात्‌ मोक्षको प्राप्त करते हैं । गीतामें श्रीभगवानने 
कहा है-- 


ततः पदं तत्परिमागिंतव्यं 
यस्मिन्‌ गता न निवर्तन्ति भूयः । 
( १५।४ ) 
अह स्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा झुचः॥ 
(१८।६६) 


Ns ल्न थु टर 
“म तुम्हें सव पापोसे मुक्त करूँगा, सोच न करो |? 


नमः शम्भवाय च मयोभवाय च नमः शङ्गराय च 
मयस्कराय च नमः शिवाय च शिवतराय च ॥ 


(यजु० १६। ४१) 

कल्याणस्वरूप, संसारके लिये सुखखरूप, लौकिक 
सुव देनेवाले, मोक्ष प्रदान करनेवाले, परम कल्याणरूप 
और भक्तोंके अत्यन्त कल्याणकारक तथा उन्हे निष्पाप 
बनानेवाले रुद्रकों नमस्कार हो, नमस्कार हो ! इस मन्ते 
भगवान्‌शङ्करका परम कल्याणमथ मङ्गलखल्प प्रतिपादन 
किया गया हैं, इस मन्त्रकी उपासनासे अखिल प्रेमकी प्राति 


होती है । 


१७-रुत्या वेदरूपयाः धर्मादीन्‌ बोधयति चा रुद्रः । 
वेदकी भ्वनिद्वारा धमादिकोंका बोध करानेवाळे रुद्र हैं ।? 
इलोक्याय नमः ( यजु० १६।३३) 
इलोका वैदिकमन्त्रा यशो चा तत्र भवः। 
अर्थात्‌ वेदिक मन्त्ररूपी  यदामें होनेवाले ( यशके 
विषय ) रुद्र हैं । 
वेदैश्च सर्वैरहमेव वेद्यो वेदान्सकृद्वेदविदेव चाहम्‌ ॥ 
(गीता १५॥ १७) 
सब वेदोंद्वारा जानने योग्य में ही हूँ । धर्मादिका 
बोध करानेके कारण रुद्र आचार्यस्वरूप हैं । यथा- 
ईशानः सर्वविद्यानाम्‌ ( अथर्ववेद नारायणोपनिषद्‌ ) 
ये बेद-शास्त्रादि सव विद्याओके नियामक हैं । 
वेद्यं पचित्रमोङ्कार ऋकूसाम यजुरेव च। (गीता ५। १७) 
१८-्स्या प्रणवरूपया स्वास्मानं प्रापयत्तीति वा रुद्रः । 
प्रणव अर्थात्‌ उँ८कारके कीर्तनके द्वारा जीवको अपने 
समीप पहुँचानेवाले रुदर हैं. । 
ओमिति ब्रह्म (ते० ५। ८) 
ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म व्याइरन्मासनुस्मरन्‌ । 
यः प्रयाति त्यजन्देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ 
(गी० ८।१३) 
ॐशकारका उच्चारण करता हुआ तथा मुझ परमास्माका 
स्मरण करता हुआ जो पुरुष देहको त्यागकर जाता है 
वह परम गतिको प्राप्त होता है । 
श्रीसद्र प्रणवम्मेच नित्यमावर्तग्रेशतिः । 
( विशेश्रस्मृति ) 
तस्पोङ्कारः स्छतो नाम तेनाहूतः प्रसीदति । 
( याज्षवल्क्यसंद्धिता ) 
अकार नामसे स्मरण करनेपर मगयान प्रसन्न होते हैं । 
महर्षि पतञ्जलि भगवान्‌ भी कहते हैं-- 

) तस्य वाचकः प्रयतः ( योगदर्शन १। २७) 
प्रणचो चाचकम्तस्य दिवस्य परमात्मनः । 
शिवम्प्रादिशव्दानां प्रणवो हि परः स्मृतः ॥ 

(शिवपुराण वा० सं० अ० ३।७) 
परमकल्याणरूप परमात्माका वाचक उकार है । यह 
ॐकार शिव), “सद्र इत्यादि सारे नामेसे श्रेष्ठ है । शिव-लिङ्ग 


ॐ महारुद्वीपासनी क 


Pr ODIO 


ॐ“्कारस्वरूप है, ओर ॐंशकार-सदृा आकारमें, ही लिङ्गा- 
चेन होता है। 

नमस्ताराय ( यजु० १६ । ४०) 

तारयति संसारमिति तारः । तारः प्रणचः तद्रू पाय 
नमः | संसारसागराहुत्तारकं ब्रह्म। ( झां० व्माष्य ) 


“संसारसे तारनेवाले ४“काररूप रुद्रकों नमस्कार हो |! 


यथा 
तेषामहं समुद्धर्ता मृत्युसंसारसागरात्‌ । 
(गीता१२।७) 
हे पार्थ ! मै उनका शीघ्र ही मृत्युरूप संसारसागरसे 


उद्धार करता हूँ । 
स ३“कारस्तार इति प्रस्तुत्य स एको रुद्रः स ईशानः । 
( अथवंशिरउपनिषद्‌ ) 

१९-रोधिका च बन्धिका शक्ती रुत्‌ । तस्या द्रावयिता 
भक्तेभ्य इति वा विग्रहः । 

राधिका! ओर 'वन्थिका? दो प्रकारकी शक्तियाँ हैं । 
रोधिका मोक्ष-मार्गमें आवरण डालती है जिसके कारण 
मोक्षमार्ग नहीं दीस पड़ता । दूसरी बन्धिका-शक्ति 
मोक्षमे विक्षेप डालती है जिसके कारण मोक्ष-प्राप्ति दुष्कर 
हो जाती है। भक्तोसे इन दोनों प्रकारकी शक्तियोंकों दूर 
हटानेवाले शङ्कर “रद्र? ह । इन शक्तियोंके निरोध करनेके 
लिये “ईश्वरप्रणिधानाद्वा' ( योगदर्शन १ | २३ ) इस सूत्रका 
मनन तथा इंश्वरकी शरण ग्रहण करनी चाहिये । 'क्लेशोंडघि- 
कतरः” यह गीता (१२। ५) का वाक्य है और अविद्यादि 
केश मोक्ष-प्राप्तिमें बाधक हैं । इन अविद्यादि छेशोंका नाश 
इश्वर करते ह, क्योकि वे क्लेश-कमांदिसे रहित और जीवोंका 
उद्धार करनेमें समर्थ हैं | ( देखिये योगदर्शन १। २४) 
इसीलिये ईश्वर-प्रणिधान करना चाहिये | 

२०-छत्‌ ( शब्द 
ददातीति रुद्रः । 


वेदात्मानं) कल्पादौ ब्रह्मणे 


सृष्टिके आदिमे ब्रह्माको वेदरूपी शब्द(का उपदेश) देने 
वाळे भगवान्‌ शङ्कर रुद्र हं । यथा-- 
श्रवाय च प्रतिश्रवाय च नसः । ( रुद्रा० मं० ३४ ) 
यो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मै 
तं ह देवमात्मबुद्धिप्रकाश मुमुक्षवें शरणमहं प्रपद्ये ॥ 
(श्रे०उ०६॥ १८) 


२१६ 


जो पहले ( सृष्टिके प्रारम्भमें ) ब्रह्माको उत्पन्न कर उन्हें 
वेदको प्रदान करते हैं, उन रुद्रभगवानकी में मोक्ष-प्राप्तिके 
लिये शरण ग्रहण करता हूँ । 
ॐ तस्माशज्ञास्सर्वहुत क्र्त्वः सामानि जज्ञिरे । 
(यजु० ३१।७) 
सर्वात्मस्वरूप पुरुषके मानसिक यज्ञसे वेद उत्पन्न हुए । 
यपरेमां वाचं कल्याणीमावदानि जनेभ्यः । 
(यजु० २६।२) 
संसारमै मुक्तिसुखको देनेवाली ऋग्वेदादि वाणीका 
उपदेश कर | 
२१-रुत्या वाग्छूपया वाच्यं प्रापयतीति रुद्रः । 


वाग (वाणी)के द्वारा ( ३०कारके जपसे ) प्राप्त होनेवाला 
रुद्र है । यथा--“शम्मोः प्रणववाच्यस्य’ । “कार वाचक है 
और शङ्कर वाच्य हैं । ( लिङ्गपुराण ) 
तज्ञपस्तदर्थभावनम्‌ । ( योगदर्शन १ । २८) 
यह प्रणवके यथावत्‌ उच्चारण और ध्यानसे प्राप्त होता 
हे । इसीलिये प्रणवके जपसे पुरुष-तत्त्वका साक्षात्कार 
होता है और अन्तरायोंका नाश होता है । ( योगदर्शन 
१। २९) 
नमः शङ्गवे च ( रुद्रा० मं० ४०) 
शं सुखं गमयतीति शङ्कुः, सुखरूपा गावो वाचो 
चेदरूपा यस्प्रेति। (र्द्रभाष्य) 
कल्याणरूप वेद ही जिनकी वाणी है ऐसे रुद्रदेवको 
नमस्कार हो । 
शिवेन वचसा स्वा गिरिशाच्छावदामसि । (मन्त्र ४ ) 
हे वेदवचन अथवा केलासमें शयन करनेवाले ! मंगलमय 
स्तुतिरूप वाणीसे तुम्हें प्राप्त करनेकी हम प्रार्थना करते हैं । 
गिरिरूपा चेदा उच्यन्ते । गिरि प्रतिज्ञारूपायां 
घाचि स्थिस्वा लोकानां झां मोक्षसुखं तनोतीति । ( रुद्रभाष्य ) 
वेदरूपी वाणीमें स्थित होकर भगवान्‌ शङ्कर मोक्ष-सुख 
प्रदान करते हैं । 
यज्ञेन बाचः पदवीयमायन्तामन्वविभ्द्नुषिषु प्रविष्टाम्‌ । 
(ऋग्वेद १०। ७१।३) 


२२० 
परमात्माकी वाणीरूप वेदको अधिकारी प्राज्ञ पुरुष 
सम्पादन करते हैं । 
२२-रद्रो रौतीति रोरूयमाणो द्रचति प्रविशति 
सत्यौनिति रुद्रः । 
“जो घोर शब्द करता हुआ मनुष्योमें प्रवेश करता है 
उसीका नाम 'स्द्र' है ।? यथा- 
गर्भ 
(यजुः ३१ । ११, प्रश्षोपनि० २।७) 
__ सर्वात्मरूप प्रजापति अन्तहुदयमे स्थित हुआ प्रत्येक 
गर्भेमे प्रविष्ट होता है । 
अहं वेश्वानरो भूस्वा प्राणिनां 


प्रजापतिइ्चरति अन्तरजायमानः 


देहमाश्रितः । 
(गीता १५। १४) 

में 4 र ड 

में वैश्वानर अभि होकर प्राणियोंके देहमें प्रविष्ट हूँ । 


२२३-स्क्‌ तेजः रुद्रस्तेजस्वीति । 


वर्णव्यायुस्था 
तेजस्वी रुद्रः । 


रुद्र देदीप्यमान तेजस्वी हैं, यथा--- 
मातेण्डकोटिप्रभमीश्चर हरम्‌ । 
शङ्कर कोटि सूर्यके समान तेजस्वी हैं ।' 
सुनिर्मलामिमां प्राप्तिमीशानो ज्योतिरव्ययः । 
( श्वेता० ३। १२) 
(वह परमात्मा ) अतिशय निर्मल, आनन्दका निया- 
मक आर ज्योतिःखरूप अविनाशी है ।? 


तेजस्तेजस्विनामहम्‌ (गीता १० । ३६) 


“मैं ही तेजस्वियोमे तेज हूँ ॥? 
ज्योतिषामपि तञज्योतिम्तमसः परमुच्यते 
(गीता १३। १७) 
वह खयंप्रकारा और अज्ञानसे परे है । 

यदादित्यगतं तेजो जगद्भासयतेशखलम्‌ । 


यच्चन्द्रमसि यञ्चाम्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥ 


(गीता १५। १२) 
जो तेज आदित्यमें, चन्द्रमामे और अमिमे दै उसे 
मेरा ही समझो । 


क भवं सवानीसहित नमामि ॐ 


असौ यस्ताम्रो अरुण उत बश्रुः सुमङ्गलः । 
( रुद्रा० मं० ६) 
इस मन्त्रमें प्रत्यक्ष सूर्यरूपमें रुद्रकी स्तुति की गयी 
। सूर्यसदृश ज्योतिःस्वरूप होनेके कारण ही द्वाददा 
आदित्यके समान द्वादश ज्योतिलिङ्गकी अर्चना प्रसिद्ध है । 
२४-रुत्‌ , संसारदुःखं द्रावयतीति रुद्रः। 
भगवान्‌ रुद्र संसारके दुःखका नाश करनेवाले हैं । 
डँ? श्यस्त्रकं यजामहे० 
यह अन्त्र संसार-वन्धनसे मुक्त होने तथा मोक्ष-प्राप्तिके 
लिये चिन्तामणिरूप है । यथा- 


महादेवं विजानाति मुच्यते भवबन्धनात्‌ । 
( सूतसंहिता ) 
तमेव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत । 


तस्प्रसादात्परां शान्तिं स्थानं प्राप्स्यसि शाश्वतम्‌ ॥ 
(गीता १८।६२) 
“सब प्रकारसे उसीके शारणमें जाओ, उसीके अनुग्रहसे 
शाश्वत परम शान्तिके स्थानको प्राप्त होगे ।? 
ज्ञास्वा शिवं शान्तिमत्यन्तमेति । 
“शिवको जानकर परम शान्ति प्राप्त करता दे |? 
सवंसंसार मोचकः 
शारभोपनिपदू ) 
“संसारसे मुक्त करनेवाले भगवान्‌ शंकर ही सदा ध्यान 
करनेयोग्य हैं ।? 


शिव एव सदा ध्येयः 


तमेवं ज्ञात्वा मृत्युपा्ांडिछिनत्ति । 
(श्र ४॥ १५) 
नमः प्रतारणाय चोत्तरणाय च नमः । 


( रुद्रा ० मं० ४२) 

संसार-सागरके परम पार जीवन्मुक्तिस्वरूपमें वर्तमान 
और अति मन्त्र जपादिके द्वारा  पापसे तारनेवाले 
अथवा उत्कृष्ट तच्वज्ञानके द्वारा संसार-सागरसे पार 
करनेवाले भगवान्‌ शंकरको नमस्कार हो । 

ज्ञात्वा देवं सुच्यते सवंपाशेः ( श्वता० उ० ४ । १६) 
२५-हतिं शब्दं राति ददातीति प्राणो रुद्रः । 
प्राणदाता भगवान्‌ शंकर रुद्र हैं | यथा-- 
प्राणो ब्रह्मैति व्यजानात्‌ । प्राणेन जातानि जीवन्ति । 


(तै० उ० ३।३। १) 


# मंहारुद्रोपासना ऋ 


भवति प्राणो वाव य्येष्टश्च श्रेष्ठश्व ॥ (छा० ५।१।१) 
“रुद्ररूप प्राण ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है, उसको-जाननेवाला 
ज्येष्ठ और श्रेष्ठ बनता है ।? 5 
इन्द्रस्स्वं प्राणतेजसा रुद्रोऽसि परिरक्षिता । 

( प्रश्षो०-२।९) 
प्राणस्येदं वे सर्वं त्रिदिवे यत्‌ प्रतिष्ठितम्‌ । 
मातेव पुत्रान्‌ रक्षस्व श्रीश्च प्रज्ञाञ्च विधेहि न इति ॥ 

(प्रश्नी) २। १३) 
“समस्त त्रिलोकी प्राणमें स्थित है और सत्र प्राणके वशमें 
हैं| हे प्राण ! माताके समान पुत्ररूपमें हमारी रक्षा करो 
ओर हमें सम्पत्ति तथा बुद्धि प्रदान करो।? 
“य एवं विद्वान्‌ प्राणं वेद’ ( प्रश्नों ३। ११) । इस- 
प्रकारसे प्राणको जाननेसे मोक्षकी प्राप्ति होती है । 
प्राणा ब्रह्मच सन्‌ ब्रह्माप्येति । (द्रृह० ४।४।६ ) 
२६-*रुत्‌ द्रवति’--भक्तोंक्रे दुःखका नाश करनेवाले 
रुद्र हैं । 
सत्त्वानां पतये नमः 
दारणमें आये हुए प्राणियोंके पालक तथा भक्तवत्सल 
भगवान्‌ रुद्रको नमस्कार हो । 
अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते । 
तेषां निध्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌॥ 
(गीता ९। २२) 
दृढ धारणासे उपासना करनेवाले भक्तजनका में योगक्षेम 
बहन करता हू । 
क्षेम्याय नमः । (रुद्रा० मं ३३) 
भक्तका क्षेम करनेवाले रुद्रको नमस्कार हो ।? 
२७-सृष्टिके प्रारम्भमें प्रजापति ब्रह्माजीने जन्म-मरण- 
वाली प्रजा उत्पन्न की । इस प्रजाकी अवस्था देखकर भगवान्‌ 
रुद्र रुदन करने लगे और बोले कि हम ऐसी प्रजा नहीं 
उत्पन्न करेंगे बल्कि सृष्टिसे लेकर प्रलयकालपर्यन्त जीने- 
बाले गणोंको उत्पन्न कर तथा गुरुरूपसे स्थित रहकर हम 
प्रजाका उद्धार करेंगे ( सूतसंहिता ) | इसलिये भगवान्‌ 
रुद्र सबके गुरु हैं । 
स पूर्वेषामपि शुरुः 


( रुद्रा० मं. २०) 


कालेनानवच्छेरातू 
(योगदशन १। २६) 
कालसे परिच्छेद न होनेके कारण वह ब्रह्मादिक देवोंके 


यो ह वै य्येष्टञ्च श्रेष्त्ष घेद ज्येष्ठश्च. ह वै श्रेष्ठश्च भी उपदेश और गुरु हैं । 


२२१ 


शिव एव ह्याचार्यरूपेणानुशृह्वाति ( श्रुति ) 

“परमात्मा शिवजी आचार्य और गुरुरूपेण अनुण्हीत 
करते हैं ।? 

ॐ नमः शिवाय गुरवे सच्चिदानन्दसूत्तये । 


( निरालम्बोपनिषद्‌ ) 
“सच्चिदानन्दमूर्ति, सद्गुरु शिवजीको नमस्कार हो ।' 
जगदादिगुरुः शिवः। 


“शंकर जगद्गुरु हैं ।? 

२८-आर्द्राके मेघको “रद्र? कहते हे । यथा-- 

सोऽरोदीत्‌ तद्‌ ` रुद्रस्य रुद्रस्वम्‌। तस्माद्‌ बहिंषि 
रजतं न देयम्‌ । ( श्रृति) 

निरुक्तकार यास्काचार्यका मत है कि आद्रा-नक्षत्रके मेघ- 
का नाम "रद्र? हे । यह मेघ चातुर्मासके प्रारम्भमे “रुदन्‌ द्रवति? 
गर्ज करके वरसता है । यही रुद्रके अश्रु हैं, जिनसे रजत 
(चाँदी ) उत्पन्न होता है। इसलिये यज्ञमें ऋत्विजोंको 
दक्षिणामें रजत नहीं देना चाहिये बल्कि सुवर्ण दान करना 
उचित है । 

नमो वर्षाय । नमो सेव्याय । ( रुद्रा० मं० ३८) 

नमस्ते स्तनयिल्लवे । ( यजु० ३६।२१) 

गर्जनरूप रुद्रको नमस्कार हो । 

२९-'रु गतो"-ये गत्यर्थास्ते ज्ञानार्थाः। रवणं रुत-- 
ज्ञानम्‌; भावे क्विप्‌, तुगागमः। रुत्‌ ज्ञानं राति ददातीलि 
रुद्रः । ज्ञानप्रदो सोहनिवारकः परमेश्वरः । ४ 

भगवान्‌ शङ्कर अधिकारी मुमुक्षको ज्ञान प्रदान करके 
अविद्यारूप अन्धकारसे मुक्त करते हे । अर्थात्‌ शिवकी विद्या- 
शक्तिके प्रकाशसे अविद्यान्धकारका नाश होता है। भगवान्‌ 
गीतामें ज्ञानका वर्णन करते हुएअजुनसे कहते हैं कि तू 
उस ज्ञानको प्राप्तकर, तुझे फिर इसप्रकार मोह न होगा और 
उस ज्ञानके द्वारा तू सम्पूर्ण प्राणियोंका अपनी 
अन्तरात्मामें और उसके पीछे मुझ सञ्चिदानन्दघन परमात्मामें 
साक्षात्कार करेगा । ( गी० ४। ३५) 

पश्यन्ति ज्ञानचक्षुषः ( गीता १५। १०) 

ददासि बुद्धियोगम्‌ ( गीता १० । १०) 

“में उन्हें ज्ञान प्रदान करता हूँ, जिससे वे मुझे प्राप्त करनेमें 
समर्थ होते हैं । में उनके अज्ञानजन्य अन्धकारको ज्ञानरूपी 
प्रकाशयुक्त दीपकसे नष्ट करता हूँ ।' (गीता १० । ११ ) 


२२२ # भय भर्वानीसहिंतं नमामि ॐ 


सोहं मार्जय तामुपार्जय रतिं चन्द्राधचूडामणो 
( वैराग्यशतक ५८) 
मोहका त्याग करके चन्द्रचूड शङ्करकी उपासना करनी 
चाहिये जिससे मोह और शोकका नाश होता हे । 
तत्र को मोहः कः शोक एकर्वमनुपइग्रतः ( ईशावा० ७) 
भियते हृद्यम्रन्थिडिछद्यन्ते सर्वसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दष्टे परावरे ॥ 
(सु० २।२।८) 
“परमात्माका साक्षात्कार होनेसे देहादिक बन्धन, सर्व 
संशय तथा समस्त कमंसमूह नष्ट हो जाते हैं ।? 


३०-पापिनो जनान्‌ दुःखभोगेन रोदयतीति रुद्रः । 
जगच्छासकः । 


स्द्रदेव पापीजनोंको उनके कमॉका फल देकर रुलाने- 
बाले हें तथा जगतूके शासक हैं |? यथा-- 

अन्तःप्रविष्टः शास्ता जनानाम्‌ 

| य ७ > > 

ने सवके हृदयमें स्थित होकर शासन करते हैं |? 

गोप्ता चैव जगच्छास्ता शक्तः सवो महेश्वरः । 
५ ( कूर्मपुराण ) 
४ [दै 
स्वशक्तिमान्‌ महेश्वर जगतूके पालन करनेवाले तथा 
शासन करनेवाले हैं ।? 

३१-रोदनं रुदू--दुःखं द्रावयतीति रुद्रः 

ह. + "पु > २ > 

भक्तके दुःखांका नाश करनवाले देव रुद्र हें ।? यथा-- 

कस्य ते रुद शळयाकुईस्तो यो अस्ति भेषजो जलाषः 
( ऋग्वेद २। ७ ) 


हे रुद्र ! आपका बरद सुखदाः हौँ 
रद सुखदायी हाथ कहाँ है, जो 


क सुखी करनेवाला है ! उससे मेरी रक्षा करो । हे पापोंके 
नाशक ! मुझ अपराधीके अपराध क्षमा करो । 
“विक्षिणत्केभ्यः!---विविधं क्षिण्वन्ति हिंसन्ति पापम्‌ 

| हा ( रुद्रा० मन्त्र ४६) 
सटर भक्ताके विविध पार्पोके दूर करनेवाले हँ ।? 

३२-एको हि रुद्रो न द्वितीयाय (अथवोशि० उप० ५) 

बह एक ही देव है जो रुद्र कहलाता है। ्रहमवेत्ताजन 


इस देवको मानते हैं । रुद्रदेव अपनी नियामक शक्तिसे इस 


लोकको नियममें रखता है | बह देव सब लोकोंकी उत्पत्ति, 
पालन और संहार करता है । ( श्रेता० ३। २) 

शिच एको ध्येयः शिवङ्करः । ( अश्र्वाशिरउ० ) 

कल्याणकारी शिव सदा ध्यान करनेयोग्य हैं । 

एको देवः ( धे० ६। ११) एक एव महेइवरः। 

एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छान्दरो० ६।२।१) 

यो वे रुद्र: स भगवान्‌---( जैमिनीय ब्राह्मण ) 

जो रुद्र हैं वही भगवान्‌ हें । उपनिषदोंमें ऋषियोंने 
द्विविध ब्रह्मका परिचय दिया है। वह निर्गुण और सगुण, 
निरुपाधि और सोपाधि, निर्विशेष और सविझेष्र तथा 
निर्विकल्प ओर सविकल्प हैं । जो ईश्वरोंका ईश्वर है वह 
महेश्वर, महादेव, महारुद्र, ब्रह्मण्यदेव, एक और अद्वितीय है। 

यस्मान्‌ महत ईशः शाब्दध्वन्या चात्मशक्त्या च 
महत ईशते तस्मादुच्यते महेश्वरः । ( शाण्डिल्योपनिपद्‌ ) 

योगवाशिष्ठके निर्वाण-प्रकरणमें महर्षि वशिष्ठजीने श्री- 
रामचन्द्रजीके प्रति कहा है-- 

शिवं सर्वगतं - शान्तं बोधास्मकभजं शुभम्‌ । 

तद्रेकभावनं राम ॥ ``" ` `" ° ` 

“हे राम ! सर्वगत, शान्त, अज, आनन्द और कल्याण- 
स्वरूप शिवको जानो । क्योकि वही एक त्त्य है जिसकी 
भावना करनी चाहिये ।? 

३३-रुद्वो वे ज्येषटश्च श्रेष्ठश्च देवानाम्‌ 

( कौषीतकिब्राह्मण २५ । १३) 

सर्व देवोंमें अग्र, ज्येष्ठ, पुराणपुरुष और श्रेष्ठ एक 
रुद्र ही हैं । यथा-- 

अग्यं पुरुष महान्स म्‌ ( खेता० ३। १९) 

नमो वृद्धाय च वर्षोयसे च नमः ( रुद्रा० मं० ३०) 

नमोञ्जयाय च (मन्त्र ३० ) 

नमो ज्येष्ठाय । (मं० ३२) 

वयोविद्याश्रमादिभिरधिको ज्येष्ठः । वयसा घृद्धः । 
जगतामग्रे भबः । ( झां० भाष्य) 

वय और विद्या, आश्रम आदिमें बड़ा होनेसे ज्येष्ठ, 


प्रथम ( आदिकारण ) होनेसे वृद्ध है । यथा-- 


स एकः श्रेष्ठश्च सर्वशास्ता स एव वरिष्ठः । 
( शरभोपनिषदू ) 


# महारुद्रोपासना ॐ 


रुद्र ही एक सर्वश्रेष्ठ और वरिष्ठ है। 
- हिरण्यगर्भ जनयामास पूर्वम्‌ ( शवे०३।४) 
३४-अभिवें रुद्रः । ( शतपथ जा० ) 


अग्नि रुद्र है। 
यो$झौ रुद्रः ( अथवैशिरठपनिषद्‌ ) 
सवै एतान्यष्टौ अग्निरूपाणि '( शतपथ १६-१-३-१८) 
३५-भवशर्चाविमं शमो रुद्रः पशुपतिश्व यः | 
( अथर्ववेद ११।३ । ६। ९ ) 


पापका प्रणादा करनेके कारण शर्व “रद्र? कहलाता है । 
भयाय च शार्वाय च नमः । (यजु० १६। २८) 
संसारपादाबद्धस्वेन प्राणिनां पशुस्वम्‌। 
ब्रह्माद्याः स्थावरान्ताश्च देवदेवस्य शूलिनः । 
पराचः परिकीत्यन्ते संसारवदावरतिनः॥ 
तेषां पतित्वादू देवेशः शिवः पञ्चपतिः स्छतः । 
नह्मादिस्तम्बपर्येन्तान्‌ पश्चूनू बद्ध्वा महेश्वरः ॥ 
पाञ्ैरेतेः पतिर्देवः कायं कारयति स्वयम्‌ । 
स एव मोचकस्तेषां भक्त्या सम्यगुपासितः ॥ 

( कूर्मपुराण ) 
संसारमोक्षस्थितिबन्धहेतुः । (श्रे उ० ६। १६) 


संसार-बन्धनमें बंधे होनेके कारण समस्त मनुष्यादि 
प्राणी पशु कहलाते हैं । ब्रह्मादि देवोसे लेकर स्तम्बपर्यन्त 
समस्त सृष्टि पादासे बद्ध है, इसलिये पशुरूप है। उसका 
नियामक, स्वामी महेश्वर हैं। यह महेश्वर सब देवताओं 
तथा सब मनुष्यांको उपासनाके द्वारा उपासित होकर 
मुक्त करता है, कैवल्य ( मोक्ष ) देता है । 

यह ( रुद्र ) संसारके मोक्ष, स्थिति एवं बन्धका स्वरूप 
है, उसे जाननेसे समस्त बन्धनोसे मुक्ति होती है-- 

ज्ञास्वा देवं सुस्थते सर्वपादोः । 

(श्वे० उ० ५। १३, ६। १३) 

और केवल्यको प्राप्त होकर पुरुष ब्रह्मरूप हो जाता 
है। (श्रे) उ०६।६) 

२६-रुदरस्तारकं बह्म व्याचष्ट इति श्रुतिः । तारयतीति 
तारः। संसारसागरात्‌ उत्तारकम्‌ | तारकं च तद़ह्म इति 
तारकं ब्रह्म रुद्रः । (शां० भाष्य ) 


भगवान्‌ रुद्रं अपार संसारसागरसे तारनेवाले हैं । 


तेषामहं समुद्धर्ता सत्युसंसारसागरात्‌ । 


३७-ुद्रो ये पेतस्सर्चस्‌ ( बौधायनसूज ) 

“रुद्र स्वस्वरूप हैं ।? 

रुद्रो वे सर्वा देवताः ( अथवेशिखोपनिषद्‌ ) 

“रद्र सर्वदेवमय हैं ।? 

शिव एव इरिः साक्षाद्धरिरेव शिवः स्स्ट्॒तः । 
(३० ना० पु० १४।२) 


शिवस्य हृदयं विष्णुविंष्णोश्व हृदयं शिवः । 
सर्वदेवात्मको रुद्रः सवंदेवाः शिवात्मकाः । 
( रुद्रहृदयोपानिषद्‌) 


सर्वे देवाः संविशन्ति इति विष्णुः। सर्वाणि 
बृंहयतीति ब्रह्म । सवाँछोकान्‌ व्यामोति व्यापनाद्‌ व्यापी 
महादेवः । ( अथवैशिखोपनिषद्‌ ) 


सर्व देवोंका निवास-स्थान दोनेसे अथवा सब देवोमै 
स्थित होनेसे वह विष्णु हे । सबसे बृहत्‌ होनेसे वह ब्रह्म 
है और सब लोकोमें व्यापक होनेसे महादेव कहा 
जाता है । भगवान्‌ श्रीकृष्णने भी स्पष्ट कहा है--“सद्राणा 
शङ्करश्चास्मि? । इस स्पष्टीकरणसे यह भी निश्चय हो जाता है 


कि शिव और विष्णु एक ही हैं । 
३८-यो देवानां प्रभवश्रोद्ध वश्च 


विश्वाधिपो रुद्रो महर्षिः । 
हिरण्यगर्भ जनयामास पूं 
स नो बुद्धया शुभया संयुनक्तु ॥ 
(खेता० ३।४ ) 
विश्वके अधिपति महर्षि रुद्रने सब देवोको उत्पन्न 
करके उन्हें धारण किया है, उन्होने हिरण्यगर्भको पहले 
उत्पन्न किया है--वह हमें शुभ बुद्धिसे युक्त करें । 
हिरण्यगर्भः समवतंताग्ने भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌। 


(यजुः १३।४ ) 
पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः | 
(गीता ९। १७) 


समग्रदेवानामसुरव्वमेकम्‌ ( ऋग्वेद म० ३ ) 

समस्त देवोंका उद्भवस्थान वही एक है । 

न तस्य कार्य करणं च विद्यते । (खता ६1८) 

न चास्य कश्चिजनिता न चाधिपः। ( श्वेता० ६॥९) 
वे सबके कारण तथा कारणके भी कारण हैं, रुद्रदेवका 


२२४ # भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


उत्पादक या पालक कोई दूसरा नहीं है। 


परमं महेश्वरं 
तं देवतानां पर मञ्च दैवतम्‌ । 
पतिं पतीनां परमं परस्तात्‌ 
विदाम देवं भुवनेशमीडयम्‌ ॥ 
(श्वेता० ६। ७) 


इस श्रुतिमें एक बहुत ही उत्तम तत्त्व प्रतिपादित है। 
सब नियन्ताओंके महान. नियन्ता, सब देवताओंक्े 
परम दैवत, प्रजापति ब्रह्मा आदिके स्वामी, स्वयंप्रकाश- 
स्वरूप, सब लोकोंके -नियन्ता एवं पूज्य, सबसे महान्‌, 


तमीश्वराणां 


महेश्वर, महारुद्र : भगवान्‌ शङ्करको में जानता हूँ । 

इसप्रकार *रुद्र? झाब्दके अनेक अर्थ होते हैं । महा- 
रुद्रोपासना यजुर्वेदके रुद्राध्यायमें है । इसमें “रुद्र? शब्दके 
सौ नामोंका उल्लेख है, इसीलिये इसे “शतरुद्री? भी कहते हैं । 
इसमें समस्त वेदादि झास्तरोंका निचोड आ जाता है । 
शतरुद्रीका माहात्म्य और इसकी उपासनाका उपदेश 
महर्षि याज्ञवरेकंयने राजा जनकको दिया है। इसकी 
उपासना सिद्धि प्रदान करनेवाली है । श्रीमहारुद्र दिवकी 
उपासना करते हुए पाठकगण आत्म-चिन्तनमें आनन्द 
लाभ करें--यह शुभ कामना करते हुए विश्राम किया जाता 
है । ३ तत्सत्‌ दिवोरेम्‌ । 


SS 


शिव 


( लेखक--श्रीटेकनारायणजी तर्कवागीश ) 


2. विकार, निराकार, सच्चिदानन्द, परब्रह्म 
FE परमात्माका वैदिक नाम शिव है | 
वेदमें शिवका वर्णन है, शिवकी 
९३ उपासना वैदिक है, इसलिये अनादि 
दै । वेद ईश्वरप्रोक्त है, इसलिये शिव- 
= की उपासना साम्प्रदायिक नहीं है 
और न कोई मनुष्य इसका आचार्य 
दोनों शब्द “विद? धातुसे बने हैं जिसका 
सत्‌ विद्याओंका भण्डार है, 


है। वेद और विद्या 
अ e 
थ जानना या ज्ञान है । वेद सः 


वेदके नहीं माननेवाळेको महाराज मनु नास्तिक कहते हें-- 


“नास्तिको वेदनिन्दकः? । विद्या और 
हँ ते हैं, 4 
ej सकट करते हैं, वेदके बिना शिवका ज्ञान नहीं 
` ° १ सिव शान-खरूप या ज्ञानेश्वर हैं और ज्ञानियोंके एकमात्र 
उपाय देव ह्‌ । श्रुति कहती है--'ऋते ज्ञानात्न मुक्ति? 
अर्थात्‌ बिना ज्ञानके मुक्ति नहीं होती । हु 
शुकदेवजी कहते हैं- 
तीर्थे तीर्थे निर्मल ब्रह्मबृन्दं 
धन्दे बृन्दे तर्वचिन्ताऽनुवा दरः 
वादे वादे जायते तस्वबोधो a 
बोधे बोधे भासते चन्द्रचूडः ॥ 
३६. ककड 
अथात्‌ तीथाँमे निर्मल ज्ञानियोके झुण्ड रहते ह, और 
डमे र 
छुण्डोमें तस्व-विषयक वाद हुआ करता है; उन वादे 


वेद दोनों ईश्वरकी 


तत्वज्ञान. होता है और तत्त्वज्ञानसे “चन्द्र चूड? अर्थात्‌ 
चन्द्रशेखर शिव भासते हैं । इससे सिद्ध होता है कि मोक्षार्थियों- 
के उपास्य शिव हैं । श्रुति भी कहती है--'ज्ञात्वा दियं 
शान्तिमत्यन्तमेति? अर्थात्‌ शिवके ज्ञानसे अत्यन्त शान्ति- 
मोक्षकी प्राप्ति होती है । ॥ 

दियं प्रणवस्वरूप हैं, प्रणवके सिरपर चन्द्रविन्दु होने- 
के कारणं प्रणव चन्द्रशेखर है, इसीसे शिवको “चन्द्रशेखर? 
कहते हैं | प्रणव वेदका बीज-मन्त्र है । मनु कहते हें कि 
ऋग्वेद, सामवेद और यजुयेंदसे 'अ' “उ? “म? ये तीन अक्षर 
लेकर प्रणव बना है; इसीसे वैदिक धर्मावलम्त्रियोके लिये 
प्रणवस्वरूप चन्द्रशेखर दिव महामान्य, परम पवित्र और 
परमाराध्य हैं। श्रुति-स्मृतिके अनुसार यह ( प्रणव ) 
परमात्माका अनुपम नाम है | मनु इसके विषयमै कहते 
हैं--एकाक्षरं परं ब्रह्म, अर्थात्‌ एक अक्षर यानी प्रणव 
( ॐ) परम ब्रह्म है । 

वेद दोबोंका सर्वोपरि प्रधान ग्रन्थ है जिससे शिवकी 
उपासना चली है | यजुेदसंदिताके सोलहयें अध्यायमें शिव- 
की उपासनाके ६६ मन्त्र हैं; छासटों मन्त्रोके देवता रुदर हैं, 
उन सब मन्त्रोंको पूरी व्याख्यासहित लिखनेसे लेख बहुत 
बड़ा हो जायगा, इसलिये उनमेंसे कुछ मन्त्र अन्वयसहित 
और कुछ संक्षिप्त व्याख्यासहित लिखे जाते हैं । 

._ नमस्ते रुद्र मन्यव उतोत इषवे नमः । बाहुभ्या- 

सुत ते नमः ॥ १ ॥ 


# शिव # 
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अन्वय:-( हे ) रुद्र ते मन्यवे नमः, ते इषवे नमः, ते 
बाहुभ्यां नमः ॥ 

अध्यवोचदधिवक्ता प्रथमो देव्यो भिपक्‌ । अहीँश्च 
सर्वा अम्भयन्स्सर्वाश्व यातुधान्योऽधराचीः परासुव ॥ ५॥ 


'हे रुद्र ! धर्मोपदेश करनेवाले श्रेष्ठ वक्ता ! ( अर्थात्‌ 
वेदवक्ता !) और आदि दिव्यचिकित्सक ! ( वेदमें आयुर्वेद- 
के प्रकट करनेवाले वैद्यनाथ ) समस्त रोगोंको : नाश करके 
और नीच गति प्राप्त करानेवाले राक्षसो अर्थात्‌. अधार्मिक 
वासनाओंको नएकर हमलोगोंकी रक्षा करो ।? 


शरीर और आत्मा दोनोंके संयोगसे मनुष्यकी स्थिति 
है, इसलिये दोनोंके कल्याणार्थ अर्थात्‌ आत्मिक उन्नतिके लिये 
“धर्मोपदेशक? कहकर ओर शारीरिक उन्नतिके लिये दिव्य 
चिकित्सक? कहकर दिवसे प्रार्थना करते हैं । 
नमोऽस्तु नीळमग्रीवाय सहस्राक्षाय मीठुषे । 
अथो ये अस्य सस्वानोऽहन्तेभ्योऽकरञ्मः॥ ८ ॥ 


“नीळकण्ठको नमस्कार, असंख्य आँखवालेको नमस्कार, 
बड़े पराक्रमीको नमस्कार, सद्गुण और बलके अधीश्वरको 
नमस्कार और कर-रहितको नमस्कार । ? 


नमो हिरण्यबाइवे सेनान्ये दिशाञ्च पतये नमो 
नमो वृक्षेभ्यो हरिकेरोभ्यः पञ्ूनां पतये नमो नमः । शब्पि- 
जराय स्विषीसते पथीनां पतये नमो नमो हरिकेशायोप- 
चीतिने घुष्टानां पतये नमः ॥१७॥ 


अन्वय:-हिरण्यबाहवे नमः, सेनान्ये नमः, दिदाँ पतये 
नमः, वृक्षेभ्यो नमः हरिकेदोभ्यो नमः पञ्चूनां पतये नमः) 
दाष्पिञ्जराय नम, त्विषीमते नमः, पथीनां पतये नमः, हरि- 
केशाय नमः उपवीतिने ( सून्नथारीको) नमः; पुष्टानां 
पतये नमः ॥ ७ 

नमः सभाभ्यः सभापतिभ्यश्च वो नमो नमो$इवेभ्यो$श्व- 
पतिभ्यश्च वो नमो नम आव्याधिनीभ्यो विविद्धयन्तीभ्यइच 
चो नमो नम उगणाभ्यस्तृ <हतीभ्यश्च वो नमः ॥२४॥ 

अन्वयः-सभाम्यो नमः सभापतिभ्यो नमः अस्वेभ्यो 
नमः अश्वपतिभ्यो नमः आव्याधिनीभ्यो नमः विविद्धचन्तीः 
भ्यो नमः उगणाभ्यो नमः तृंहतीभ्यो नमः ॥ 

-यह विश्व-जगत्‌ ( ब्रह्माण्ड ) सभामण्डप है, जिसका 

शामियाना आकाश, विछावन धरती और नक्षत्र रोशनी 
है | इसमें विराट्‌ सभा लगी है | 


२-इस विराट सभाके सभापति परब्रह्म परमात्मा शिव 
हैं जो सर्वज्ञ, सर्वदर्शी, सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌, सर्य- 
हितकारी, अलल, अगोचर, अज, अविनाशी, अचिन्त्य, 
समस्त विद्याओके भण्डार, सच्चिदानन्द और अनन्त विश्वौके 
नियन्ता हैं । यह सारी विराट्‌ सभा उनके अधीन है । 


३-वेद सभापतिका भाषण है (जिसमें समस्त विद्या- 
ओंका बीज है), जिसमें मानव-जीवनके लिये विद्यानुकूल 
परमोपकारक कर्तव्य-कार्योका वर्णन है और जो पक्षपात- 
हीन तथा सारे जगत्के लिये परमोपयोगी है । 

४-वैदिक ऋषियोँने सभापतिके भाषणको नोट (हृदयः 
पटपर) किया था अर्थात्‌ भाषणके एथक-ए्थक्‌ अंशों 
(वेदकी त्रब्चाऔं) को समाधिस्थ होकर धारण किया था 
जिनका वेदव्यासने उन लोगोसे संग्रह करके समस्त 
भाषणका संकलन किया । 


५-सभाका मन्त्रिपद प्रकृलिको प्रात है; सभाका सारा 
कार्य उसके अधीन है, कोई काम उसकी आज्ञा विना 
नहीं होता । मन्त्रीकी योग्यता और कार्य-दक्षता अनुपम है 
और उसकी कार्य-कारिणी-शाक्ति वर्णनातीत है । सभापतिने 
सभाका पूर्ण अधिकार मन्त्रीको दे रक्खा है, इसीसे वह सर्वः 
गुणसम्पन्ना और अदम्य शक्तिशालिनी है । सूर्य और धूप- 
में जो सम्वन्ध है वही सम्बन्ध सभापति और मन्त्रीमै दै । 


६-शासत्रकार ऋपरिलोग उपदेशक हैं और शास्त्र सत्र 
उनके उपदेश (व्याख्यान ) हैं । 

७-पञ्चमहाभूत (प्रथिवी, जल, अभि, वायु और 
आकाश) विराटू सभाकी कार्य-कारिणी समितिके सदस्य हैं 
और प्रकृति सभापति है । प्रकृतिकी आज्ञासे ये पाँचौं महा- 
भूत बिराट सभाका सारा कार्य सदा किया करते हैं । 


८-सभाकी नियमावलीका नाम मानव-धर्म-शान् है, 
यह नियमावली मन्त्रीके अनुकूल ओर सभापतिके भाषणके 
आइयके अनुसार महाराज मनुने बनायी है । इसमें सब श्रेणी- 
के मनुष्योको जन्मसे मरणपर्येन्त क्या-क्या कार्य कब और 
कैसे करने चाहिये इसका वर्णन है, जिससे सभाका सदा 
शान्तिमय अधिवेशन होता रहे। 


९-त्रइतु सत्र (वसन्त, ग्रीष्म, पावस, शरद्‌, हिम 
और शिशिर) स्वयंसेवक हैं । समयानुकूल आवश्यक 
कायोंको करना तथा खाद्य और पेय पदार्थोका आयोजन 
करना इनके अधीन दै। कार्य-कारिणी समितिकी 
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सम्मतिसे अपने अधिनायक ( 04६21) के आज्ञानुकूल 
सब स्वयंसेवक सदा सभाका काम किया करते हैं । 


१०-सूर्य खयंसेवकोंके अधिनायक ( 08110 61 
the volunteers ) हैं | यह स्यंसेवकोंके साथ सभाकी 
शान्तिरक्षा और स्वास्थ्यरक्षाका काम करते हैं और सब 
स्वयंसेवक सदा सूर्यके अधीन काम करते हैं । 


११-प्रथिवी भण्डारी है, खाद्य द्रव्यादि सभाकी सारी 
आवश्यक सामग्री इसके अधिकारमें रहती है; यह समया- 
चुकूल 'सभामे समागत प्राणियोंके खान-पान आदि 
आवश्यक वस्तुओंका आयोजन किया करती है । 


१२-मेघ पनभरा है-समस्त जल्पात्रोंको पानीसे भरनां 
इसका काम है । 


१२-जलाशय सव जळपात्र हैं, जिनमें ये 
प › जिनमें सभाके लिये 
जल रहता है । र; 


१४-अण्डज, पिण्डज, स्थावर और जङ्गम--यै सारे 
सभागत, विराट सभाके सभासद 


गनि दे--इन्हीके कल्याणा 
सभाकी सारी तैयारी है। भा ri 


१५-सद्विद्वान्‌लोग सभाके मुर 
समय-समयपर सभापति, 
नियमके विषयमें लोगोंको ज्ञान कराया करते हें । 
स Pr विरुद्ध काम करनेसे सभासदाँको दण्ड 
> es ह--आध्यात्मिक, आघि- 
भांतिक ओर आ तीन प्रकारके झूल (दुःख) 


उनके हाथमे हें अर्थात्‌ का 
= उनके अधीन हैं; त्रिद्यूल इन तीनों 
डुम्लौ) के द्वारा दण्ड होता ह| ' एल (इन तीने 


य सदस्य हे---ये लोग 
मन्त्री, सभाके उद्देश्य और 


१७-विराट सभाके 
ट्‌ सभ 


सुख्य कारण सभापति हैं औ 
सभाका मुख्योद्देश्य भी सभापति हैं और इस 


केवल व! ते ई 
आमास उन क ही जानते हें | इसका 
[भास उनके भाषणमें पाया जाता हे, और ह्‌ Fa 
अध्यात्मविद्याद्वारा मनुष्य कुछ समझ सती | भ 
नुष्य कु | 
१८-सभाका अधिवेशन स 


ia दा ब्राह्मदिवसमे 
और ब्राह्मरात्रिमे सभा विसर्जित हादिवसरमे होता है 


रहती है । 

समा-स्थापन करनेकी प्रथा पहले 
के १ “पहल वेदसे 
(सी अनुपम सभा और ऐसे अद्वितीय सभापतिको क 
नहीं प्रणाम करेगा ! सभाके सदस्यको सभ्य ॥ 072 
और सम्यके गुणको सभ्यता कहते ह; संसारमै क i 
वेदसे ही सभ्यताका प्रचार हुआ है । नक 


नमो गणेभ्यो गणपतिभ्यश्च वो नमो नमो व्रातेभ्यो 
ब्रातपतिभ्यश्च वो नमो नमो गृत्सेभ्यो शृत्सपतिभ्यश्च चो 
नमो नमो विरूपेभ्यो विइचरूपेभ्यश्च वो नमो नभः ॥२॥ 

अन्वयः-गणेम्यो नमः, गणपतिम्यो नमः, व्रातेभ्यो नमः 
ब्रातपतिभ्यो नमः, शत्सेभ्यो नमः, शत्सपतिभ्यो नमः, विरू- 
पेभ्यो नमः, विश्वरूपेभ्यो नमः ॥ 

इस मन्त्रमें शिवका नाम “गणपति? भी है, विश्वरूप 
शिवको कोई पुत्र-कळत्र नहीं । 

नमः इवभ्यः इवपतिभ्यश्च चो नमो नमो भवाय च 
रुद्राय च नमः शार्वाय च पशुपतये च नमो नीलग्रीवाय 
च शितिकण्डाय च ॥२८॥ 

अन्वय:-श्वभ्यो नमः, श्वपतिभ्यो नमः, भवाय नमः, 
रुद्रायं नमः, शर्वाय नमः, पशुपतये नमः, नीलग्रीवाय 
नमः, शितिकण्ठाय नमः ॥ 

नमो दृस्वाय च वामनाय च नमो वृहते च वर्षीयसे 
च नमो बुद्धाय च सब्रृधे च नमोऽग्रयाय च प्रथमाय 
च ॥३०॥ 


अन्वयः-हस्वाय नमः, वामनाय नमः, बृहते नमः, वीयसे 
नमः, वृद्धाय नमः, सत्रृधे नमः, अग्रयाय नमः प्रथमाय नमः || 

नमः शम्भवाय च मयोभवाय च नमः शङ्कराय च 
मयस्कराय च नमः शिवाय च शिवतराय च ॥४१॥ 

अन्ययः-द्ाम्भवाय नमः, मयोभवाय नमः, दाङ्कराय 
नमः, मयस्कराय नमः, शिवाय नमः, शिवतराय नमः ॥ 

याते रुद्र शिवा तनूः शिवा विइवाहा भेपजी । शिवा 
स्तस्य भेषजी तया नो मड जीवसे ॥४९॥ 

“हे रुद्र ! तुम्हारी शक्ति सदा कल्याणकारिणी, रोग- 
हारिणी और पीड़ा दूर करनेवाली है; अतएव हे कल्याण- 
कारिणी शक्तिसे युक्त रोगहता ! हमलोगापर कृपा करो जिससे 
हमलोग सुखसे जियें । (शिवा का अर्थ शिवकी शक्ति है । ) 

ये भूतानामधिपतयो विरिखासः कपर्दिनः । तेषा ‡ 
सहस्रयोजनेऽव 'धन्चानि तन्मसि ॥४६९॥ 


नोट-गीतामे लिखा है--'ईश्वरः सर्वभूतानां हृद्देशेडर्जुन तिष्ठति! 
अर्थात्‌ सव भूतो ( पदाथों ) के हृदयम ईइवर स्थित है। ब्रह्माण्डके 
सारे पदार्थ महाभूतोंसे उत्पन्न होनेके कारण “भूत? कहते हें । 
इसलिये समस्त भूतोंका स्वामी होनेके कारण, वेद शिवको 
“भूतानामधिपतिः अर्थात्‌ भूतनाथ कहता है । इसके सिवा और कोई 


भूत-प्रेत नहीं हें । 


# शिव क 


है रुद्र ! आप भूतनाथ अर्थात्‌ ब्रह्माण्डके समस्त 
पदार्थ ( भूत ) यानी प्राणी ओर अप्राणी ( अण्डज, पिण्डज, 
स्थावर ओर जंगम ये सत्र भूत है) सब्रके स्वामी हैं, 
शिग्वा-सूत्र-रहित संन्यासी ( परम त्यागी) "ओर जटाधारी 
त्रह्मचारी ( व्योमकेदा अर्थात्‌ आकाश ही जिसकी जटा है ) हैं 
इसलिये प्रार्थना हे कि हमलोगोसे सह योजन दूरपर उन 
रोके धनुप खुळ जाय अर्थात्‌ दुःख देनेवाळेः रुद्रांशयुक्त 
पदार्थ सब हमलोगोंसे दूर रहें !? 


नमोऽम्तु रुद्रो भ्यो ये दिचि येपां वर्षमिषवः । तेभ्यो 
दश प्राचीदश दक्षिणा दश प्रतीचीर्दशोद्रीची दशोर्ध्वाः । 
तेभ्यो नमो अस्तु ते नोऽवन्तु ते नो मृडयन्तु ते यं द्विष्मो 
यश्च नो द्वेष्टि तमेषां जम्भे दध्मः ॥६४७॥ 


“उन रुद्रोंको, जिनका निवास आकाइमें है और 
मेघकी झड़ीके समान जिनका वाण हैं, कर जोड़कर 
ूर्वकी ओर दस वार, पश्चिमकी ओर दस वार, उत्तरकी ओर 
दस वार, दक्षिणकी ओर दस वार ओर ऊपरकी ओर दस 
वार प्रणाम ! वे हमलोगोंकी रक्षा करें और घृणित तथा 
ढुःखदायी दुष्टोंका संहार करें ।' 

नमोऽस्तु रुद्रेभ्यो भेऽन्तरिक्षे येषां वात इपचः तेभ्यो 
दश प्राचीदंश दक्षिणा दश प्रतीचीदशोदीची दशोर्ध्वाः । 
तेभ्यो नमो अस्तु ते नोऽवन्तु ते नो मडयन्तु ते यं द्विष्मो यश्च 
नो द्रेष्टि तमेषां जम्भे दध्मः ॥६४॥ 


जिनका निवास अन्तरिक्ष 
अर्थात्‌ वायुमण्डलं है और वायुप्रवाहके समान जिनका 
वाण है, पूर्वोक्त रीतिसे उनको प्रणाम ! वे हमलोगोंकी 
रक्षा करें ओर घृणित तथा दुःखदायी दुष्टांका संहार करें ।' 


उन रुद्रोंको प्रणाम, 


नमोऽस्तु रुद्रेभ्यो ये एथिब्य़ां येपामन्ञमिषवः । तेभ्यो 
दश प्राचीर्दश दक्षिणा दश प्रतीचीदेशोडीचीदशोध्वीः । 
तेभ्यो नमो अस्तु ते नो$वन्तु ते नो मृडयन्तु ते यं द्विष्मो 
यश्च नो द्वेष्टि तमेषां जम्भे दध्मः ॥६६॥ 


“उन रुद्रोको प्रणाम, जिनका निवास प्रथिवीमे है 
और अन्न अर्थात्‌ खाद्य द्रव्य जिनका बाण है--पूर्वोक्त रीति- 
से उनको प्रणाम ! बे हमलोगोंकी रक्षा करें और घृणित 
तथा दुःखदायी दुष्टोंका संहार करें ।? 


द शेबोंका परम मान्य ग्रन्थ है क्योकि वेद शेव अर्थात्‌ 


ज्ञानः्ग्रन्थ है, आर गायत्री शवाका परमापास्स मन्त्र है 
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क्योंकि इसका पहला अक्षर चन्द्रशेखर ( प्रणव ) है, जो 
वेदका बीजमन्त्र है । त्रिकाल्सन्थ्याकी उपासना व्यम्वककी 
पूजा है। 
जगन्मान्य आयोँका परम पूज्य पचसान्दरा 
पञ्चदेवताके पाँच सम्मिलित मन्दिरोंको 'पमन्दिरा? 
कहते हैं । चार बाहरके मन्दिराँम चार देवता और पाचवे 
भीतरके मन्दिरमे उन चारोंके अधीश्वर महादेव रहते हें । 
छ 


प्‌ 


प्रत्येक मनुष्यको पञ्चदेवताकी उपासनाके लि 
परमात्माने जो पचमन्दिरा दिया दै, वह मनुष्यके सिर 
है । वह अक्कत्रिम पचमन्दिरा सदा मनुष्यके साथ रहता हे । 
सिरम पाँच देवताओंके पाँच मन्दिर या स्थान हैं--एक 
देवता ( अशनि) का मन्दिर आँख है, दूसरे देवता (वायु) 
का मन्दिर कान हे; तीसरे देवता (वाग्देवता) का 
मन्दिर मुख है, चोथे देवता (प्रथिवी) का मन्दिर नाक है 
और पाचवे देवता जाँ इन चारोके अधीर होनेके कारण 
महान देवता (महादेव) क है, उनका मन्दिर 
कपाळ ( 8780 ) दै । कपालस्थ देवताको “कपाली? कहते 
हैं और महादेव ओर कपाली छिवके नाम हें । शिव 
ज्ञानेश्वर हैं और कपाळ ज्ञानका स्थान हे ( Brain is the 
seat 01 ७8तगा1 ) अर्थात्‌ दिमारामे अक्क रहती हे । 


परमात्माने समस्त प्राणियोंमें मनुष्यको श्रेष्ठ बनाया 
है और मनुप्यकी श्रेष्ठता केवल ज्ञानपर निर्भर है जो कपाल- 
का विशेष गुण है । 
आहारनिद्राभ यमेथुनञ्च 
समानमेतत्‌ पशुभिनंराणाम्‌ । 
ज्ञानं हि तेषामधिको विशेषो 
ज्ञानेन हीनाः पझुभिः ससानाः॥ 


(आहार, निद्रा; भय और मैथुन ये चार बातें मनुष्य 
और पञ्चमं बरावर होती ह; सनुष्यमे ज्ञान विशेष हे और 
ज्ञान न होनेसे मनुष्य और पशु दोनों समान हैं ।? 

आँख, कान आदि ज्ञानेन्द्रियाँ कपाळके अधीन हैं, 
कपाळमें किसी प्रकारका विकार होनेसे सारी ज्ञानेन्द्रिय 
शक्तिहीन और निष्फळ हो जाती हैं; इसळिये कपालकी 
सेवा-पूजा परम कर्तव्य है। 


कपाल असली ( प्राकृतिक ) शिवालय है, जिसमें 
कपाली या कपालेश्वर शिवका आभास होता है जिससे 
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ज्ञानका विकास होता है | शिव ज्ञानस्वरूप हैं और कपाल 
ज्ञानका स्थान है, इसलिये दिव कपाली हें । जैसे नेपालके 
रहनेवालेको नेपाळी और बङ्गाठके रहनेवालेकों बङ्गाली 
कहते हैं वैसे ही कपाल अर्थात्‌ जगत्‌-कपालमें रहनेवालेको 
कपाली कहते हैं, जो जगतूके समस्त कपालोंका कपालेश्वर 
है । इसप्रकार शिव कपाली हैं । 


„असली पचमन्दिरा शिर है। लोग जो पचमन्दिरा बनाते 
हृ वह शिरःस्थ पचमन्दिराकी नकल है और कपाल असली 
शिवालय है । शिवकी असली पूजा ( मानसिक पूजा) और 
शिवका व्यान इसीमे होता है। सन्ध्या-पूजामें गायत्रीका 
सर्वोत्तम जप ( मानसिक जप ) इसी शिवालयम होता है । 
कृत्रिम शिवालय सब इसीके अनुकरण हैं । इसका महत्त्व 
अकथनीय है। 

माचीनकाळमें आयंलोग असली पचमन्दिराकी सेवा- 

ह्रस्व ओं ० विधि 
ध्याता महत्व और उसकी विधि पूर्णरूपसे जानते थे और 
इसी हि [a बा (> ब ७, + १ 
ह 1 अन्दिराकी सेवाकी वदोळत वे लोग जगतू-पूज्य थे 
र म सेज करते थे। इसकी सेवा-पूजा उठ जानेसे सारा 
शा विपन्न हो ग आज हिन्द जीकी चो क 

दो के आज हिन्दुओंकी घोर दुर्दशा उपस्थित 
तानहीन होः कारण पिता-पुत्र, भाई-भाईमें, माँ-बेटेमें 
और पति-पल्रीमें सर्वनाशक विरोध फैछ रहा है। वेद (विद्या) 
विरोधी नाना प्रकारके सम्प्रदाय चल रहे हे, देश रसातलको 
ळक है औँ र क, कक ९, दरा ठका 

हा ६ आर घोर अनर्थ हो रहा है । 


जिस पचमन्दिराके प्रसादसे भारत अनुपम चि 
पातकर एक दिन सारे जगतका परम पज्य 
शान ( वेद ) विरोधी कार्योके पचड़े 
गुलाम हो रहा दै। कपालकी यथा 
कारण आँश्च, कान, मुख 
मस्तिष्ककी निबेलळता और 
भारतके अदृशकाश 


द्या-बुद्धि 
पूज्य गुरु था, आज 
म पड्कर दूसरोंका 
की थ सेवा नहीं होनेके 
आदिका रोग फैल रहा हे और 
1 आर धारणशक्तिका हास हो रहा है; 
म घोर अन्धकार छा रहा है। 


कपालके विशेष गुणका नाम बुद्धि (ज्ञान ) है । बैदिक 
उपासनाका मुख्य उद्देश्य निर्मल बुद्धि (ज्ञान )का बाते 
करना है । आयेकि महामन्त्र या द्विजातियोंके कला 
गायत्रीका निचोड़-घियो यो नः प्रचोदयात *---प्रत्यक्षलपसे 
दिन करता है कि बुद्धिस बढ़कर संसारमै कुछ नहीं हे । 

योगकी समाधि _कपालके द्वारा होती है, कपालके 
बलसे सब प्रकारकी सिद्धि प्राप्त होती है, कपालहीके वलसे 


वेदिक ऋषियोंकों वेदका ज्ञान हुआ था, सारी विद्या 


. # भवं भवानीसहितं नमामि # 


(परा और अपरा) कपालहीके प्रतापसे प्राप्न होती है। 
कपिल, कणाद, जेमिनि, पतञ्जलि, गौतम और व्यास 
ये सब कपालहीके प्रभावसे दर्शनाचाय हुए । कपाल 
बड़े आदरकी वस्तु है । परमात्माने इसका स्थान सर्वोपरि 
बनाया है । मन कपालमें रहता है जिसके द्वारा मनुष्य 
गम्भीर विचार करता है । कपालम मस्तिष्क रहता हे और 
मस्तिष्कमे बुद्धि रहती है । जगतीतलपर जिस किसीने 
कठिन-से-कठिन विद्या या परमात्माकी अगाध महिमाका 
जो कुछ ज्ञान प्राप्त किया वह सत्र कपालहीके प्रतापसे; 
इसलिये कपाल परम सेव्य है । 


प्राचीन कालमें शेवोंका बड़ा प्रभुत्व था--केवछ भारत- 
यर्षहीमें नहीं वरं भारतवर्षके बाहर भी, जिसके प्रमाण 
अभीतक वर्तमान हैं । आणे ऋषि पूर्यकालमें प्रायः 
एशियामे घूमा करते थे, इसलिये इसका नाम आपर्ष-देश 
हुआ और ' कालक्रमसे आर्षसे “आर्षिया? और “एशिया? हो 
गया जो आजतक प्रसिद्ध है। पुराने इतिहासवेत्ताओने 
एरियाको Country of the Prophets लिखा 
है, जो आधैदेश ( ऋपियोंका देश ) का अर्थ है | एशिया- 
के सबसे बढ़े देशका जिसको आजकल “साइवेरिया? 
( 819९7६३ ) कहते हैं, प्राचीन नाम “शिववेरिया? है; 
शेव ऋपियोंके कारण उसका नाम शिववेरिया पड़ा । 
“वेरिया' शब्द स्थानवाचक है, जेसे पटनेके पास फूल- 
बेरिया ओर कर्णवेरिया और बच्ञालमें ब्राह्मणवेरिया आदि; 
उसीके पास कश्यपीय समुद्र कइयपऋपिके नामसे आजतक 
“कश्यपियन समुद्रः ( 0881181 568 ) कहलाता है । 
कश्यपीय समुद्रके पास “वाक्‌? एक स्थान है, “राजा शिवप्रसाद? 
सी० आई० ई० अपने ग्रन्थ भूगोल हस्तामलक'मे लिखते 
हैं कि “वाक्‌? महाज्यालामुखी, हिन्दुओंका तीर्थस्थान है। 
वहाँ सफेद पत्थरका बहुत बड़ा अह्याता है जिसके भीतर 
छोटी-छोटी बहुत-सी कोटरियाँ बनी हैं जिनमें योगी-यती 
अभीतक रहते हैं ओर जब उनमेंसे कोई मरता है तो 
उसको घीसे नहलाकर अभिकी छाटसे जो दिन-रात सदा 
निकलती रहती है, जला देते हैं । अमिकी जो लाट निकलती 
है उसकी रोशनी एक मीलतक पहुँचती है 

मङ्गोलिया शेवोंका बसाया हुआ है जिसका प्राचीन 
नाम मङ्गल-देश है । (यजुबेंदके १६ बें अध्यायके छठे मन्त्रम 
शिवका नाम “सुमङ्गल? हे और 'शिव'का अर्थ भी मङ्गल है । ) 


ॐ श्रीकण्ठीय शिवदर्शन ॐ 


प्राचीनकालमें आयैलोग नौकापर पारस और अखके 
दक्षिण समुद्रके किनारे-किनारे लोहितसागर (1१७१ 804 ) 
होकर पश्चिमके देशोंमें व्यापार करने जाते थे | उस समय एक 
शैव ब्राह्मणने उन लोगोंके साथ जाकर अरबमें श्रैव-उपासनाका 
प्रचार किया था । देश-कालके अनुसार उसने एक छोटा-सा 
शिवालय भी वहाँ स्थापन किया था, जिसको आजकल 
यहाँवाले 'काबाशरी फ़? कहते हैं । उसके भीत्र एक अण्डाकार 
प्रतिमा है जिसकी लम्वाई नौ इञ्चहै। जो लोग हज 
करने जाते हें वे लोग उस मन्दिरकी सात प्रदक्षिणा करते 
हैं । अरबी भाषामें शब्दोंके पहले 'अलिफ लाम? लगाकर 
बोलनेका कायदा है, जिससे ब्राह्मण शब्दका अरबी रूप 
अलब्राह्मण हुआ और प्रायः “लाम'का उच्चारण नहीं होता 
जिससे उसका रूप “अब्राह्मण” हो गया; बाइविलमें उसका 
नाम “अब्राहम” (4107811910) लिखा है । कुरानमें लिखा 
है कि हज़रत अब्राहीमने काबाशरीफ्‌ बनाया था । 
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चन्द्रबिन्दु चन्द्रशेखरकी निशानी है, काबाके मानने: 
वाले अभीतक सिरपर ( टोपीमें) चन्द्रबिन्दु धारण करते 
हैं.। लोहितसागरमें दो द्वीप हैं, एकका नाम रुद्रके नामसे 
“रुद्रस” था जो आजकल “रोड्स? (९०१९४) और दूसरेका 
नाम शिवके नामसे शिवपश था जो आजकल -“साइप्रस? 
( 0577७8 ) कहलाता है । शैव-आयोँने वीरभद्रकी एक 
बहुत बड़ी प्रतिमा अष्टघातुकी इन द्रीपोपर स्थापन की थी 
जिसका एक पाँव रोड्सपर और दूसरा पाँव साइप्रसपर था 
और उसके हाथमें त्रिशूळ था । उसके दोनों पाँवोंके बीचसे 
जहाज जाता-आता था । वह आँधीमें समुद्रमें गिर गया; 
अब उसका उठानेवाला कोई नहीं है । त्रिशूळ और 
अष्टघातुका उत्पत्ति-स्थान विचार करनेसे शैवोंका भारत है। 
पूर्वोक्त विषयोंका पूर्ण रूपसे प्रभुत्व और महत्त्व प्रकट होता है । 

शिव और शैवका विषय ऐसा गम्भीर है कि हजारों 
ृ्ठोमें दृढ प्रमाणोंके साथ लिखा जा सकता है। 


—— hE 
श्रीकण्ठीय शिवदर्शन 


लेखक--श्रीयुत एस० एस० सूर्यनारायणजी शास्त्री, रीडर, मद्रास-विश्वविद्यालय ) 
युग 


कण्ठ कहाँके निवासी और किस 
कालमे विद्यमान थे एवं कहाँ और 
किस कालमें उन्होंने ग्रन्थ-रचना 
की, इस सम्बन्धमे कोई बात निश्चित 
रूपसे ज्ञात नहीं है । तथापि इतनी 
बात तो प्रायः निश्चित-सी ही है कि 
2) छ| उनके जीवन-कालमें दक्षिण भारत- 
में शेवो और येप्णबोंके बीच झगडेका सूत्रपात हो चुका था । 
एक ओर तो यह कहा जाता है कि हरदत्तने श्रीकण्ठके 
“शैवभाष्य' पर टीका लिखी और दूसरी ओर अप्पय्य 
दीक्षितका यह कहना है कि श्रीकण्ठ हरदत्तके परवर्ती थे । 
हरदत्त एक ब्राह्मण-बालक थे। तंजोर जिलेके कंसपुर नामक 
ग्राममें एक वैष्णव-घरानेमै उनका जन्म हुआ था । किन्तु वे 


बचपनसे ही शिवजीके अनन्य भक्त हो गये और एक. 


जलते हुए लोहेकी तिप।ईपर बैठकर शिवकी अन्य सारे 
देवताओंमें प्रधानता सिद्ध करने लगे । उन्होंने 'पश्चरल्मालिका! 
नामक अपने एक पाँच पद्योके ग्रन्थमें इसी बातको सिद्ध 
किया है। उन्होंने चोलराज कुलोत्तुङ्गकी सभामें इन्हीं 


युक्तियोंका आश्रय लेकर अपने सारे प्रतिपक्षियोंको यह 
स्वीकार करनेके लिये बाध्य किया कि शिवसे परे कोई 
देवता नहीं है और जब श्रीरामानुजके शिष्य कूरेशने इस 
बातको स्वीकार करनेसे इन्कार किया और इस अपराधमें 
राजाने उनकी आँखें निकलवा लीं उस समय इन्होने 'क्रेश- 
विजय” नामक अपने ग्रन्थमें उन्हीं युक्तियोंका स्वयं क्रमशः 
खण्डन किया । हरदत्त श्रीकण्टसे पहले हुए अथवा पीछे 

इस सम्ब्रन्धमे जो कथाएँ प्रचलित हैं उनके अतिरिक्त इन 
दोनों विद्वानोंके सिद्धान्तोंमें भी पर्याप्त समानता है | लेखकने 
श्रीकण्ठके विषयमें जो खतन्त्र ग्रन्थ लिखा है उसके परिशिष्ट 
भागमें हरदत्तरचित “श्रुतिसूक्तिमाछा' तथा श्रीकण्ठीय शेव- 
भाष्यकी परस्पर विस्द्रत तुलना की गयी है। वेदोके टीकाकार 
भट्टेभास्करके--जिनका काल दसवीं शताब्दी माना जाता है- 
सिद्धान्त भी श्रीकण्ठके .सिद्धान्तोंसे मिलते हैं । इसलिये यह्‌ 
धारणा युक्तिसङ्गत प्रतीत होती है कि श्रीकण्ठ उसी वाता- 
वरणमें रहते थे । उनके लिये यह एक विशेष गौरवकी बात है 
कि उन्होने औचित्यका ही पक्ष लेकर अपनी सारग्राहिताका 


* परिचय दिया । साम्प्रदायिक दुराग्रहके प्रवाहमें उन्होंने 


अपनेको नहीं बहने दिया । श्रीकण्ठ सर्वोपरि समन्वयषादी 
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थे; उन्होंने वेदिक सिद्धान्तोंकी आगमिक सिद्धान्तोंके साथ, 
शैव सिद्धान्तोंकी वैष्णव सिद्धान्तोंके साथ, यहाँतक 
कि दाशनिकोंके. कट्टर एकेश्वरवादकी ब्रह्मवादके साथ 
एकवाक्यता की है । 
आस्तिक हिन्दूमात्र विवादग्रस्त विषयोमे शब्द अथवा 
श्रुतिको ही एकमात्र प्रमाण मानते हैं शब्दके सहायकरूपमें 
अनुमान भले ही कुछ कामका हो, किन्तु स्वतन्त्ररूपसे वह 
हमारे किसी प्रयोजनका नहीं हो सकता । मानव-जगतूके 
कार्य-कारण-भावको दृष्टान्तरूपसे सामने रखकर हम भले ही 
विश्वके कारणका अनुमान कर ळें, किन्तु उक्त दृष्टान्तके आधार- 
पर हमारे ख्य किसी एक एव सर्वेश हेतुका अनुमान करना 
कदापि युक्तियुक्त नहीं हो सकता; केवल दाब्द्‌-प्रमाणकी 
सहायतासे हम इस निश्रयपर पहुँच सकते हैं । और शब्दके 
भी हम आगम ओर निगम ये दो स्थूल विभाग कर सकते 
व a रों ~ A ७ 
हैँ । हमारे लिये दोनों ही इसलिये प्रामाणिक ह कि दोनोंके 
ही प्रवतेक भगवान्‌ शिव हें जो सर्वज्ञ एवं सर्वशक्तिमान्‌ 
जो नित्य आप्तकाम हैं और जिनका संकल्प सर्वदा सत्य 
। शब्द अथवा आतवचन तभी अप्रमाण हो सकता है जत्र 
वक्तामें किसी प्रकारका दोष हो । किन्तु शिवमें तो किसी 
प्रकारके दोषकी कल्पना हो ही नहीं सकती । बैदिक तथा 
आगमिक सिद्धन्तोंमें केवळ इतना ही अन्तर है कि वेदोके 
अध्ययनका अधिकार केवल द्विजांति-बणोंको है, किन्तु 
ह ५३०५३ चारों ही वणौंके लोग कर सकते हैं । 
सार हा शेवागम, जिनकी संख 
छु |] जिनकी सख्या अद्वाईस है, स्पष्टरूपसे 
बातका प्रतिपादन करते हैं कि शिव ही परमेश्वर हैं । 
वे ही इस ब्रह्माण्डके रचयिता, पालनकर्ता एवं संहर्ता हैं 
बे ही जगतूके अभिन्न-निमित्तोपादान- हँ मै 
लिदा ¢ न-कारण हैं, वे ही 
ज शक्ति मायाके द्वारा त्रिगुणात्मक के 
रत" होति टी जगतूके अन्दर ओत- 
प्रांत होते हुए भी स्वरूपसे त्रिगुणातीत हे. 3 ही 
जीवा पय “ ह, वे ही समस्त 
"के नयन्ता, प्रेरक एवं परम गति हैं | वेदों 
उपानपदकि वाक्य भी, जिनमें अनिर्देश्य ब्रह्मकी hs 
प्रतिपादित की गयी है, शिवपरक ही माने जाने दा छन 
काच ने जाने चाहिये । 
केवल्य, &ताश्वतर, अथर्यशिख इत्यादि कतिपय उपनिषदोंमें 
स्पष्टरूपसे शिवकी महिमाका वर्णन किया गया है । अतएव 
र पके 
उनके ओर आगमोंके प्रतिपाद्य विषयमै कोई भेद नहीं है। 
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सुबाल आदि जिन थोड़े-से उपनिषदोमें विष्णकी महिमा 
गायी गयी है उन्हें आद्योपान्त पढ़ने तथा उनके अर्थपर 
विचार करनेसे यह पता छगेगा कि वे या तो अप्रामाणिक 


हैं अथवा लाक्षणिक अर्थका बोध कराते हैं । उदाहरणतः 
महानारायणोपनिषद्का एक पूरा-का-पूरा खण्ड जो नारा- 
यणानुवाकके नामसे प्रसिद्ध है, देखनेमें विष्णुकी महिमासे 
भरा हुआ है । किन्तु उक्त उपनिपद्के आदि, मध्य तथा 
अन्तके मन्त्रांको देखनेसे यह पता लगता है कि सारा 
उपनिषद्‌ शिवकी ही प्रधानताका प्रतिपादन करता है। इससे 
यह समझमें आता है कि नारायणानुवाकका प्रतिपाद्य 
विषय भी यही होना चाहिये । “नारायणपर ब्रह्म” का अर्थ 
यहीं होना चाहिये कि ब्रह्म (अर्थात्‌ शिव ) नारायणसे भी 
परे (अर्थात्‌ श्रेष्ठ) हैं । 

वही ब्रह्म जो इसप्रकार. आगमप्रतिपादित दिवसे 
अभिन्न सिद्ध होता है, जगतका अभिन्न निमित्तोपादान- 
कारण है । उपादान (कारण ) होनेपर भी वह परिणामी 
नहीं है; जिसका परिणाम होता है वह उसकी चिच्छक्ति 
है। किन्तु शक्ति और शक्तिमानमें परस्पर अभेद होनेके 
कारण ब्रह्मको ही उपादान-कारण कहते हैं । जीवोंकी 
उत्पत्ति नहीं होती, वे नित्य हँ । उन्हें नित्य न माननेसे 
यह दोप आवेगा कि उनकी उत्पत्ति और नाशके साथ ही 
कृत-कर्माका नाश एवं अकृत कर्मोकी प्राप्ति माननी पड़ेगी । 
भौतिक सुष्टिका उद्देश्य जीवोंकों कर्ममें प्रत्रत्त करना है, 
जिसके द्वारा वे अपने अन्तःकरणके मलको धो सकें। 
जगत्‌ वास्तवमें विल्कुल असार होनेपर भी जबतक 
छमावना और सारवान्‌ प्रतीत नहीं होता तबतक जीवोंकी 
कर्ममें परवृत्ति नहीं हो सकती । इसीलिये भगवान्‌ 
उसके असली स्वरूपको छिपाये रखते हैं । यही उनका 
तिरोभावरूप व्यापार है । जब समय पाकर जीव पूर्णताको 
प्राप्त हो जाता है तब वे उसपर दया करके उसे भव-बन्धन- 
से मुक्त कर देते हैं । यही उनका अनुग्रहरूप कार्य है। 
रुद्ररूप होते हुए भी वे हमारे परम सुदृदू एवं करुणामय 
हैं । उनकी संहार (प्रलय) लीला भी दयासे पूर्ण होती है, 
क्योंकि उसका उद्देश्य भवाटवीमे भ्रमण करनेसे परिश्रान्त 
हुए जीवोंको विश्राम देना दै । वे रुद्र इसीलिये कहलाते 
हूँ कि वे दुःखको दूर भगा देते हैं । (रुद्‌ दुःखं द्राव- 
यतीति ) 

शक्तिके विना शिव अकिश्वित्कर हैं । शक्तिके अभावमें 
उनके साथ सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ कारुणिक इत्यादि किसी 
भी विश्येषणका प्रयोग नहीं हो सकता । शक्तिमानके बिना 
शक्ति नहीं रह सकती और शक्तिसे वियुक्त शक्तिमान्‌ नहीं 


# श्रीकण्टीय शिवद्शन ॐ 


ठहर सकता । असीम और ससीमके बीचमें शक्ति मानो एक 
मध्यस्थ है । इसप्रकारकी चितशक्तिके माननेसे ही, जो 
भगवानसे अभिन्न होनेपर भी भिन्न है, एंक ओर अनेक 
तथा ब्रह्मकी सोपाधिक तथा निरुपाधिकताके [प्रश्न सुगमता- 
के साथ हल हो जाते हैं । जीव शिवंसे न तो. सर्वथा 
अभिन्न है और न नितान्त भिन्न ही है ओर न उनके 
सम्बन्धको हम भेदाभेद-शब्दसे ही व्यक्त कर सकते हं । 
किन्ठुं चितशक्तिसे अभिन्न होनेके कारण वें परम्परासे शिव- 
से भिन्न और अभिन्न दोनों ही हैं। अधिकारी जीव वेदों 
एवं आगमोंका अनुशीलन करते हैं; उनके तत्त्वांका मनन 
करते हैं, उनमें बतायी हुई ध्यानकी प्रक्रियाओंमेंसे 
किसी एक विधिका अनुसरण कर अम्तमे ब्रह्मका 
साक्षात्कार कर लेते हैं । परम तस्व अर्थात्‌ शिवका 
साक्षात्कार हो जानेपर वे चाहे स्थूल जगत्को देखते रहें किन्तु 
वह उन्हें फिर जगत्रूपमें नहीं भासता । वे आनन्दार्णवमें 
निमम्न हो जाते हैं और उनकी दृष्टिमे सारा दृश्य प्रपञ्च 
आनन्दरूप, शिवरूप हो जाता है । जीव स्वरूपसे अण 
होनेपर भी (यहाँ यह आश्चर्यकी-सी वात है कि 
श्रीकण्ठने पाञ्चरात्र तथा विदिष्टाद्रेत सम्प्रदायके 
वेष्णवाँका सिद्धान्त ग्रहण किया है) मुक्त हो जानेके पश्चात्‌ 
विभु हो जाता है, स्वयं आनन्दाम्बुधि बन जाता. हे। वह 
फिर बद्ध जीव नहीं रहता, वह दोपसे सवथा निर्मुक्त हो 
जाता है । वह अपने ही पूर्ण स्वरूपमें प्रकट हो जाता है । 
वह स्वयंज्योति एबं सकल शुभ गुणोंका आकर बन 
जाता है । वह सर्वज्ञता, वृत्त, स्वतन्त्रता, अनादि-वोध, 
अलप शक्ति इत्यादि शिवजीके आठ गुणोंको प्रात कर लेता 
हे । उसके लिये तो भगवान भी नियन्ता नहीं रह जाते, 
क्योंकि वह विधि-निप्रेथकी सीमाको लॉघ जाता है । किन्तु 
उसकी दिवके साथ समानता केवळ आनन्दोपभोगको तथा 
उसके लिये जिन-जिन वस्तुओंकी आवश्यकता है उनको 
उत्पन्न करनेकी शक्तिको, लेकर है । विश्व-ब्रह्माण्डोंकी 
उत्पत्ति, रक्षा इत्यादि कार्य तो स्वयं शिवके ही हे । 

यद्यपि अन्तिम अवखामे भी शिव और मुक्त जीवमें 
इतना अन्तर रह ही जाता है, फिर भी मुक्तिका साधन तो 
शिवके साथ पूर्ण अभेदकी भावना ही मानी गयी है | साधक 
यही कहता है कि भें तू ही हूँ ?, “तू में ही हे ।' वह यह नही 
कहता कि में तेरा खरूप अथवा अंश अथवा अङ्ग या किङ्कर 
हूँ । यद्यपि श्रीकण्ठने कहीं-कहीं अद्वेतका स्पष्टरूपसे खण्डन 
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किया है फिर भी उन्होंने इतने अंदामें तो पूर्ण अभेदको 
स्वीकार किया ही है, जिसका आगे चलकर विना किसी बाधां- 
के अद्वेत-वेदान्तमें पर्यवसान हो सकता है । एक स्थानपर 
निरवयवं अर्थात्‌ निरुपाधि ब्रह्मके उपासकोंका उल्लेख करते 
हुए कहा गया है. कि निम्नश्रेणीके साधकोंकी -भाँति ये लोग 
अचिंमार्गसे गमन नहीं करते । अप्पय्य दीक्षितने अपने 
शिवाद्वेतनिर्णय नामक ग्रन्थमे उपयुक्त तथा इसप्रकारके 
अन्य यचनोंको लेकर यह सिद्ध करनेकी चेष्टा की है कि 
श्रीकण्ठ हृदयसे अद्वेतको माननेवाले थे । और जहाँ उन्होंने 
परम तत्वका सगुणरूपसे वर्णन किया है और चराचर 
जगत्को उनका शरीर बतलाया है वहाँ उन्होने केवल मन्द 
अधिकारियोंके हितको दृष्टिमे रखकर ऐसा किया है । 


श्रीकण्ठके ग्रन्थमें जो साम्प्रदायिक कट्टरताका अभाव 
दृष्टिगोचर होता है उसपर भी अप्पय्यने विशेष ध्यान दिलाया 
है और उससे अपने सिद्धान्तकी पुष्टि की है । जबतक मनुष्य 
किसी एक देवताकी उपासना करता है और उसका एक विशिष्ट 
स्वरूप मानता है तबतक उसकी एक स्वरूपके प्रति अन्य 
स्वरूपोंकी अपेक्षा अधिक श्रद्धा होना अनिवार्य है । यहाँ- 
तक कि जव वह आगे बढ़कर सात्त्विक, राजस एवं तामस 
इन तीनों रूपोंसे अतीत ईश्वरकी कल्पना करता है तब भी वह 
उन्हें उसी नामसे पुकारता है जिस नामसे वह गुणात्मक 
खरूपको पुकारता है । उदाहरणतः भगवान्‌ विष्णका स्वरूप 
शुद्ध सात्त्विक माना जाता है, ब्रह्माका स्वरूप शुद्ध राजस 
और रुद्रका स्वरूप शुद्ध तामस माना जाता है । ईश्वरको 
त्रिगुणातीत एवं त्रिमूत्तिसे परे माननेवाला उन्हें विष्णरूप 
ही मानता है। यही वात झिव-भक्तोके सम्बन्थमे पायी 
जाती है । त्रिमूत्तिसे परे जो सगुण ब्रह्म है उसे भी वे रुद्र 
ही कहते हैं । त्रिदेवाँमेसे तमःप्रधान देवताको वे उससे 
भिन्न मानते हैं और संहाररुद्र कहते हैं । किसी भी 
आस्तिक सिद्धान्तमें  साम्प्रदायिकताकी इतनी मात्रा 
अनिवार्यरूपसे रहती है तु साम्प्रदायिक कट्टरता- 
की यहीं समाप्ति नहीं हो जाती । उसकी मात्रा आगे 
चलकर इतनी बढ़ जाती हे कि फिर इतर सम्प्रदायोंके 
सिद्धान्तोंकी निन्दा होने लगती है और हँसी उड़ायी जाती 
है । वेष्णवळोग शिवको भिखमंगा तथा सॉपोंकों उनका 
भूषण और इमशानकों उनका लीला-निकेतन कहकर 
उनकी दिल्लगी करते हैं । इधर शियोपासक विष्णुके सम्बन्ध- 
में यह कइकर उनका उपहास करते हूँ कि उन्हें विवश होकर 
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# भधं भवानीसहितं नमामि # 


संसारमै बार-बार जन्म लेना पड़ता है और उनमें एवं जीव- 
में कोई अन्तर नहीं है। शेव वैष्णव-आगमोंकी और वेष्णव 
झेव-आगमोंकी अवज्ञा करते हैं । श्रीकण्ठके ग्रन्थोंमें इस- 
प्रकारके दूषित भाव नहीं मिळते | उनकी दष्टिमे विष्णु 
शिवसे नीचे अवदय हैं, क्योंकि शिव तो सर्वोपरि ठहरे 
परन्तु वे शिवसे ही नीचे हैं और किसीसे नहीं । वे चित्‌- 
शक्तिकी मूल अभिव्यक्ति हैं । वासुदेव पुरुष हैं और पुरुष 
एवं परमेश्वरमें कोई भेद नहीं है । “पुरुषो ये रुद्रः ।? 
पाञ्चरात्र आगमको श्रीकण्ठने भ्रमपूर्ण बताया है, उनकी 
इस मान्यताके कारण वेदान्तसून्रमं दिये हुए हें । किन्तु 
उन्होंने विष्णुकी उपासनाका निषेध नहीं किया है, क्योंकि 
उनकी उपासनासे मनुष्य समय पाकर ब्रह्मका साक्षात्कार 
कर सकता है । अप्पय्य दीक्षितने भी अन्य देवताओं तथा 
अन्य मतोंके प्रति सम्मानका भाव प्रदर्शित किया है। जो 
लोग विष्णुको जीव सिद्ध करते हैं उनकी युक्तियोंका विस्तृत- 
रूपसे उल्लेख करते हुए श्रीकण्ठ लिखते हैं कि हमलोग 
यदि इधर-उधरसे चुनी हुई युक्तियोंका आश्रय लेकर इन 
नास्तिकतापूर्ण सिद्धान्तोंको अङ्गीकार करें तो हमारा सिर 
फूट जायगा । उनके मनमें शिव, शक्ति और विष्णु ये तीन 


रत्न ( रतनत्रय ) है । परमेश्‍वर ही एकमात्र सत्‌ हैं और वे 
मायाके कारण देखनेमें दो-धर्म और धर्मी-हो जाते हें । 
धर्मी निरपेक्ष निमित्त-कारण है | उनकी इच्छा, ज्ञान एवं 
क्रियाशक्तिकाः नाम धर्म है। यही शक्ति आगे चलकर स्त्री 
और पुरुषके रूपमें द्विविधा हो जाती है । पुरुषरूपमें बह 
अखिल विश्वका उपादान-कारण है और नारायण कहलाती 
है एवं स्त्रीरूपमें वह उस मूल कारणकी सहधर्मिणी है और 
अम्विका अथवा उमा कहलाती है । केवल धर्मी ही नहीं 
अपितु धर्म भी ईइ्वरका ही स्वरूप है | अतः विष्णुका 
ईश्वरत्व अक्षत है । उन (विष्णु ) को प्राप्त कर लेनेपर ही 
उन अव्यय आद्य, आनन्दमय पुरुषके पदकी प्राति हो 
सकती है जो ज्योतिःस्वरूप हैं और जो देवपुत्रो एवं देव- 
देवों तथा पुराण पुरुषोंके द्वारा उपास्य हैं । 
राप्यं कृस्वैव तस्य प्रप इनमस्त स्याद्यमानन्दमूति- 
स्थानं भर्गस्य जुष्टं त दस्त नये वद्रेवैः पुराणैः ॥ 
( रललयपरीक्षा ) 


भारतीय दर्शनके समन्यय-सिद्धान्तका असली स्वरूप 
इन शझब्दोंमें वर्णित है और श्रीकण्टीय शिवदर्शनका 
वास्तविक स्वरूप भी यही है। 


fens 
श्रीरिव ओर श्रीराम-नाम 


(लेखक-महदामहोपाध्याय डा० श्रीगंगानाथजी झा, एम० ए०, डि० लिट्‌०, एल-एल० डी०) 


पद्मपुराण (उत्तर खण्ड, अध्याय ७२, छोक ३३५ ) 
में यह कथा है-- 


एक दिन पार्वतीजीने महादेवजीसे पूळा-'आप हरदम 
क्या जपते रहते हैं १? 


उत्तरमें महादेवजी विष्णुसह्ननाम कह गये । 


अन्तमें पार्वतीजीने कहा--'ये तो एक हजार नाम 
आपने कहे । इतना जपना तो सामान्य मनुष्यके लिये 
असम्भव है । कोई एक नाम कहिये जो सहसा नामोंके 
बराबर हो और उनके स्थानमें जपा जाय |? 


इसपर महादेवजीने कहा-- 


राम रामेति रामेति रमे रामे मनोरमे। 
सहस्रनाम तत्तुल्यं रामनाम वरानने॥ 
राम राम शुभ नाम रटि, सबखन आनेद-धाम । 
सहस नामके तुल्य है, राम-नाम शुभ नाम॥ 
फिर इसी पुराणके उत्तर खण्ड, अध्याय २७० श्लोक 
४०में शिवजी श्रीरामजीसे कहते हैं-- 
मुमूर्षामणिकण्या तु अर्धोदकनिवासिनः । 
अहं ददामि ते मन्त्र तारकं बह्मदायकम्‌॥ 
अर्थात्‌ मरनेके समय मणिकर्णिका-घाटपर गङ्गाजीमें जिस 
मनुष्यका शरीर गङ्गाजलमें पड़ा रहता है उसको में आपका 
तारक-मन्त्र देता हूँ जिससे वह ब्रह्ममें लीन हो जाता है । 


< 


शङ्कर ओर शङ्करकी उपासना 


( लेखक--पं० श्रीमधुसदनजी कौल शाखी एम० ए०, एम० ओ० एल० ) 


५७७ मस्त विश्वमै क्या कोई 'हिन्दूऱनाम-लेवा दे 
80 जिसकी हृदय-वीणा अहोरात्र बजती हुई हो 
` ओर वह आधुनिक हिन्दू-समाजकी दुरवस्था 

देखकर आठ-आठ आँसू न रोवे ! दिन्दू- 
छै समाजकी दशा दिनोंदिन एक जरद्ववकी-सी 
हो रद्दी हे) आज एक अङ्ग टूटता है तो 
कल दूसरा । सिरको पैर काटनेकी सूझती .है 
तो पेर सिरको चकनाचूर किया चाहता है । इसका एकमात्र 
कारण यह है कि हिन्दू-संसारमै सच्चे आराध्य देवकी 
भूल-सी हो गयी है । इसे तो प्राचीन कालसे इस बातका 
सर्वप्रशंसनीय गर्व था कि इसके पास परमात्माके अक्षय 
ज्ञान-भण्डारकी कुञ्जी है । परन्तु अनेक कारणोंसे यह उस 
अनमोल रल्नको खो बैठा है । 


पिपीलिकासे लेकर ब्रह्मातककी यह सहज मनोभिलाषा 
है कि सर्वोच्च गति मुझको ही प्राप्त हो । परन्तु ज्ञानके 
तारतम्यसे सर्वोच्च कोटिके आदर्शका स्वरूप भिन्न-भिन्न दै । 
इसी तच्चका दर्शन यत्र-तत्र वेंदके सन्त्रीद्वारा हमें 
मिलता है । 


नमः स्तेनेभ्यः स्तेनानां पतये च नमः । 

“जय हो चोरोंकी और जय हो चोरोंके सरदारकी ।? 
जहाँ चोरों और चोरोंके सरदारकी जय पुकारी है वहीं यह 
मन्त्र पाया जाता है-- 


उतेनं गोपा अदश्रन्नुतेनसुदहार्यः । उतैनं विश्वा 
भूतानि । 


“इसे गुयालोंने देखा है । इसे जीवरनियोंने भाला है । 
इसे सम्पूर्ण चराचर जगतूने दृष्टिगोचर किया है ।? 


यह दृष्टिकी क्लुद्रता है कि जीव यत्न करता है कि 
भगवद्रूप रलकी जो झलक उसके हृदयके नेत्रके पाससे 
गुजरी है वह उसीके निकट डिबियामें बन्द होकर सदेव 
रहे । परन्तु इस चिद्रविकी छवि ऐसी है कि छिपाये छिपती 
नहीं । ऋषियों ओर महदर्षियोंने, युक्तां और अभियुक्तोंने 
मितदृष्टिकी जवनिका फाड़ डाली है। और उदच्चस्वरसें 
एकतान होकर इस मन्त्रका गान किया दे-- 


येच चिद्रगनाभोराभूपणे भाति भास्करे । 
धराविवरकोऱास्ये सेव चिल्कीटकोदरे ॥ 


जिस चिदर्कका प्रकाश अति विस्तृत नभस्तलमें 
जाज्वल्यमान है उसीकी चमक प्रृथ्वीके रन्प्रके कोनेमें 
बसनेवाठे कीड़ेके उदरमें है। इसी ज़रे-ज़रेंमें विद्यमान 
पुरज्ञे-पुरज्ञेमें चमकते हुए चिदर्कको द्रष्टाओंने शिवार्कके 
नामसे, “हरि-हय श्व’ से ओर “ब्रह्मभानु? से अभिधेय और बोध्य 
किया है । स्थूल आकाइमें इसके रहनेकी गुंजाइश नहीं । 
यह तो उस अनन्त आकाशका प्रतिबिम्ब हे जिस आकारामें 
हमारे चिदर्क परमात्मा अथवा परम शिव अथवा नारायण 
अथवा परब्रह्म शयन करते हैं । 


& नमः परमाकाइशायिने परमास्मने । 


जिस विश्वशरीरकी जीवनाड़ीके पास, जिस त्रेलोक्य- 
नगरके मूळस्तम्भके समीप पहुँचनेमें मन और बुद्धिके 
घोड़ोंकी दौड़ नहीं है उसका शब्दोंसे चित्रण करना 
समुद्रको कुम्भमें भर देना है । परन्तु यह जानते हुए भी 
हम अपरिमितकी ओर पहुँचनेके निमित्त परिमितकी ही 
शरण लेते हैं । क्योंकि हम स्वयं परिमित हें । परिमित 
होनेका मूलकारण केबल अन्तस्ततवकी ओरसे मुख मोड़ना 
और वाह्यकी ओर ही सर्वथा झुकना है । वाह्य जगत्‌ 
नामरूपके बृत्तमें बँधा हुआ है । अतएव हमने उस निःसीम 
शानराशिका भी नामकरण “परम शिव”, “परम विष्णु? या 
“प्रब्रह्' के नामसे कर लिया है। नामोंके साथ ही रूप- 
रूपान्तर भी जोड़े हैं । एक झूलपाणि हैं तो दूसरे गदाधर 
हैं । एक उमा-रमण हैं तो दूसरे रमा-रमण । एक वृषवाहन 
हैं तो दूसरे गढडयान और तीसरे हंसारूढ | परन्तु इस- 
प्रकारके असंख्य नाम और रूपाँद्वारा सर्वोपेय एक ही 
भगवानका परामश किया जाता है और एक ही भगवानकी 
उपासना की जाती है.) यह पथ प्राणिमात्रके तल्लीन होनेका 
पथ है । इस पथपर स्टेशन बहुत-से हें । उन्हींमेसे हर 
एकको गमन करना है । परन्तु गम्य खान संब यात्रियाँका 
एक ही दै । 


इस अमरनाथ-यात्रामें वण और आश्रम, जाति और 
पातिका कुछ विचारं नहीं है। राजासे रङ्कतकको इस 
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यात्राका अधिकार है। इस अमरनाथकी गुफाका द्वार 
नहीं है । ताछोंपर ताले नहीं लगे हैं | हॉ, एक वस्तुकी 
आवश्यकता है। वह क्या है? वह लगन है । लगन हो 
तो तुम्हारे भगवान, अमरनाथ तुम्हारे ही पास हें, नेत्रोंके 
निकट हैं । अटूट लगन होनेपर अमरनाथकी गुफा हृद्गुहदा 
ही दीखेगी, जिसमें भगवान्‌ शाङ्कर प्रतिक्षण दीपककी नाई 
चमकते रहते हैं | जगद्धर भट्टने इस जगद्धासक दीपकका 
क्या ही मनोहर सजीव चित्र अपनी 'स्तृतिकुसुमाज्ञलि में 
खींचा है । 


हृदगुहागहनगेहगूहितं भासिताखिलजगत्त्रयो दरम्‌ । 
कन्दकन्दरदरीमुखोदतप्राणमारुतकृतस्थिरस्थितिम्‌ ॥ 
व्यक्तसवंदशमक्षयोदयं रूपवर्जितमशित्तिसंश्रयम्‌ । 
यं निर ज्जनमनक्षगोचरं दीपमद्भुतमुशन्ति तं स्तुमः ॥ 


“हम उस अद्भुत दीपको प्रणाम करते हैँ जो हृदय- 
गुफाके तंग कमरेमें आच्छादित रहता है, जिससे तीनों 
लोक प्रकाशित हैं, कन्द-स्थानके रन्धरूप रन्ध्रके मुखसे 
निकलते हुए प्राण-वायुसे जिसकी स्थिति स्थिर है, जिसकी 
कोई दञझा वा बत्ती नहीं, जिसका बुझना-जलना नहीं, जो 
रूपरहित है, जो किसी स्थानका सहारा नहीं लिये है, जो 
मायारहित अथवा जिसका काजल नहीं, और जिसका ज्ञान 
इन्द्रियोंसे नहीं होता |? 


इस दीपकरूपमें होनेके कारण भगवान्‌ शङ्कर हर एक- 
के मूलधन हैं । वैष्णव हरि-पूजनसे, बौद्ध बुद्ध-पूजनसे, 
जैन जिन-पूजनसे, यहूदी जिहोवाके पूजनसे, किरिस्तानी 
जगत्‌ःपिता लाडके ' पूजनसे और मुसह्मान अलाहके 
पूजनसे इसीको पाते हैं । प्रत्येक मतानुयायी अपने ही 
शरीरके मन्दिर, चैत्य, पंगोडा, चर्च अथवा मसजिदमें अपने 
इशतम भगवानको पाता है. । शैवसर्वशिरोमणि पवित्र 
अन्याम इसी मानसिक पूजाके गीत गाये गये हैं । 
आत्मा स्वं गिरिजा मतिः सहचराः पाणाः शरीर गृहम्‌ 


्म्े आह 
he मेरी त्मा तू is बुद्धि पार्वती है, मेरे प्राण 
तेरे साथी हैं, मेरा शरीर तेरी कुरिया है।! 


इस इएतमको पुं-रूपसे मानों तो परम शिवका ध्यान होता 
है, ख्रीरूपसे मानो तो पराशक्तिका भास होता है । शक्ति 
और शक्तिमानका अभिन्नमाव त्रिकाल-सिद्ध है । शक्तिकी 
सत्ता शक्तिमानके विना हो नहीं सकती, इसी प्रकार 
शक्तिमानका अस्तित्व इक्तिसे रहित नहीं हो सकता। 


उपनिषदोंमें इसःअविनाभावको यों दरसाया है-- 
रुद्रो नर उमा नारी तस्मे तस्ये नमो नमः ॥ 
रुद्रो ब्रह्मा उमा वाणी तस्मे तस्यै नमो नमः । 
रुद्रो विष्णुरुमा लक्ष्मीस्तस्मे तस्यै नमो नमः ॥ 
रुद्रः सूर्य डमा छाया तस्मै तस्ये नमो नमः । 
रुद्रः सोम उमा तारा तस्मै तस्ये नमो नमः॥ 
रुद्रो दिवा उमा रान्निस्तस्मे तस्ये नमो नमः । 
रुद्रो यज्ञ उमा वेदिस्सस्मै तस्ये नमो नमः॥ 
रुद्रो वद्धिरुमा स्वाहा तस्मे तस्ये नमो नमः । 
रुद्रो वेद उमा शास्त्र तस्मे तस्ये नमो नमः ॥ 
रुद्रो ग्रक्ष उमा वल्ली तस्मे तस्ये नमो नमः । 
रुद्रः पुप्पमुमा गन्धस्तस्मै तस्ये नमो नमः ॥। 
रुद्रोऽर्थः अक्षरा सोमा तस्मे तस्ये नमो नमः । 
रुद्रो लिङ्गमुमा पीठं तस्मै तस्यै नमो नमः॥ 
शैवोंने इसीके आधारपर प्रत्येक पदार्थको शिव और 

शक्तिके समष्टिरूपसे देखा है । 
यस्य यस्य पदार्थस्य या या शक्तिरुटीरिता । 
सा सा सर्वेश्वरी देवी स स सर्वो महेश्वरः ॥ 


"जिस-जिस पदार्थकी जो-जों वस्तु-शक्ति है वह-वह 
वस्तु-शक्ति देवी है और वह-वह पदार्थ शिव है ।? वृक्ष शिव 
है तो दक्षता शक्ति । मनुष्य शिव दै तो मनुष्यता शक्ति । 
झिवकी अनुत्तर अवस्थाको समझानेके लिये शिवका स्वरूप 
यों बताया है कि यह प्रकाशा-विमर्दास्वरूप हे । प्रकाश 
शिवके शक्तिमद्‌-भागको स्थूल प्रक्रियामै प्रकट करता दै और 
विमर्श शक्ति-भागको । बारम्बार इस वातको दुहराया गया है 
कि शक्ति और शाक्तिमानके विषयमै भाग-कल्पना केवल 
जिज्ञासुके जाननेके निमित्त ही है । इस प्रकाश-विमर्शके बहुत- 
से नामान्तर हैं जिनमें मुख्य पर्याय 'चित्‌? और “आनन्द? हैं । 
“अस्ति? रूपमे प्रकाश है और “माति? रूपमें विमर्श । अतएव 
आन्तरीय जगत्‌ अथवा बाह्य जगत्‌ अस्ति-भातिमय होनेके 
कारण शिव-शक्तिमय है । जिस तच्वकी भाग-कल्पना यो 
की जाती है वह तो ऐसा है-- 


यस्य रूपं शारीरं वा नास्ति वर्णः क्रिया तथा । 
नैष घर्णो न वा शाब्दो न चैवायं कलात्मकः । 
केवलः परमानन्दो वीरो नित्योदितो रविः॥ 
नास्तमेति न चोदेति न शान्तो न विकारवान्‌ । 
सर्वभूतान्तरचरो भाजुर्भग॑ इति स्मृतः॥ 


# शङ्कर और शङ्करकी उपासना + 
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“जिसकी आकृति नहीं, जिसकी काया. नहीं, जिसका 
रङ्ग नहीं और जिसकी क्रिया नहीं । न यह अक्षररूप है, 
न शब्दरूप है, न कलारूप । केवल परमानन्दरूप है और 
सदैव उदयमें ही रहता हुआ सूरज है । .त्त..इसका कभी 
अस्त है और न कभी उदय । न यह शान्त-है और न यह 
विकृतिको पाता है | सभी जीवोंके अन्दर यह; भर्गरूप सूर्य 
विद्यमान है |! स्थूल-जगत्के दीपक-- सूर्य अथवा आन्तरीय- 
जगतूके दीपक--क्षेत्रज्ञके प्रकाशके केन्द्र भी. भर्ग-नामसे 
अङ्कित भगवान्‌ शङ्कर ही हैं । 

तस्सचितुर्वरेण्यं भर्गो देवस्य धीमहि । 

“उस सूर्य भगवानके तेजका हम ध्यान करते हैं ।? 


भगवान शङ्करकी क्रीड़ा प्रतिक्षण होती रहती है । यही 
क्रीड़ा पाँच कृत्यो अथवा क्रियाओमे विभाजित की गयी 
है--साष्टि, स्थिति, संहार, लय और अनुग्रह । चिद्रुपका 
सम्बन्ध अनुग्रहसे हे, आनन्दरूपका लयसे और इच्छारूप, 
ज्ञानरूप और क्रियारूपका सम्बन्ध सृष्टि, स्थिति और 
संद्दारसे है। इन्हीं पाँच रूपोक्रे कारण भगवान्‌ झाङ्करके पाँच 
नाम हे-ईशान, तत्पुरुष, अधोर, वामदेव और सद्योजात । 
तुर्यातीत और तुर्य-दशाकी व्याति ईशान और तत्पुरुषसे 
है । जाग्रत्‌, स्वप्न ओर सुपुत्तिकी 'सद्रोजात', “वामदेव? और 
“अघोर” से है । इसी क्रमसे पाँच महाभूतोंकी व्यासि इनसे 
कही गयी है। सद्योजात ब्रह्मदेव हैं, वामदेव विष्णुदेव हैं 
ओर अघोर रुद्रदेव हैं । 

एकरूपताके कारण इन पाँचौं कारणोको “पञ्चब्रह्म? 
कहते हैं । इन्हें पाँच प्रेतोंके नामसे भी पुकारते हैं, इन पाँच 
प्रेतोंके आसनपर पराशक्ति सदेव स्थित रहती है । प्रेतताका 
रहस्य यह है कि शक्तिके विना शक्तिमानकी अवस्था मृतकी- 
सी होती है, इसका सूचन “रिव? और “शव दो शब्दोंके रूपसे 
स्पर पाया जाता है | इ-स्वस्के होनेसे शिव शिव हैं और 
इसके न होनेसे शव । इ-स्वर इच्छा-शक्ति अथवा सामान्य 
शक्तिका बोधन करता है-- 


शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं 

न चेदेवं देवो न खलु कुशलः स्पन्दितुमपि । 

“शिव यदि शक्तिके सहित हो तो करने न करने अथवा 
अन्यथा करनेको समर्थ हो सकता है । अन्यथा वह चेष्टातक 
नहीं कर सकेगा ।' 


कवियोंके शिखामणि महाकवि बाणभट्टने त्रिगुणरूप 


त्रिमूतिमे सर्वानुस्यूत भगवान्‌ झांकरकी ही स्तुति की है। 


रजोजुपे जन्मनि सत्ववृत्तये 
स्थितौ प्रजानां प्रलये तमःस्परो । 
सर्गस्थिति नादाहेतवे 


त्रयीसयाय _ त्रिगुणात्मने नमः ॥ 


\ 


अजाय 


“उन्हीं जन्मरहित, सृष्टि, स्थिति और संहार करनेवाले, 
त्रिमूतिरूप, त्रिगुणात्मा भगवान. शङ्करको नमस्कार हो जिनमें 
जगतूकी सृष्टिके समय रजोगुणकी मात्रा अधिक होती है, 
पालनके समय सच्वगुणकी और संहारके समय 
तमोगुणकी ।? भगवान्‌ प्रमथनाथक्रे एक गण पुष्पदन्तने 
इसी तानको अछापा है-- 


बहलरजसे विश्वोत्पत्तौ भवाय नमो नमः । 

जनसुखकृते सरवोद्विक्तो सृडाय नमो नमः॥ 

प्रबलतमसे तस्संहारे हराय नमो नमः। 

प्रमहसि पदे निस्त्रेशुण्ये शिवाय नमो नमः॥ 

“जगत्‌की उत्पत्तिमें रजोगुणप्रधान भगवान्‌ भवदेवकों 
प्रणाम हो । जगतके सुखके निमित्त सच्चगुणप्रधान भगवान्‌ 
मृडको प्रणाम हो, उसके संहारमें तमोगुणप्रधान भगवान्‌ 
दरको प्रणाम हो । इन तीन गुणोंसे अतीत महाप्रकाश-स्थान- 
पर स्थित भगवान्‌ शिवको प्रणाम हो ।? 


भगवान्‌ शङ्करकी प्राप्तिके दो ही द्वार हँ--एकका 
नाम मूर्तोपासना है, दूसरेका नाम अमूतोंपासना । अमूर्तो- 
पासना मूर्तिमान्‌ मनुष्यके लिये अत्यन्त कठिन है। अतएव 
भगवान्‌ शङ्करके मूर्ति-अश्ककी पूजा यत्र तत्र वर्णित है । भूमि, 
जळ, अग्नि, वायु, आकाश, सूर्य, चन्द्रमा और यजमान-- 
यह आठ मूर्त्तियाँ हैं । भूमिरूप परमेश्वरका आवाहन शर्व- 
नामसे होता है, जलरूपका भव-नामसे, अभिरूपका रुद्र: 
नामसे, वायुरूपका उग्र-नामसे, आकाशरूपका भीमः 
नामसे, सूर्यरूपका ईशान-नामसे, सोमरूपका महादेवः 
नामसे और यजमानरूपका पशुपति-नामसे होता है । परम शिव- 
के तीन व्यूह हैं और इकतीस प्रकार हैं । तीन व्यूहोंके नाम 
शिव, सदाशिव और महेश्वर हें । शिवको एकरूप माना है, 
सदाशिवको पञ्चरूप माना है और महेश्वर पञ्नविंशतिरूप हैं । 


शिवमेकं विजानीयास्सादाख्यं पञ्चधा भवेस्‌। 
सहेशस्तु समासेन पञ्चचिदातिभेदकः॥ 


ज्ञानी पुरुष चिदूदेवकी पूजा अपने हृदयमे ही करता है, 
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अझो तिष्टति विप्राणां हृदि देवो मनीषिणाम्‌ । 

प्रतिमास्वल्पबुद्धीना सर्वत्र विदितात्मनाम्‌ ॥ 

“्राह्मणछोगों का देवता अम्निमें रहता है । बुद्धिमानौका 
हृदयमे, अल्पबुद्धियोंका प्रतिमाओंमें और आत्मज्ञानियोंका 
हर जगह ।? 

शिवके पानेके मार्गपर पहले-पहल पग रखनेवालेको 
साकार दाङ्करकी पूजाका अयलम्ब्रन करनेमें ही श्रेय और 
्रेय है । क्योकि साकार मूर्ति भी भगवान्‌ शङ्करका एक 
लिङ्ग है, एक चिह्न दै, एक 871101 है । शङ्करकी मूर्तिकी 
जटाएँ सागर और समुद्रमय भगवानका बोधन कराती हैं । 
ं इनके सिरपर एक गङ्गा क्या तीन गङ्गाएँ हैं । यहीं त्रिवेणी- 
। सङ्गम है, क्योंकि यही स्थान तीन नाड़ियोंका बिन्दुस्थान 
| है। इडा यमुना है, पिङ्गला गङ्गा है और सुपुम्णा सरसवती है- 

गङ्गा तु पिङ्गला नाडी यमुनेडा प्रक्रीतिंता । 


घोडशी कला जो भगवानके किरीटपर विराजती है 
परमामृतरूप है, उसीसे जगतका आप्यायन होता 
है । भगवानके तीन नेत्र हैं जो सूर्य, चन्द्रमा, अग्नि तथा 
मान-मेय-मातृरूप हैं । निरावरण होनेके कारण भगवानको 
दिगम्बर कहते हैं | इनके करकमलका त्रिशूल तीन शक्तियाँ 
हैं-इच्छा, ज्ञान और क्रिया । शुद्ध सत्त्वगुणको प्रवृत्तिमें 
लानेवाली यही तीन शक्तियाँ भगवानका “खट्वाङ्ग' है 

इच्छाज्ञानक्रियारूपाख्रिश्रूल शक्तयो मताः । 

उक्तास्ता एव खट्वाङ्गं शुद्धसर्वप्रवर्तिकाः ॥ 


जिस वृषभपर भगवान सवार होते हैं बह स्फटिके 
समान निर्मळ घर्म है- 


शुद्धस्फरिकसक्काशो धर्मरूपो धुषः स्मृतः। 
भगवानका भिक्षाटन करण-ईश्वरियोंद्वारा भोग्य 
जगतूके अमृतका अन्वेषण करना है । इनके सहचर--वेताल 
संकल्प-विकल्परूप हैं | इमशान अथवा परेतभूमि इनका 
निवासस्थान है । इमशान "शमशयन? का संक्षित रूप है। 
इसका अर्थ शान्ति-लय-स्थान है । से उस धामका 
अभिप्राय है, जिसमें भगवान्‌ परेत हैं अर्थात्‌ पराशक्तिसे 
जुड़े हुए हैं| इनके हाथका कपाल 'वेद्य जगत्‌ है” जिसमेंसे 
भगवान्‌ अमृतका पान करते हें | 
तशदिम्द्रियमुखेन सन्ततं युष्स दर्चनरसायनासवम्‌ । 
सर्वभावचपकेु पूरितेष्वापिवन्रपि भवेयमुन्मदः॥ 


$ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


“तुम्हारे पूजनरूप, अजर और अमर करनेवाले अमृतको 
सदैव उस-उस इन्द्रियके द्वारा भरे हुए समग्र पदार्थरूप 
पियालोमेंसे पीताःहुआ में उन्मत्त हो जाऊँ ।? भगवानने 
अपने नाट्यका मर्म यों बताया है-- 

निस्यमात्तक्ररणक्रमोन्मिषञ्चित्रभावदातसन्निवेशिनीः । 
निष्क्रियो निजमरीचिनतंकीन॑र्तयामि परनृत्तिदैशिकः ॥ 

“मैं सबंसेः-उत्तम नाम्यका आचार्य निष्क्रिय होकर 
अपनी करणेश्वरीरूपी नटियोंको नचाता हूँ, जो इन्द्रिय- 
देवियाँ सदैव अपने वृत्तिक्रमके प्रत्याहरणसे उदय दोनेवाले 
अद्भुत और भिन्न-भिन्न प्रकारके भावोंके सन्निवेशयाली हैं । 
जिस चिताभूतिसे भगवानकी काया नित्यप्रति लिस रहती है 
वह भस्म नहीं है, वह सर्व-संक्षयरूप परचेतन्य है । पर- 
संवित्तकी दृष्टिसे पाँचौं ही महाभूत भस्म हैं | इसका प्रति- 
पादन निम्नलिखित मन्त्रसे स्पष्ट होता टे-- 

अभिरिति भस्म वायुरिति भस्म जलमिति भस्म 
स्थलमिति भस्म व्योमेति भस्म । 


भगवानका जप जिस मालासे किया जाता है उसके 
सौ दाने हें । वर्णमात॒काके एक-एक अक्षरके दो-दो दाने 
प्रतिनिधि हैं । वर्णोकी संख्या पचास दै और एक-एक अक्षर 
शक्ति और शक्तिमत्रूपसे दो प्रकारका है । जपमालाको 
अक्षमालोके नामसे पुकारनेका कारण यह है कि वर्णमालाका 
प्रथम वर्ण अकार है और अन्त्य वर्ण क्षकार । भगवानके 
भूषण नाग हें--यह विष्यरूप हैं | इनका इसप्रकार उपयोग 
करना इस बातका सूचक है कि संसारी पुरुप जिन विषयाँसे 
डरता. है उन्हींसे भगवानका विश्व-द्वरीर भूषित है । 

भगवान्‌ शङ्करके प्रेमियाँकी दृ्टिमें छूत-अछूतका प्रश्न 
सर्वथा मिथ्या है । 


बह प्रति प्रातःकाल यह प्रार्थना करते हैं---- 
यों देवानां प्रभवश्चोद्भवश्च विइवाधिपो रुद्रो महर्षि: । 
हिरण्यगर्भं जनयामास पूर्वं स नो बुद्धया शुभया संयुनक्तु॥ 
यह महर्षि भगवान्‌ रुद्र हमारे अन्दर शुभ मतिको उत्पन्न 
करें जो देवताओंकी महिमा और उत्पत्तिके स्थान हैं, जो 
जगंतसे उत्तीर्ण हैं और जिन्होंने सृष्टिके आरम्भे ब्रह्माको उत्पन्न 
किया । क्योंकि उन प्रेमियोंके जीवनसर्वख भगवान्‌ 
शङ्कर इस रूपके हे-- 
। यस्मिन्‌ सर्व यतः सर्व यः सव॑ सर्वतश्च यः । 
यश्र सर्वेमयो नित्य #०००००१९०१ ७०७०१ ००००००००० ॥ 


शिवःपावेतीकी पूजाकी लोकप्रियता 


(लेखक--रायवहादुरं अवधवासी लाला श्रीसीतारामजी बी० ए० “भूप') 


यों तो ब्राह्मण अपनेको "स्वभावतः? शैव बतलाते 
हैं परन्तु हिन्दुओमें अनेक देवताओंकी उपासना होते हुए 
भी शिव-गोरीकी उपासना अत्यन्त लोकप्रिय है और एक 
अङ्गरेज विद्वानके इस वाक्यको चरितार्थ करतीं है कि “हम- 
को बैकुण्ठके ईश्वरकी आवश्यकता नहीं है, हमको ऐसा 
ईश्वर चाहिये जो हमारे बीचमें एथिवीपर रहे ।# कालिदासने 
कुमारसम्भव काव्यमें लिखा है-- 


प्रयुक्तपाणिञ्रहणं यदन्यद्‌ 

वधूवरं पुष्यति कान्तिमग्रयाम्‌ । 
सान्निध्ययोगा दनयोम्त दानीं 

किं कथ्यते श्रीरुभयस्य तस्य ॥ 


पानिग्रहन छिन यहि संसारा। बर-दुरूहिनि-छनि रहत अपारा 0 
चरे निकट जा जारि अनूपा । केहि मुख कहे तासु छबि भूपा ॥ 
(ङु० स० भा० ला० सीतारामक्रत) 

अर्थात्‌ “जिस शिवःपार्वतीकी जोड़ी के पास रहनेसे संसार- 

के वधूवरोकी शोभा बढ जाती है उस जोड़ीकी झोभाका 
क्या कहना !? कालिदासके समय विवाहमें शिव-पार्बतीका 


. आह्वान होता था, अब गौरी-गणेशकी पूजा होती है 


गोरी विवाहकी देवी है और सोहागकी रक्षा करती 
है । हरितालिकाब्रत गौरीका त्रत है और उस ब्रतका 
रखना प्रत्येक हिन्दू-ल्लीका धर्म है। जिनको सुहागंकी 
परवा नहीं है उनकी कहावत है कि “गौरा स्सिहेंतो 
आपन सुहागै लेहें कि और कुछ’ । यह कहावत पुरुषौमें भी 
प्रयुक्त होती है जिन्हें किसी अधिकारीसे लाभकी उपेक्षा है । 

सोभाग्य ही स्त्रीका भूषण हे। हमारी स्वर्गवासिनी 


धर्मपत्नी कहा करती थी कि विधवा स्त्रीका जीवन 
अकारथ है। अङ्गरेज बहुत कहा करते हैं कि हमारे यहाँ 


सत्री-पुरुषके अधिकार बरावर हैं परन्तु सम्राट्‌ एडर्डके 
मरनेपर उनकी विधवा रानी महलमें भी रहने न पायी, यद्यपि; 


उसी पेटका लड़का जाजे सम्राट हो गया था | 


गोरीकी उपासनाकी लोकप्रियताका इससे बढकर और * 


क We want God on earth, we do not 
want God in heaven. 


क्या कारण हो सकता है १ यह कोई न कहे कि शिव-पूजा बड़ी 
सुगम है । खान करके एक लोटा पानी शिवलिङ्गपर चढ़ा 
दिया, चन्दन-फूल मिला तो थोड़ी-सी और पूजा हो गयी-- 
मुँह बजा दिया या बम-बम्‌ कह दिया और भोलानाथजी 
प्रसन्न हो गये । शिवजी त्रैलपर चढते हैं, डमरू बजाते हैं, 
सिंहकी खाल और कभी-कभी नाग ( हाथी) की खाल ओढते 
और नाचते हैं, भाग-घतूरा खाते और मस्त रहते हैं। 
झिवभेक्तके लिये किसी बातका निषेध नहीं है। एक साल. 
पानी न बरसा तो गॉववालोने शिवलिङ्गको उठाकर. तालमें 
फेंक दिया । इस रीतिसे महादेवेजीको दण्ड भी दिया 
जाता है । 

ऐसा विरला ही कुआँ या जलाशय होगा जिसके पास 
एक चौतरिया बनाकर दो-चार गोल पत्थर न रख दिये, 
और शिवजीकी स्थापना हो गयी । जो नहाता है वह एक 
लोटा पानी डालकर पूजासे निवृत्त हो जाता है । 


गौरी शिवजीसे भी बढ़कर हमलोगोंके बीचमें आ गर्यी, 
नीचे लिखे प्रसिद्ध पयमें वह साधारण स्त्रीकी भॉति अपना 
दुखड़ा रो रही हैं-- 
बालः कुमारः स छ मुण्डघारी 
उपा अहीणा हसु एक नारी ॥ 
अहर्निश खाइ विषं भिखारी 
गतिभविंत्री किल का हमारी ॥ 
“लड़का है, उसके छः मु ह हैं । एक "मुँह? को खिलाना 
कठिन है, छः मुँह केसे खिलाये जायँ १ स्वामी भिखारी है 
सो भी दिन-रात विष खाया करता है । न जाने हमारी क्या 
गति होगी !? 
यह जगदम्बा अन्नपूर्णा कह रही हैं, कैसा विचित्र है १ 
एक और गीत हमने अपने लड़कपनमें सुना था, वह 
भी कल्याणके पाठकोंके विचारार्थ अथवा विनोदार्थ लिखा 
जाता है-- 
मचिया बइठि गोरा बटिया निहारें 
कब अइहें तपसी हमार रे। 
बरहें बरिस जब लोटे महादेव 
के खाये दुसरा बियाह रे! 


२३८ 
की रे महादेव सवाम चुकी 
की घोटनमे भाँग 
ना तुम गोरांदई सेवामें चूकी 
ना तुम घोंटनमें मण रे । 
होउ न उदास गोरा मनमें नाहीं 
हम ते करि थे दुसरा बियाह रे । 


रे 


१6 ८ पोनिष्ठ ऋषियोंकी प्यारी आवासभूमि हिमालय- 
£ त के एक गगनचुम्बी शिखरपर गन्धो-लाका 
०⁄8 पाचीन मन्दिर हे । उसके नीचे उपत्यकामें 
व चन्द्र और भागा नामकी दो नदियोंका सङ्गम 


ति 
विषयमें एक बड़ा अपूर्व इतिहास है । वहाँके बैनर 
ते हैं कई बार कुछ लफङ्गोने इस निधिको वहाँसे 
उड़ानेकी चेष्टा की, किन्तु प्रत्येक वार वह अलौकिक ढंगसे 
का | वापस लौट आयी | अवलोकितेश्वर भगवान्‌ 
Fos) es चमत्कारी विग्नहोमेंसे एक हें । इस महान्‌ 
हन चन्द्र भाग-नदीके तटको छोड़कर अन्यत्र कहीं 
न जानेमे कोई हेतु अवश्य होगा । 


श््स जरे किनारे 
की ii किनारे-वि यात्री लोग त्रिलोकनाथके 
क ५ था ४५ वक जाते ह । अनेकों योगी तथा साधुः 
bh हरक त विविध प्रकारसे तिलकोंसे 
उतकर इस सिद्धपीठकी ओर अग्रसर होते > मेंसे 
७ कि चि 
कई कूठूके प्राचीन नगरसे, व आर्या ह 
hrs १ कई आयोवतेसे, कई चम्बाक्रे 
हुँन रचा $ ल भारतके वूर-वूर स्थानोंसे आते 
छ भारतवषसे ही नहीं, अपिः 
es i ठु लाहुल (1,9101 
ती (821४ ), लदाख ( Ladakh ) झर RE 
लामा लोण त्रिशूळ, घण्टा और डमरू लिये हुए इस शान्ति- 
निकेतनमें आते हैं । ये सारे-के-सारे यात्री भगवान्‌ शङ्कर 


अवलोकितेश्वर महादेवके मन्दिरकी ओर ही जाते ह| उना, 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


सोचे।न गौरादेई, सवति न ठाये हम 
ई होइहै चेरिया तुहार रे। 
इसमें शिवजी दूसरा ब्याह कर लाये हैं और गोरीको 
समझा रहे हैं कि हमारी दूसरी स्त्री तुम्हारी टहलनी होकर 
रहेगी । दिवजीने दूसरा विवाह गौरीके होते हुए कत्र किया, 
इसे डुकरियापुराणके शास्त्री ही बता सकेंगे । 


MA 
शिव नीलकण्ठ 


( लेखक--रूसी ऋषि श्रीनिकोलस राँयरिक ) 


से जो अधिक साहसी एवं उत्साही होते हैं वे उसी 
पर्यतके दूसरे शिखरपर स्थित भगवान्‌ ाङ्करके दूसरे प्रभाव- 
झाली विग्रह-महाकालकी ओर अपनी चित्तवृत्तिको लगाते 
हैं | भगवान्‌ शङ्करके अतिरिक्त और किसके इतने विविध 
खरूपोंका वर्णन मिलता है ! 

उपनिषदोंमें शियके रुद्ररूपको ईश्वर कहकर उसकी 
महिमा गायी गयी हे और उसके सम्बन्धमें यह लिखा गया 
है कि वैदिक परम्परासे अभिज्ञ प्रत्येक आर्यको उनकी पूजा 
करनी चाहिये । ऋग्वेद तथा अथर्वणमें शिवक्रे रुद्ररूपको 
मङ्गलमय कहा गया है, सारे वेदिकसाहित्यमें उन्हें अभिका 
रूप माना गया है। प्रक्षिक्रे संयोगसे उन्हीसे उनचास 
मरुद्रणोंकी उत्पत्ति कही गयी है । अथर्षणमै लिखा है-- 
भव (शङ्कर) ही गगन-मण्डलके अधिपति हैं । वही भू- 
मण्डलक्रे स्वामी हैं । वही विस्तृत वायु-मण्डलमें व्याप्त हैं । 
शिवसे ही नादका सम्बन्ध दै--जिससे संसारमै उत्पन्न होने- 
बाले सारे पदार्थोंके नामोंकी कल्पना होती है। काम-कलाका 
भी--जिससे सुष्टिका प्रादुर्भाव होता दै--शिवके साथ सम्बन्ध 
है । कार्य-कारण, योगविधि, दुःखाम्त इन सबका मूल 
शिव ही हैं | शिव योग-प्रवत्तेक, ज्ञान, भक्ति, मुक्तिके दाता, 
सत्य एवं सुन्दर तथा मृत्युञ्जय हैं | यदि हम सारे सद्गुणोंकी 
परिभाषा करें तो उनके द्वार इस महान्‌ शक्तिके विविध 
स्वरूपोंका ही वर्णन होगा । 


तरिमूतिके सिद्धान्तको - माननेवाले भगवान्‌ शङ्करको 
प्रायः संहारकारी कहते हैं, अग्नि भी कुछ लोगोंके लिये 
संहारकारिणी है, किन्तु अभिज्ञ पुरुषोंके लिये बही 
सर्गशक्ति है । 

अग्नि और शिवक्रे नामोमे परस्पर इतना घनिष्ठ सम्बन्ध 


# शिव नीलकण्ठ & 
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है। अग्निसे हमें इसीलिये भय लगता है कि उसकी ध्यंसक शक्ति 
हमारे दृष्टिगोचर है, किन्तु उसकी र्चनाशक्ति स्थूलरूपसे 
बुद्धिगम्य नहीं है । छोगोंकों यह बात विशेषरूपसे युक्तिपूर्यक 
समझानेकी आवश्यकता है कि उनकी प्रकृतिके अनुसार अग्नि 
ही उनकी एकमात्र गति है । क्या कोई सद्बैद्य रोगीसे घृणा 
कर सकता है ? अथवा जिस सिपाहीका दिल मारे भयके 
कापता हो क्या वह संग्राममें विजय प्राप्त कर सकता है! 
इसप्रकार हम अपने सामने सबसे ऊँचा कर्तव्य रक्‍खेंगे और 
इस नीतिसे हमें अनित्य-पद्धतिका पता लगेगा । पहले तो 
जितने भी तत्त्व हैं, वे सब भयसे शून्य हैं। एक क्षणके 
लिये भयको दबा लेनेका अर्थ उसको निर्मूल कर देना नहीं 
है। हमें उन छोटे बालकोंका-सा व्यवहार नहीं करना 
चाहिये, जो आज तो साहससे भरे हुए हैं किन्तु दूसरे ही 
दिन एक कल्पित पदार्थके भयसे कॉप उठते हैं । 


हमें उन रँगरूटोंका-सा काम नहीं करना है जो आज 
किसी दुर्गपर विजय प्राप्त करनेको इसीलिये प्रस्तुत हैं कि 
कल वे सुखपूर्वक कोमल-कोमल गद्दोंपर जाकर पड़ रहेंगे । 
हमें भविष्यसे भयभीत नहीं होना चाहिये, क्योंकि सारे 
महामूतोंमें अमि ही एक ऐसा तत्त्व है जो भयको सहन नहीं 
करता । अग्निका गुण संहार न समझकर रचना मानना 
चाहिये। अग्निके इन दोनों स्वरूपोसे मानव-प्रकृतिकी 
असली परीक्षा हो सकेगी । 


यह सत्य है कि पार्थिव नेत्रोसे इस महान्‌ तत्त्वकी 
निर्माण-शक्तिका पता लगाना कठिन है । सृष्टिके निमित्तको 
लेकर जो संहार होता है उसके विकास-क्रममें भी संहारसे 
लोगोंको भय लगता है और सृष्टिका वे लोग अनुभव 
ही नहीं कर सकते । 


किन्तु जो अपने मनमें सृष्टिके सुन्दर भावको समझ 
लेता है वह इस बातको जान लेता है कि अभिका सम्बन्ध 
गायत्रीसे है और इस महामन्त्रमें सारी शुभ शक्तियाँ पुञ्जी- 
भूत हैं । मानव-हृदय, यदि वह भाव-ून्य नहीं हो गया है, 
केवल सौन्दर्यकी ही नहीं, अपितु उन सारे पदाथोंकी 
अभिलाषा करता रहता है जो रचनात्मक विधाने 
अन्तर्गत हैँ । 

भगवान्‌ शङ्करके सारे शक्तिशाली स्वरूपोंमेंसे हमें 
त्रिनेत्रके गूढ़ अर्थको-तीसरे नेत्रकी उत्पत्तिके रहस्यको-स्मरण 
रखना चाहिये | इसके सम्बन्धमें इतिहास यह कहता है कि 


[635] शिवाङ्क ९-- 


वह घटना हिमालयमें हुई थी जो सारी महान्‌, उदात्त एवं 
महिमान्वित वस्तुओकी खान है । वहाँकी निधियाँ दिव्य 
हैं । वह प्रदेश मनुष्यजातिका प्रारम्भिक क्रीड़ास्थल है, 
समुद्रमन्थन यहीं हुआ था । इसी जगह सूर्योदयसे पूर्व 
एक वायु सञ्चरित होकर क्षीरसागरको आन्दोलित करने 
लगी । तेजस्वी देवताओंने वासुकि नागकी पूँछ पकड़ ली 
और मन्थन प्रारम्भ हुआ । कारागारकी भग्न दीवारोंकी 
भाँति मेघमण्डल विशीणं होकर गिरने लगे । सचमुच ही 
तेजोमय देव आ पहुँचे । किन्तु बात क्या है! हिमराशि 
शोणित-वर्णं हो रही है । मेघमाला भयावना रूप धारणकर 
एकत्र हो रही है और अभी एक क्षण पहले जो देदीप्यमान 
एवं सुन्दर था वही एकदम काला हो जाता है और युद्धका 
रुधिर-लाव अन्धकारसे आच्छादित हो जाता है । देवासुरोमें 
संग्राम छिड़ जाता है, चारों ओर विषकी ज्वालाएँ फैल 
जाती हैं और ऐसा प्रतीत होने लगता है मानो प्रलय होने- 
को है । किन्तु शिव--नीलकण्ठ--अपनी कुछ भी परवा न 
करके और हमारे सामने त्यागका महान्‌ आदर्श उपस्थितः 


कर उस विषको चढ़ा जाते हैं जो संसारका नाश करनेको 


प्रस्तुत हो रहा था । यह सृष्टि हमें भगवान्‌ शङ्करके 
इस महान्‌ त्यागपूर्ण कार्यका सदा स्मरण दिलाती रहेगी 
कि उन्हाने किसप्रकार संसारकी रक्षाके लिये खयं विष- 
पान कर लिया और जब कभी हम उनके “नीलकण्ठ? इस 
नामको सुनते हैं हमें अवश्य ही उस महान्‌ वीरोचित कार्य- 
का स्मरण हो आता है जो सुष्टिके आदिमें हुआ था और 
जिसे सुनकर मनुष्यका हृदय अदम्य उत्साहसे भर जाता 
है। इस सुन्दर घटनाका सुन्दर हिमालयके साथ कोई-न- 
कोई सम्बन्ध अवश्य होना चाहिये, क्योंकि सबसे. ऊँची 
एवं सवोत्कृष्ट वस्तुओंका परस्पर चुम्बक और लोहेका-सा 
आकर्षण होता है । तिब्बतमै कुछ ऊँची श्रेणीके लामा- 
लोग इन बातोंको जानते हैं कि सारे भेदोंके ऊपर एक 
महती एकता है जो कुछ इने-गिने लोगोंको ही उपलब्ध 
होती है। लामालोग समष्टिशरीरको धर्मकायके रूपमें 
मानते हैं । महान्‌ आत्माओंके सबसे ऊँचे सम्बन्धको पहाड़ी 
भाषामें दोजेंपुण्डक? ( 0०7९५०१६ ) कहते हैं । 
वास्तवमें प्रत्येक महान्‌ सत्य सिद्धान्त अन्तःकरणको एकता- 
की ओर, वीरतापूर्ण कार्योके प्रति, सौजन्यके प्रति एवं 
आध्यास्मिकताकी ओर उन्मुख कर देता है । यदि किसी 
विवादके कारण मतभेद अथवा संघर्ष हो जाता है, तो उससे 
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यही समझना चाहिये कि उस सिद्धान्तपर उचित रीतिसे 
तथा मौलिक दृष्टिसे विचार नहीं किया गया । महानाद-- 
सबका समन्वय करनेवाली औंकार-ध्यनि--प्रकृतिकी उस 
अमोघ शक्तिशालिनी तन्त्रीको हिला देती है, जो वेदों, 
“वाव? को तथा अन्य सभी उपकारी ग्रन्थोंकोी ज्ञात थी । 
कलियुगके अन्तके अन्धकारपूर्ण कालमें भी मनुष्य यदि 
किसी महान्‌ आदर्शका अवलम्बनकर सौन्दर्य, आनन्द 
एवं एकताको प्राप्त हो सके तो यह एक महान्‌ गौरवकी 
बात है । वह सचमुच धन्य है जो इस स्वार्थपरायणताके 
युगर्मे ऊँची-ऊँची भावनाओंकी ओर अग्रसर होकर आत्मो- 
त्सगके सुन्दर कायाँसे शक्तिका अर्जन करता है । वह भी 
धन्य है, जो आत्माके इसप्रकारके विकासको उत्तेजना 
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देता है । इस बातंका पता लगानेके लिये कि कहॉपर माया 
है, और कहाँ आस्मोके नित्य दिव्य मुक्ताफल हैं, राष्ट्रीको 
अपनी निधियोंका ज्ञान होना आवश्यक है । संसारकी रक्षा- 
के लिये ही भसवान शाङ्करने विषका पान किया था । शिवके 
तेजोमय निकेतनमें अमरनाथकी कन्दरामे स्वामी विवेकानन्द- 
को एक मह्दान ज्योति प्राप्त हुई थी । शेव महात्मा शिवके 
प्रति अपनी श्रद्धा एवं उनकी आदरा कृपा, प्रेम एवं आनन्दके 
गीत मस्त हों कर गाते थे। उपमति नामक एक रेव महात्माने 
अपने “तिरुल-अरुल-पायान? ( अर्थात्‌ ईश-कृपाका फल ) 
अन्थके निम्नलिखित ओजस्वी वाक्यमें भगवान शङ्करकी दयासे 
मुक्ति मिळनेका तथा अनन्तताके दिव्य प्रकाशाका वर्णन किया 
है--/भगवानका धाम वहाँ है जहाँ खोज समःत होती है ।? 


शिवके अठारह नाम 


(लेखक--भीग्रेमी महाशय ) 


गयान्‌ शंकरके बहुत नाम हैं । उनमें एक 
भी निरर्थक नहीं, सब सार्थक हैं। प्रत्येक 
नाममें नामके गुण, प्रयोजन और तथ्य भरे 
हैं | यदि उसका अर्थ सोचा जाय, या उसके 

॥ प्रचार होनेका मूल देखा जाय तो अधिकांश 
नामोंसे भ्रम-निवृत्ति, मोह-नाश और सौमाग्य-लाभादि हो 


सकते हं । भक्तोंके हित-साधनारथं यहाँ शिवके अठारह 
नामोंका उल्लेख किया जाता है । 


(१) 'शिव'-जो समस्त कल्याणौंके निधान हैं और 
भक्तोंके समस्त पाप और त्रितापके नाश करनेमें सदैव 
समर्थ हैं, उनको “शिव? कहते हैं । 

(२) *पशुपतिः-ज्ञानञून्य-अवस्थामें सभी पशु माने 
गये ह॑ ( ज्ञानेन हीनाः पशुभिस्समानाः ) । दूसरे जो सबको 
अविशेषरूपमें देखते हों, वे भी पशु कहाते हैं । अतः ब्रह्म- 
से लेकर स्थावरपर्यन्त सभी पशु माने जा सकते हैं और 
शिव सबको ज्ञान देनेवाले तथा उनको अज्ञानसे बचाने- 
बाले हैं, इसलिये वह “पशुपति? कहाते हैं ।% 


ॐ अह्माद्या: स्थावरान्ताश्च पशव; परिकीर्तिताः । 
तेषाम्पतिमहादेव: स्मृतः पशुपतिः श्रृती ॥ 


(चिन्तामणि घृत० ) 


(३) 'मृत्युक्षय*-यहृ सुप्रसिद्ध वात दै कि मृत्युको 
कोई जीत नहीं सकता । स्वयं ब्रह्मा भी युयान्तमें मत्यु- 
कन्याके द्वारा ब्रह्ममे लीन होते हें । परन्तु उनके अनेक 
बार लीन होनेपर शिवका एक बार निगुणमे लय होता. है, 

अन्यथा अनेक वार मृत्युका ही पराजय होता है। इसीलिये 
यह “मृत्युञ्जय? कहलाते हैं । 


(४) 'क्रिनित्रः-एक बार भगवान्‌ शिव झान्तरूपसे बैठे 
हुए थे । उसी अवसरमै हिमाद्वितनया भगवती पार्वतीने 
बिनोदयश होकर पीछेसे दोनों नेत्र मूद लिये । नेत्र क्या थे 
शिवरूप त्रैलोक्यके चन्द्र और सूर्य थे । ऐसे नेत्रोंके बन्द 
होते ही विश्वभरमें अन्धकार छा गया और संसार अकुलाने 
लगा । तब शिवजीके ललाटसे युगान्तकालीन अभिस्वरूप 
तीसरा नेत्र प्रकट हुआ । उसके प्रकट होते ही दशों दिशाएँ 
प्रकाशित हो गयीं, अन्धकार हट गया और हिमालय- 
जैसे पर्वत भी जलने लग गये । यह देखकर पार्वती घबड़ा 
गयी और हाथ जोड़कर स्तुति करने लगी । तब शिवजी 
प्रसन्न हुए और उन्होंने संसारकी परिस्थिति यथापूर्व बना 
दी । तभीसे वे “चन्द्राकामिविलोचन? अर्थात्‌ त्रिनेत्र 
कहलाने लगे । 


(५) 'कृत्तिवासाः-वह होते हैं जिनके गजचर्मका वस्न 
हो । ऐसे वस्नवाळे शिव हैं | उनको इसप्रकारका वस्र 


# शिवके अठारह नाम # २४१ 


रखनेकी क्या आवश्यकता हुई थी, इसकी  स्कन्दपुराणमें 
एक कथा है । उसमें लिखा है कि जिसः समय महादेव 
पार्यतीकों रलेश्वरका माहात्म्य सुना रहे थे उस समय महिषा- 
सुरका पुत्र गजासुर अपने बलके मदसे उन्मत्त होकर शिवके 
गणोंको दुःख देता हुआ शिवके समीप चला गया। 
ब्रह्मके वरसे वह इस बातसे निडर था कि “किन्दर्पके वश 
होनेवाळे किसीसे भी मेरी मृत्यु नहीं हो संकेतीं ।” किन्तु 
जब वह कन्दर्पके दर्षका नाश करनेवाले भगवान्‌ शिवके 
सामने गया तो उन्होंने उसके शरीरको त्रिशूलमे टॉगकर 
आकाश में लटका दिया | तब उसने वहींसे शिवकी बड़ी 
भक्तिसे स्तुति की, जिससे प्रसन्न होकर उन्होंने वर देना 
चाहा । इसपर गजासुरने अति नम्र होकर प्रार्थना की, कि 
“हे दिगम्बर ! यदि आप मुझपर प्रसन्न हैं तो कृपाकर मेरे 
चर्मको धारण कीजिये और अपना "कृत्तिवासा? नाम 
रखिये, जिसपर दिवजीने “एवमस्तु कहा और वैसा ही किया। 


(६) “पश्चवक्त्रः-एक वार भगवान्‌ विष्णुने किशोर- 
अवस्थाका अत्यन्त मनोहर रूप धारण किया । उसको 
देखनेके लिये ब्रह्मा-जेसे चतुर्मुख तथा अनन्त-जैसे बहुमुखं 
अनेकों देवता आये और उन्होंने एक मुखवालोंकी अपेक्षा 
अधिक आनन्द लाभ किया । यह देखकर एक मुखवाले 
शिवजीको बहुत क्षोभ हुआ । वह सोचने लगे कि यदि 
मेरे भी अनेक मुख ओर अनेक नेत्र होते तो भगवानके 
इस .किशोर रूपका सबसे अधिक दर्शन करता । बस, फिर 
क्या था; इस वासनाके उदय होते ही वह पञ्चमुख हो 
गये और प्रत्येक मुखमें तीन-तीन नेत्र बन गये । तभीसे 
इनको “पञ्चवक्त्रः कहते हैं । 

(७) 'शितिकण्ठ”-किसी समय वदरिकाश्रममें नर और 
नारायण तप कर रहे थे। उसी समय दक्षयज्ञका ध्वंस 
करनेके लिये शिवने त्रि्चल छोड़ा था । देवयोगसे वह त्रिशूळ 
यज्ञ विध्यंसकर नारायणकी छातीको भी भेद गया और 
शिवके पास आ गया । इससे शिव क्रोधित हुए और 
आकाइा-मार्गसे नारायणके समीप गये, तब उन्होंने शिवका 
गला घोंट दिया । तभीसे यह "शिति (नील) कण्ठ? 
कहलाने लगे । 


(८) 'खण्डपरशु'-उसी अवसरमें नरने परशके ' 


आकारके एक तृणखण्डको ईषिकात्रसे अभिमन्त्रितकर 
शिवपर छोड़ा था और शिवने उसका अपने महत्प्रभावसे 


खण्ड कर दिया था । तबसे यह “खण्डपरशु? भी कहाते हैं । 
(९) 'प्रमथाधिपः-कालिकापुराणमें लिखा है कि 
३६ कोटि प्रमथगण शिवकी सदा सेवा किया करते हैं । 
उनमें १३ हजार तो भोगविमुख, योगी और इर्ष्यादिसे 
रहित हैं । शेप कामुक तथा क्रीड़ा-विषयमें शिवकी सहायता 
करते हें । उनके द्वारा प्रकटमें किसीका कुछ अनिष्ट न 
होनेपर भी उनकी विकटतासे लोग भयकम्पित रहते हैं | 


(१०) 'गङ्काधरः-संसारके हित और सगर-पुत्रोके 
उपकारके लिये भगीरथने _ त्रिभुवनव्यापिनी गङ्गाका 
आवाहन किया, तब यह सन्देह हुआ कि आकाशसे अकस्मात्‌ 
प्रथिवीपर प्रपात होनेसे अनेक अनिष्ट हो सकते हैं । अतः 
भगीरथकी प्रार्थमासे गोरीशाङ्करने उसे अपने जटामण्डलमें 
धारण कर लिया । इसीसे इनको “गङ्गाधर कहते हैं । 


~ 


(११) 'महेश्वर-जो वेदोंके आदिमे ओंकाररूपसे 
माने गये हैं . और वेदान्तमै निगुणरूपसे स्थित रहते हें 
वे महेश्वर कहाते हैं । अथवा सम्पूर्ण देवताओंमें प्रधान 
होनेसे भी “महेश्वर? नामसे विख्यात हं । 


(१२) 'रुद्र-दुःख और उसके समस्त कारणोंके 
नाश करनेसे तथा संहारादिमें क्रूर रूप धारण करनेसे दिब्रको 
“रद्र? कहते हैं । 

(१३) 'विष्णु-प्रथिवी, अप्‌, तेज, वायु, आकाश 
इन पाँच महाभूतोंमं तथा जड-चेतन्यादि सम्पूर्ण सृष्टिमें 
जो सदैव व्याप्त रहते हैं उन्हींको विष्णु कहते हैं | यह 
गुण भगवान्‌ शिवमें सर्वदा विद्यमान रहता है । अतः 
शिवको “विष्णु? कहते हैं । 


(१४) 'पितामह*-अय॑मा आदि पितरोंके तथा इन्द्रादि 
देयौके पिता होने और ब्रह्माके भी पूज्य होनेसे शिवजी 
पितामह? नामसे विख्यात हैं । 


(१५) 'संसारवैद्य+-जिसप्रकार निदान और चिकित्सा- 
के जाननेवाले सद्वेय उत्तम प्रकारकी महोष्रधियों और 
अनुभूत प्रयोगोंसे संसारियोंके समस्त शारीरिक रोगोंको 
दूर करते हैँ उसी प्रकार शिव अपनी स्वाभाविक दयाछतासे 
संसारियोंको भवरोगसे छुड़ाते हें । अन्य वेदादि शास्त्रांमे 
यह भी सिद्ध किया गया है कि भगवान्‌ शिव अनेकों 
प्रकारकी अद्भुत, अलौकिक और चमत्कृत ओषधियोंके 
ज्ञाता हैं । उनके पाससे अनेकौ प्रकारकी महोषधियाँ 
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प्राप्त हो सकती हैं । और वे मनुष्योंके सिवा पशु, पक्षी 
और कीट-पतङ्गादि ही नहीं, स्थावरजङ्गमात्मक सम्पूर्ण 
सुष्टिके प्राणिमात्रकी प्रत्येक व्याधिके ज्ञाता और उसके दूर 
करनेवाले भी हैं। इसीलिये वे 'संसारवैद्य' सिद्ध हुए हैं । 


(१६) 'स्वंशः-तीर्नो लोक और तीनों कालकी सम्पूर्ण 
बातों ( जिनको अन्य लोग नहीं जान सकते ) सदाशिव 
अनायास ही जान लेते हैं । इसीसे उनको “सर्बज्ञ? कहते हैं । 


(१७) 'पस्मात्माः-उपर्युक्त सम्पूर्ण गुणोंसे संयुक्त 


होने और समस्त जीवोंके आत्मा होनेसे श्रीरिव “परमात्मा? ! 
कहते हैं । 

( १८) *कपाली'-ब्रह्माके मस्तकको काटकर उसके 
कपालको कई दिनांतक करमें धारण करनेसे आप “कपाली” 
कहे जाते हैं । 

आध्यात्मिक दृष्टिसे ऐसे नामांका तथा उनके तथ्य और 
कथाओंका कुछ और ही प्रयोजन है । सम्भयतः यह अन्य 
किसी लेखमें विदित हो । इसम्रकारके विश्वव्यापी, विश्वः 
रक्षक और विश्वेश्वर महादेवका प्राणिमात्रको स्मरण 
करना चाहिये । 


५णा*४***%*%%*/%%/४/४४* 


श्रीवज्लभाचायेके हृदयमें श्रीशिवका स्थान 


( लेखक--देवार्ष पं० श्रीरमानाथजी शास्त्री ) 


का एिसम्पदायको प्रकाशमें लानेवाले, 

| अतएव पुष्टिमार्गके आचार्य श्रीवलमा- 
पु (ह चाय हें । लोकाज्ञातहितकर वैदि- 
- कार्थको प्रकाशमै छानेबाले महापुरुष 
आचार्य कहलाते हें । श्रीवलभाचार्य- 
जीके ग्रन्थ दो तरहके हैं, परोक्षपरतन्त्र 
और प्रत्यक्षपरतन्त्र । सुबोधिनी, अणु- 
भाष्य, पुरुषोत्तमसहस्तनामादि ग्रन्थ प्रत्यक्षपरतन्त्र ग्रन्थ 
हैं और तत्त्वदीप, घोडश-प्रन्थ प्रभति परोक्षपरतन्त्र ग्रन्थ 
हें । दोनोंमें उन्होंने कहीं भी श्रीशंकरकी निन्दा नहीं की 
हे । प्रत्युत अपने परोक्षपरतन्त्रग्रन्थोमें श्रीशिवको सर्वोत्तम 
मान दिया है। 


षोडश गरन्थोमे सर्वप्रथम “तत्त्यग्रन्थ* मै श्रीवळभाचार्य 
कहते हँ-- 


वस्तुनः स्थितिसंहारौ कार्यों शाख्रप्रवतेकौ । 
ब्रह्मच ताइशं यस्मात्‌ सर्वात्मकतयोदितौ ॥ 
निर्दोषपूर्णगुणता तत्तच्छा्रे तयोः कृता | 
भोगमोक्षफले दातुं शक्ती द्वावपि यद्यपि॥ 
भोगः शिवेन मोक्षस्तु विष्णुनेति विनिश्चयः । 
अतिप्रियाय तदपि दीयते क्चिदेव हि । 


द्वितीयार्थ. महान्छूमः ॥ 
ब्रह्मा, विष्णु और शिब ये तीन देवता निगुंग हैं; 
क्योंकि निुण भी पुरुषोत्तम परब्रह्म ही प्रकृतिके तीन गुणो- 


को अधिष्ठेयत्वेन ( नियममें रखनेकी इच्छासे ) ग्रहणकर 
ब्रह्मा, विष्णु और शिवरूप हो गये हैं । अथवंशिखा, 
श्रेताश्वतरीय एबं कैवल्य आदि उपनिषदोंमें शिवका और 
महानारायणादि उपनिषदोंमें विष्णुका परब्रहारूपसे वर्णन 
भी है ही । इसीलिये शिवशास््रांमे श्रीदाङ्कको और 
बिष्णुशास्रामै श्रीविष्णुको निर्दोष और पूर्णकल्याणणुण कहा 
गया है। श्रीशिव और विष्णु दोनों भोग और मोक्ष देने- 
वाले हैं । तथापि दोनोंने दो कार्य एथक-प्रथक्‌ ले रक्खे हैं। 
इसलिये दोनों ही दोनों. पुरुषार्थोका दान: नियतरूपसे नहीं 
करते। श्रीशिव सर्वदा मोक्षका भोग करते हैं। श्रीमद्धागवतमें 
कहा है-- 


हसम्ति यस्याचरितं हि दुर्भगाः 
स्वास्मारतस्थाविदुषः समीहितम्‌ । 
यै वेख्रमाल्याभरणाजुलेपनैः 
अभोजनं  स्वात्मतयोपलालितम्‌॥ 
आस्मारामोऽपि यस्स्वस्य जीवछोकस्य' राधसे । 
शक्त्या युक्तो विचरति घोरया भगवान्‌ भवः ॥ 


लोकम यह बात सिद्ध है कि स्वामी स्वयं जिस पदार्थका 
उपभोग करता है उसे अन्य किसीको नहीं देता । शिवजी 
मय एवं बाणसद्दश अतिप्रिय पुरुषोंको मोक्ष देते भी हैं पर 
नियतरूपसे नहीं देते । विष्णु निगुण ब्रह्म रहते हुए भी 
सात्विक जगतूके नियामक हैं| इसी प्रकार भीशिवजी भी 


# श्रीवह्लमाचायंकै छृदयमें ्रीशिचका स्थान # 


निर्गुण ब्रह्म होते हुए तामस जगत्के):नियामक हैं । यही 
बात श्रीवलभाचार्यने अपने सिद्धान्तमुक्तावली ग्रन्थमें कही है- 
जगत्तु त्रिविधं प्रोक्तं ब्रह्मविष्णुशिंवास्ततः । 
देवत्तारूपवत्‌ प्रोक्ताः ७१००० ००००००००० # ०१ |] 
जगत्‌ . राजस, सात्विक ओर तामस तीन प्रकारका 
है। ब्रह्मा, विष्णु और शिव उक्त तीनों प्रकारके जगतूको 
नियममें रखनेके लिये निगुण ब्रह्म होते हुए! भी उस-उस 
जगतूके उपास्यदेव कहे गये हैं | | 
ऐसी अवस्थामें श्रीशिवजी सर्वसाधारणरूपसे मोक्षका 
दान नहीं करते | इस वालवोधमें श्रीवलभाचार्यका श्रीशिव- 
जीके विषयमें आशय देखा जाय तो यही निकलता है कि 
श्रीशिवजी निगुण परत्रह्मके अवतार हैं, स्वयं ब्रह्म हे; निर्दोष 
हैं, तामस जगतूके अधिष्ठाता हैं, सृष्टिसंहारकर्ता हैं, उपास्य- 
देव हैं, जगत्के हितकता हैं, मोक्षशान्नके प्रवर्तक हैं, मोक्ष 
देनेकी सामर्थ्य रखते हैं और मोक्षदाता भी हैं । 
श्रीवलमाचार्यजीका एक पत्रावलम्बन-नामक ग्रन्थ भी 
है । यह ग्रन्थ आचार्यपादने उत्तरावस्थामें बनाया था, यह 
बात प्रसिद्ध है । इसमें भी श्रीशिवजीके विषयमै श्रीवलभा- 
चार्य लिखते हैं 
स्थापितो ब्रह्मवादो हि सवंवेदान्तगोचरः। 
काञझ्चीपतिस्निलोकेशो महादेवस्तु ` तुष्यतु ॥ 
“यह सर्वशरुत्युक्त ब्रह्मवाद मैंने स्थापित किया है, इससे 
कारीदा(विश्वनाथ)त्रिभुयननाथ श्रीमहादेव मेरे ऊपर प्रसन्न हो? 
यह तो बात परोक्षपरतन्तर-ग्रन्थोंकी हुई । प्रत्यक्षः 
परतन्त्र-ग्रन्धामें सु्ोधिनी श्रीभागवतकी टीका (भाष्य) 
है । उसमें तो शिवनिन्दाका अवसर ही कहाँ है ! वहाँ तो 
शिवजीकी स्तुति ही मिलेगी, निन्दा नहीं ।  अणुभाष्यमें 
भी यह अवसर नहीं । पुरुषोत्तमसहस्तनाम भी श्रीमद्भागवत- 
का ही अति संक्षेप ग्रन्थ है | उसमें शिवकी निन्दा कहाँ ! 
इस तरह पुष्टि-सम्प्रदायको प्रकाशमें लानेवाले मूलाचार्य 
श्रीवल्ठभाचार्यके किसी ग्रन्थमें भी शिवनिन्दा नहीं है । 
जब मूलमें वस्तु ही नहीं तो वह की जाती है, यह केसे कहा 
जाय ? प्रत्युत पुष्टि-सम्प्रदायके मूलाचार्य श्रीयलभाचार्यक्रे 
अन्थोसे तो यह सिद्ध होता है कि उनके हृदयमें श्रीशिवके 
लिये सर्वोत्तम स्थान है । 
ठीक है, श्रीवलभाचार्यजीके ग्रन्थांमें तो शिवनिन्दा नहीं 
मिळती पर कितने ही पुश्टिमार्गीय श्रीशिवका सम्मान यथावत्‌ 
नहीं करते, उनकी सेवा नहीं करते, यह क्‍यों ! 
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यह क्‍यों? इस प्रश्नका उत्तर यह है कि अपनी- 
अपनी प्रकृति ही इसमें कारण है । और प्रकृति सत्त्वादि 
गुणयुक्त होती है । सत्त्व आत्माका यथार्थ प्रकाश कराने- 
वाला है। अतएव जिसके हृदयमें सत्त्वयुणका भाग 
अधिक रहता है वह प्रकृति और आत्माके खरूपको पहचानने 
लगता है और आत्माकी तरफ अपने-आप खिंचता है.। 
किसीकी भी निन्दा करना उसे नहीं सुहाता, तब शिवजीकी 
निन्दा तो यह करेगा ही केसे ? वस्तुके स्वरूपको अयथार्थ- 
रूपसे प्रकाशित करना ही निन्दा कहलाता है। यह धर्म 
तमोगुणका है--'गुरु यरणकमेव तमः ।' अतएव जिनकी 
प्रकतिमें तमोगुण होता है वे ही किसीकी निन्दा करना 
पसन्द करते हे और वे ही शिवजीकी निन्दा भी करते होंगे । 
प्रकृतिका ठेका सम्प्रदाय किंवा आचार्यने नहीं लिया है । 
अच्छा, आपने जो शिवजीकी सेवा नहीं करनेके 
विषयमें कहा सो ठीक है। इसका उत्तर देना उचित प्रतीत 
होता है । प्रथम तो प्रकृतिके त्रिगुणात्मक होनेसे मनुष्यमात्र- 
की रुचि मिन्न-मिन्न होती है । अपनी-अपनी रुचिके 
अनुसार ही मनुष्य वस्तुपरिग्रह करता है । अपनी प्रकृतिके 
अनुसार यदि कोई शिवजीकी सेवा न करता हो तो वह 
शिवद्वेष करता है या उनकी निन्दा करता है यह कहना 
या समझ लेना सर्वथा बेसमझी है । यदि एक वस्तुके. 
परिग्रहमात्रसे अन्यका निन्दक किंवा द्वेष्टा गिना जाय तो 
फिर सारा जगत्‌ ही द्वेष्टा और निन्दक ठहरेगा । क्योंकि 
सारा जगत्‌ सारे जगतका परिग्रह या सेवन नहीं कर 
सकता । इसीलिये तो परब्रह्मने अनेक अवतार धारण किये 
हैं जिससे कि अपनी-अपनी रुचिके अनुसार सब लोग उनका 
भजन कर सकें.। 
परब्रह्मने जगतूरूपी कार्यके लिये प्रकृतिके सत्त्व, रज, 
तम्‌--इन तीनो गुणोंका करणरूपसे ही ग्रहण किया है। 
निरन्तर तथा सर्वदाके लिये ग्रहण किया है, इसलिये वे 
उनकी उपाधि हो गये । अब जब कोई चारमुख, हंसवाहन 
१-तथा चैते झुणाः कार्यार्थ करणत्वेन गृहीता अपि 
निरन्तरम्रहणादुपाधिरूपा जाताः '''**। तत्रैवं निर्णयः । 
सेव्यः सेवकं यादृशरूपं प्यति स्वस्यापि ताढृरां रूपं सम्पादयति । 
साधनानि च तानि यद्यपि अपहतपाप्मानं भगवन्तमन्यथाकर्तु 
न राक्नुवान्ति तथापि जीवमन्यथा कुर्वन्त्यपि । ततश्च यादृशेन 
रूपेण साधनेन वा नान्यथाभावस्ताइृशरूपवानेवेखवरः सेव्यः, 
नाशशङ्काऽभावात्‌ । यदि पुनः सेवकस्य बुद्धिनोपाधिपर्यवसायिनी, 
तत्र यत्र कचित्‌ सेवायामपि न काचिच्चिन्ता । यथा ब्रह्मविदः" ° १ 


२४४ ॐ भचं भवानीसहितं नमामि # 


आदिका वर्णन करता है तो अब्रहमवेत्ता ( अनात्मग्राही ) 
लोग ब्रह्माको ही समझ लेते हैं । जव कोई साप, बिच्छुके 
गहनो, भस्म-घारण, गङ्गाधर आदि वर्णन करता है तो लोग 
शिवको ही समझते हैं । इस तरह सव-का-सव भजन उपाधि- 
पर ही आकर ठहरता है, परत्रह्मपर नहीं | यदि सेवककी 
बुद्धि उपाधियोंका ग्रहण न कर केवळ परत्रह्मका ही ग्रहण 
करती तब तो कोई हानिकी सम्भावना ही नहीं थी, किन्तु सो 
तो है. नहीं । यथा-तथा प्रक्ृतिवाले सेवकलोग अनात्मदृष्टि 
होनेसे अपनी-अपनी रुचिके अनुसार उपाधिमें ही आसक्त 
होते हैं। इसलिये जिस रूपके और जिन साधनोंद्वारा सेवन 
करना अच्छा लगे, उन्हींसे करना ही उचित है। उन्हींसे उसे 
उच्चगतिकी प्राप्ति होती है और नाशकी शङ्का भी नहीं रहती | 
इसलिये कोई शिवजीका और कोई विष्णुका ही भजन करता हो 
तो कोई दोष नहीं है । 

एक दूसरी बात और है । भजन दो प्रकारसे होता है- 
धमरूपसे ओर भजनरूपसे । अपने पुरुषार्थकी सिद्धिके लिये 
( खार्थके लिये ) विधिक्रे परवद होकर जो भजन किया 
जाता है वह धमेरूपसे भजन कहा जाता है और जो सेव्यके 
सुखके लिये, पुरुषार्थवश नहीं, किन्तु प्रेमपरवद होकर सेवन 
किया जाता है वह भजनरूपसे सेवा कही जाती है। यथार्थ 
खरूपका यथार्थ ज्ञान न होनेसे और प्रेमके भी न होनेसे 
आजकलका भजन केवल धर्मरूपसे ही होता है इसलिये 
वह उपाधि-पर्यवसायी होता है। ऐसी अवस्थामें अपने 
प्रकृतिगुणके अनुसार स्वरूपमें उन-उन साघनोंद्वारा भजन 
करना ही श्रेयस्कर होता है। और भक्तिमार्गमें तो, विशेषकर 
पुष्टिमार्गमे, सेवाका विष्रथ सेव्यरूप ही प्रधान रहता है, 
साधन और प्रयोजन दुर्बल रहते हैं । अतएव हर किसी 
रूपका भी सेवन करना भयावह नहीं हो सकता । 


इसलिये तत्तम्मा्गमें अधिकारानुसार परत्रह्मके उन- 
उन स्वरूपोंकी सेवा करनेका नियम कर दिया गया है। 
उनके लिये उन नियमोपर चलना ही उचित है । अतः 
श्रीक्ृष्णमार्गीय जीव यदि श्रीशिवकी सेवा न करे तो उस- 
पर श्रीशिवद्देषकी आशङ्का करना वेसमझी है और श्रीदिवभक्त 
यदि श्रीकृष्णकी सेवा न करता हो तो उसपर श्रीकृष्ण 
द्वेका कलंक भी नहीं लग सकता । 


नेदं भक्तिमार्गभजनं, किन्तु स्वपुरुषार्थसिद्धये धर्ममागेण । 
भक्तिमार्गे छु विषयस्य प्राधान्यात्‌ प्रयोजनस्य दुबैलत्वात्‌ सर्वाण्येव 
रूपाणि भजनीयानि । ( सुबोधिनी ) 


यह तो निसंपेसेवन-पूजनकी बात हुई । नेमित्तिक 
सेवनकी वात दूसरी है । जो पूजन किसी निमित्तसे होता है 
वह नैमित्तिक पूजन कहा जाता है--जैसे तीर्थयात्राके समय 
महाकालका पूजन किंवा श्रीविदछनाथजीका पूजन और 
विवाहमें गणपतिका किंवा विष्णुका पूजन । यह पूजन तो धर्म 
( कर्तव्य ) रूप है, इसलिये करना ही चाहिये । जो शिव- 
मार्गी है उसे" विष्णु-पूजन और जों विष्णुमार्गी है उसे 
शिवका पूजन करना ही उचित है, क्योंकि शास्र अनुलंघनीय 
है । तीर्थादि. शात्र सामान्य हैं अतएव सर्वाधिकारियों- 
को मान्य हैं, और कतंव्याकर्तव्यमें शास्त्र ही प्रमाण है-- 

तस्माच्छास्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यचस्थितौ । 

कितने ही मनुष्य भाय-चोर होते हैं। ये भाव-चोर 
पुरुष सभी मागोंमें होते हैं। उनके विषयमें मेरा कोई वक्तव्य 
नहीं है क्योंकि “परस्वभावकर्माणि न प्रशांसेन्न गहयेत्‌ । 

एक सजन धनिक गणुपतिका पूजन. कर रहे थे | जब 
पूज्यदेवको वन्न पहनानेका समय आया तो अक्षत चढ़ाकर 
बोले कि 'वस्त्राथ॑ अक्षतान्‌ समर्पयामि ।? तो हमने कहा 
कि “महाशय ! अगर आप खान करके गीले कपड़ेसे 
खड़े हों और आपका नौकर यदि एक सुट्टी चावळ आपके 
सिरपर डालकर कह दे कि “बन्नार्थ अक्षतान्‌ समर्पयामि? 
तो कहिये केसी वने ? इसपर उन्होंने उत्तर दिया कि अजी 
साहब, ये तो देवता हैं, इन्हें वल्लकी क्या अपेक्षा है £ ये 
तों हमें देते हैं, इनके यहाँ वस्नकी क्या कमी है !? इसी 
प्रकार बहुत-से लोग कह बैठते हैं कि अजी क्या शिव और 
क्या विष्णु, भगवान्‌ तो सब एक हैं। बात ठीक है, यदि उन 
लोगोंकी बुद्धि इस तरह सहजम ही निर्गुण और निरुपाधिक 
हो चुकी है तो उत्तम है, अन्यथा उनके विपयमें हम कुछ 
कहना नहीं चाहते । पाठक स्वयं अपना-अपना मत निश्चय 
कर सकते हैं । 

हम तो इतना ही जानते हैं कि सम्प्रदायप्रवतंक 
आचार्यगण भगवानके अवतार होते हैं, सर्व शाज्ोंके 
तत्त्वज्ञ होते हैं और सात्विक-प्रकृति किंवा निगुंण-प्रकृति 
होते हैं; इसलिये उनके हृदयमें राग-द्वेषका होना असम्भव 
है | वे तो सबको ब्रह्मरूप और भगवद्रूप ही देखते हैं । 
श्रीवळभाचायेजीके हृदयमें श्रीशिवजीके लिये कितना 
उत्तम स्थान है यह हम उन्हीके वचनोंसे स्पष्ट दिखा चुके 
हैं । ईश्वरके लिये जो स्थान होना चाहिये वही स्थान शिवजी- 
के लिये उनके हृदयमें है । 


ब्रह्मा, विष्णु और शिवकी एकता 


( छेखक--पं ० श्रीनित्यानन्दजी जोशी, साहित्यशास्त्राचारय ) 


नमः सवित्रे जगदेकचक्षुषे जगस्प्रसूतिस्थितिनाशहेतवे । त्रयीमयाय त्रिगुणात्मधारिणे विरञ्चिनारायणशङ्करात्मने ॥ 


® च्वज्ञानियोंने अपनी अगाध: श्रद्धा और 
® त्‌ ® अन्तर्मली शुद्ध बुद्धिके द्वारां पिण्ड-ब्रह्माण्डमें 
bed ओतप्रोत तथा उससे भी परे स्वतन्त्र, स्वयम्भू , 

स्वसंवेद्य तत्वका अनुभव करके डंकेकी चोट 
कह दिया है कि वह निगुण, निराकार, सर्वव्यापी, अंनाद्यनन्त, 
सच्चिदानन्द, सकलेश्व्यसम्पन्न परम तत्त्व अपनी महिमामें 
प्रतिष्ठित “एकमेवाद्वितीयम्‌? है । 


शान्नोंमें उस परमात्मा भगवानका वर्णन महर्षियोंने 
तीन प्रकार-सगुण-साकार, सगुण-निराकार और निर्गुण 
निराकाररूपसे किया है। उनके मतसे परमात्मा सत्यसङ्कल्प, 
सकलकलानिधान, दयासागर, भक्तबत्सठ, परम पवित्र, 
परम उदार, परम पूज्य है । 


वह सगुण होकर भी निर्गुण है, साकार होकर भी 
निराकार है, अपाणिपाद होकर भी ग्रहण और गमन करने 
वाला है, “सरबॅन्द्रियगुणाभासम्‌? होनेपर भी 'सर्वेन्द्रिय- 
विवर्जितम्‌? है, दूर है और समीप है, निर्विकल्प होकर भी 
सविकल्प है, “अवाड्मनसगोचरम होकर भी बुद्धिगम्य है। 
वह “अणोरणीयान्महतो मह्दीयान्‌? सव कुछ है । इसप्रकार 
परस्पर-विरोधी वर्णन करनेपर यद्यपि परमेश्वरम अलोकिकत्व 
सिद्ध हो जाता है तथापि यह उसका सर्वाङ्गीण वर्णन नहीं 
है, क्योंकि अनित्य शब्द उस नित्यका निर्वचन नहीं कर 
सकता । इसीसे अन्तमें शात्रोने यह कह दिया कि परमात्मा 


अनायनन्त,निर्गुण, निरवथव, निर्विकार, “सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌? 


अनिर्वचनीय और "नेति? 'नेति' है । 

इसप्रकार परमेश्वरका अनिर्वचनीयस्व दिखलाकर 
उपनिषदोंमे स्पष्ट कह दिया है कि परमात्मा मन-बुद्विका विषय 
नहीं है । क्योंकि वह तो “न चक्षुषा गह्मते नापि वाचा? है। 
मन-वचनके द्वारा उस परब्रह्मका निर्वचन नहीं हो सकता । 
यह.पञ्चमहामूतोंके शब्द, स्पर्शा, रूप, रस और गन्ध-- 
इन पाँच गुणोंसे. रहित, अनादि, अनन्त और अव्यय है । 
वह किसी भाँति जाना नहीं जा सकता, क्योंकि “विज्ञाता- 
रमरे केन विजानीयात्‌ । केवल ज्ञानी और भक्तजन शद्ध 
अन्तमुखी चित्तवृत्तिके द्वारा अन्तज्ञान प्राप्त करके उसका 


“सत्यं शिवे सुन्दरम्‌? रूपमै अनुभव करते हैं। वह बतलाने- 
की वस्तु नहीं है, वह तो गूँगेका गुड़ है । 

उसी अचिन्त्य परमेश्वरकी अतक्यं लीलासे साम्यावस्था- 
में स्थित त्रिगुणात्मक प्रकृतिमें गुण-क्षोभ होकर सूक्ष्म-स्थूल, 
निरिन्द्रिय-सेन्द्रिय, तैजस-तामस, दृइय-अदृद्य, चर-अचर, 
देव-दानव, पशु-पक्षी ओर मनुष्यादि विविधरूपसे विभिन्न 
सृष्टिप्रवाह उसके रजोंगुणप्रधान रूपसे होता है। उस 
समय नानाविध शक्ति-सम्पन्न वही परब्रह्म सगुण होकर 
हिरण्यगर्भ या अह्देवके नामसे प्रसिद्ध होता है । श्रुतिमें 
कहा है-- 

हिरण्यगर्भः समवत्तेताग्ने 
भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌। 

इस भोति जब सुष्टिका नानाविध प्रसार होनेपर उसका 
पालन या रक्षण अत्यावश्यक हो जाता है तब वही भगवान्‌ 
सच््वगुणप्रधान विष्णुरूपसे इसका पालन करते हैं। 
अन्तमें प्राणिमात्रकी मङ्गलमय कामनासे परमेश्वर तमोगुण- 
प्रधान शिवरूपमें प्रकट होकर इसका संहार करने लगते हें । 
इसी अभिप्रायसे कविकुलगुरु कालिदासने भगवानकी इस- 
प्रकार स्तुति की है-- 

नमो विश्वसुजे पूवं विइवं तदनुबिश्रते । 

अथ विइवस्य संहर्त्रे तुभ्यं त्रेघास्थितारमने ॥ 

अर्थात्‌ सृष्टि, स्थिति, संहाररूप कार्य करनेसे ब्रह्मा, विष्ण 
और शिवरूपसे स्थित हे परमात्मन्‌ ! तुझे नमस्कार है । 
जिसप्रकार जलती हुई लालरैनमै हम क्रमशः तीन तरहकी 
लाळ, सफेद और काली-चिमनीको लगाकर देखें तो मालूम 
पड़ेगा कि चिमनीकी विभिन्नतासे प्रकाशमें कुछ भेद अवश्य 
प्रतीत होता है किन्तु ज्योतिकी स्वरूपावस्थितिमें कुछ भेद 
ठीक यही दृष्टान्त त्रिगुणसम्पन्न दीखनेवाले 


एक ही परमेश्वर इस विश्वमै विविध गुणसम्पन्न होकर 
कहीं किसीका आविर्भाव और तिरोभाव अथवा उत्का- 
पकर्ष करके अनेक लीळा करता हुआ अनेक नाम, रूपसे 
पुकारा जाता है, किन्तु इससे उसकी खरूपावस्थितिमें 


क. 


२४६ # भवं भवानीसहितं नमामि ५ 


तनिक भी भेद नहीं पड़ता। अर्जुनको “रुद्राणां शङ्करश्चास्मि' 
या “धाताहं विश्वतोमुखः? या "विष्टभ्याहमिदं कृत्ख- 
मेकांशेन स्थितो जगत्‌? ऐसा केवळ मौखिक उपदेश ही 
भगवान्‌ श्रीकृष्णने नहीं दिया; वल्कि उसकी द्रष्टुमिच्छामि 
ते रूपमैश्वरं पुरुषोत्तम? इस प्रार्थनापर विश्वरूपदर्शन 
कराके उसीके मुखसे-- 
पइय्रामि देवांस्तव देच देहे 
सर्वास्तथा भूतविश्शेषसङ्घान्‌ । 
कसलासनस्थ- 
खर्षीश्च सर्वानुरगांश्च दिव्यान्‌ ॥ 
-कहलाकर उसे सन्देहमुक्त कर दिया। 

, विष्णुसह्ूनाम सतोत्रकी भगवन्नामावलीमें भी “सर्वः 
शव; शिवः स्थाणुः? “हिरिण्यगभो. भूगर्भो माधवः? या 
ब्रह्मण्यो ब्रहमङृड्रह्म’ इत्यादि देखकर यही निर्णय 
किया गया है कि निदेवोंमें गुणानुसार दृष्टिमेद होनेपर भी 
वस्तुतः एकत्व है | 

किन्तु, कुछ लोग अभाग्यवदा इस विषयको अच्छी 
तरह न समझकर ब्रह्मा, विष्णु, शिवमें भेद-मावना करके 
बड़ी भारी भूल करते हैं । इसी कारण भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय- 
के लोगोंमें मनोमालिन्य एवं द्वेष दिखायी देता है। ऐसे 
लोगोंसे हमारी प्रार्थना है कि वे साम्प्रदायिक दुराग्रहमें न 


> 
पड़कर ज्ञान ओर उपासनाकी दृष्टिसे समन्वय करके 
शास्त्रावलोकन करें । 


ब्रह्माणमीशं 


इस विवेचनसे यह स्पष्ट है कि ब्रह्मात्मेक्य आनन्दमय 
स्थितिका अनिर्वचनीय अनुभव होनेपर मनुष्यको “सर्व 
खस्विदं ब्रह्म’ या 'नेह नानास्ति किञ्चन? इस अद्वेत-सिद्धान्त- 
म सन्देह नहीं रहता, किन्तु द्वैतीप्रदेशमें प्रवेशकर जब बह 
विचार करता है तो उसे प्रतीत होता है कि वही परम 


~ ७. 
कारुणिक परमेश्वर असंख्य बिचित्र शक्तिसम्पन्न होकर 


प्राणियोंके उद्धारके लिये गुणात्मक और लीलात्मक अनेक 
अवताराको धारण करता है। तब उस विचित्र नटकी 
“अघटनघटनापटीयसी” 


पटी य॒र मायाके चक्करमें फँसकर यदि मनुष्य 
श्रमवश उसमें अनेकत्व देखे तो कोई आश्चर्य नहीं । 
क्योंकि बड़े-बड़े लोग भी इस चक्करसे न वच सके । दक्ष- 
प्रजापति-जेसे प्रजापतियोंको भी विष्ण और शिवमें भेद- 
भावना हो गयी थी, किन्तु भगवत्कृपासे उनका वह अज्ञाना- 
न्धकार थोड़ी ही देरमें दूर हो गया | भगवानने 
श्रीमद्भागवतमें स्वयं श्रीमुखसे उन्हें उपदेश दिया है-- 


अहं ब्रह्मा च; शर्वश्च जगतः कारणं परम्‌ । 
आस्मेश्वर . उपद्रष्टा स्वयंदगविशेषणः ॥ 
आत्ममायां समाविइत्र सोऽहं गुणमयीं द्विज । 
रूजन्‌ रक्षन्‌ हरन्‌ विश्वं दध्रे संज्ञां क्रियोचिताम्‌॥ 
तस्मिन्‌ , ब्रह्मण्यद्वितीये केवले परमात्मनि । 
ब्रह्मरुद्रौ. च भूतानि भेदेनाज्ञोश्चुपश्यति ॥ 
यथा पुमान्न स्वाङ्गेषु शिरःपाण्यादिषु कचित्‌ । 
पारक्यबुद्धिं कुरुत . एवं. भूतेषु मस्परः॥ 
त्रयाणामेकभावानां यो न प्यति वै भिदामू । 
सवभूतात्मनां ब्रह्मन्‌ स शान्तिमधिगच्छति ॥ 


अर्थात्‌ में, त्रा और शिव त्रिगुणात्मिका मायाके 
सृष्टि-स्थिति-संहाररूपी कार्य करनेके कारण प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
प्रतीत होते हैं । यथार्थमें हम एक हैं | हमारी मायाको न 
जानकर ही अज्ञजन श्रमवश हममें भेददृष्टि रखते हैं । 
किन्तु ज्ञानी पुरुष जिस भाति अपने शरीरावयबोंमें भेद नहीं 
देखते उसी तरह वे प्राणिमात्रमें आत्मभेद नहीं देखते । 
जिनका यह मेद-भाव छूट जाता है वे ही परम शान्तिको 
प्राप्त करते हैं । यही वात अक्षरशः शिवपुराणमें भी 
अङ्कित है । यथा-- 


त्रिधा भिन्नो ह्यहं विष्णो ब्रह्माचिष्णुहराख्यया । 

सर्गरक्षालयगुणैः निष्कलोऽयं सदा हरे॥ 

अहं भवानयं चैव रुद्रोऽयं यो भविष्यति । 

एकं रूप न भेदोऽस्ति भेदे च बन्धनं भवेत्‌ ॥ 

बहुत लोगोंकी यह भी धारणा है कि यह साम्प्रदायिक 
मनोमालिन्य एवं द्वेष तत्तत्‌ पुराणोमें तत्तत्‌ देवकी महिमा और 
अन्य देवोंकी न्यूनता वर्णन करनेके कारण हो गया है। 
इसका उत्तर यही है कि जिसप्रकार पूर्व-मीमांसामें महर्षि 
जैमिनिने ब्राह्मणग्रन्था कर्म काण्ड-विषयक विभिन्न वचनोंकी 
एकवाक्यता करके भेद मिटा दिया और आत्मविषयक उप- 
निपदोंके असामज्ञस्पकारक वचनोंका समन्वय महर्षि वेद- 
व्यासने अपने ब्रह्मसत्नों में कर दिया है,उसी प्रकार यदि कोई सत्र 
पुराणाकी एकवाक्यता करके देखे तो अन्तमें यही निष्पन्न 
होगा कि उपासनाकी दृष्टिसे मनुष्यको अपने स्वभावानुसार 
किसी एक देवतामें अनन्यभावसे भक्ति करके ज्ञान प्राप्तकर 
आस्मोद्धार करना चाहिये । इसीलिये तत्तत्पुराणमें तत्तत्‌- 
देवकी महिमा विशेषरूपसे गायी गयी है क्योंकि अल्पज्ञ 
जन एकबारगी भगवानकी विराट्रूपसे या सर्वतोभावेन 
उपासना नहीं कर सकता । यदि भेद-भाव ही पुराणोंका 


ओ ब्रह्मा, विष्णु और शिवकी एकता ऋ 
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प्रतिपाच विषय होता तो महाभारतमे महर्षि व्यासदेव 


“इतिद्दासपुराणाभ्यां वेदं समुपबृंहयेत्‌? ऐसा न कहते। और, 
जब तर्क, युक्ति और आत्मानुभवके द्वारा महर्षियोने उपनिष- 
दादि ग्रन्थोंमें भलीभाँति छानवीन करके अन्तमें एक ही तच्वके 
अस्तित्वकी सिद्धि की है तों फिर यदि व्यासदेव प्रत्येक पुराणके 
प्रत्येक देवको ही खयम्भू, अज, अनादि ओर खतत्त्र 
और विभिन्न मानते तो वह युक्ति, तर्क, भगवद्भक्त और 
योगियोंके अनुभवके प्रतिकूल होकर कल्याणजनक नहीं होता 
और उपनिषदादि ग्रन्थाँकी महत्ता और व्यासंजीके प्रति 
संसारमै इतना आदरभाव भी न पाया जाता । और तो क्या, 
व्यासक्त ब्रहासूत्रका भी कभीका तिरोभाव हो गया होता । 
किन्तु व्यासजीने प्राणिमात्रके उपकारके लिये ही पुराणका 
निर्माण किया है, जिनमें बाहरी भेद दीखनेपर भी भीतरी 
उपासना और ज्ञानकी दृष्टिसे समन्वय करनेपर अपने आप 
एक ही तत्त्व अवशिष्ट रह जाता है । चाहे आप उसे ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव आदि कुछ ही नाम दे डालिये । 

उपर्युक्त श्रीमद्भागवत तथा झिवपुराणसे भी यह स्पष्ट 
है कि त्रिदेवाँमें गुणजन्य भेद होनेपर भी वास्तविक अभेद 
है । यही बात विष्णुपुराणसे भी पुष्ट होती है-- 

सुष्टिस्थिव्यन्तकरणौं ` ब्रह्मविष्णुञ्ञिवाभिधाम्‌। 

स संज्ञां याति भगवानेक एव. .जनादंनः॥ 

अर्थात्‌ एक ही भगवान्‌ सुजन, रक्षण और हरणरूप 
कार्य करनेसे ब्रह्म-विष्णु-महेश नामको प्राप्त होते हैं । यही 
बात नारायणाथर्वडिर उपनिषतूमे भी लिखी है-- 


अथ पुरुषो ह वै नारायणोऽकामयत, प्रजाः सजेयेति॥ 
नारायणाद्रह्मा जायते, ` नारायणाहुद्रो . जायते, नारायण 
एवेदं सव॑. यद्भूतं यश्च भव्यम्‌ । निष्कलङ्को निरञ्जनो 
निर्विकल्पो निराख्यातः शुद्धो देव एको नारायणो न 
द्विती योऽस्ति कश्चित्‌ । 

अर्थात्‌ नारायणकी अनिर्वचनीय लीलासे ही सब कुछ 
हुआ है और नारायणातिरिक्त दूसरा कोई नहीं है। यही कथन 
स्पष्टरूपेण बृहन्नारदीय पुराणका भी है-- 

नारायणोऽक्षरोऽनन्तः सर्वव्यापी निरञ्जनः । 

तेनेदमखिलं व्याप्तं जगत्‌ स्थावरजङ्गमम्‌॥ - 

तमादिदेवमजरं केचिदाहुः शिवाभिधम्‌ । 

केचिद्विष्णु' सदा स्यं ब्रह्माणं केचिदूचिरे॥ 


अर्थात्‌ घटघटबासी और समस्त विश्वमे ओतप्रोत एक 


ही अलौकिक शक्तिका भिन्न-भिन्न नामसे व्यपदेशा किया जाता 


है | मार्कण्डेय पुराणका भी वचन इसी बातको प्रकारान्तरसे 
प्रकट करता है। 
“रक्ष्याळक्ष्यस्वरूपा सा व्याप्य कृस्नं व्यवस्थिता ।? 
“एकैव सा महाशक्तिस्तया सर्वमिदं जगत्‌ ।? 
“एवं युवतयः सद्यः , पुरुषत्व प्रपेदिरे । 
चक्षुष्मन्तोऽुपञ्यन्ति _ नेतरेऽतद्विदो जनाः॥? 


अर्थात्‌ एक ही मद्दाशक्ति आधार-भेदसे भिन्न-भिन्न 
शक्तिरूपमें प्रकाशित हो भिन्न-भिन्न कार्य करती है । वह 
अचिन्त्या होनेपर भी पुरुष और स्त्री दोनों रूपोंको धारण कर 
लेती है । इस तत्त्वको विरले ज्ञानचक्षुवाळे भाग्यवान्‌ ही 
समझ पाते हैं । भगवती श्रुतिमें तो कहीं पुरुषरूपसे “पुरुष 
एवेद* सर्वं यद्कतं यञ्च भाव्यम्‌? तो कहीं “विश्वं भूतं 
भुवनं चित्रं बहुधा जातं जायमानं च यत्‌ । सर्वो ह्येष रुद्रः? 
शिवरूपसे एक ही परमात्माका विवेचन है । 


इस संक्षिप्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो गया कि ब्रह्मा, 
बिष्णु और शिवमें त्रिगुणात्मिका मायासे ही केवल माया- 
मोहित जीवोंको वैचित्र्य और विभिन्नता प्रतीत होती है, 
यथार्थमें कुछ भी भेद नहीं है | इसलिये इस विषयमै जो 
साम्प्रदायिक मनोमालिन्य और असहिष्णुता देखी जाती 
है वह कदापि झाख्रानुमोदित नहीं कही जा सकती । 


इस विषाक्त महान्‌ अनर्थकारी साम्प्रदायिक द्वेषको 
समूल नष्ट करनेके लिये ही गोस्वामी तुलसीदासजीने 
बालकाण्डमे भगवान्‌ शङ्करके मुखसे श्रीरामजीकी महिमा 
“मुनि धीर जोगी सिद्ध सन्तत विमल मन जेहि ध्यावहीं? 
इत्यादिका गान कर लङ्काकाण्डमें रामेश्वरकी स्थापना करनेपर 
मर्यादापुरुषोत्तम भगवान्‌ रामचन्द्रजीसे कहलवा दिया-- 


संकर प्रिय मम द्रोही, सिव द्रोही मम दास | 
ते नर करहिं कठपर्भरे, घोर नरकमहँ बास ॥ 


त्रिदेवोंकी एकतापर इसी प्रकार बहुत-से प्रमाण दिये 
जा सकते हैं । परन्तु लेखके बढ़ जानेके भयसे यहाँ ही विश्राम 
किया जाता है । 

स ब्रह्मा स शिवः सेन्द्रः सोऽक्षरः परमः स्वराटू । 

स एव विष्णः स प्राणः स काछो5पझिः स चन्द्रमाः ॥ 

स एव सवं यदूसूतं यश्च भव्यं सनातनम्‌ । 

ज्ञास्वा तं खृष्युमत्येति नान्यः पन्था विद्ुक्तये ॥ 


—— a 


वेदामें रुद्रखरूप 


( लेखक--खामी श्रीशङ्करानन्दजी गिरि )' 


नासदासीज्ञो सदासीत्तदानीं 
नासीद्रजो नो व्योमा परो यत्‌ । 
किमावरीवः कुह कस्य शमे- 
न्नम्भः किमासीदूइनं गभीरम्‌ ॥ 
( ऋग्संहिता १० । १२९-१ ) 


“उस महाप्रलयमें मायारूप कारण ( असत्‌) न था 
और न सूज्ात्मारूप कार्य (सत्‌) था, यह अधोभागवतीं 
रजतकपाल न था और न मध्यभागवर्ती अन्तरिक्ष था । उस 
आकाडासे परे वह प्रकाशयुक्त ऊर्ध्वकपाल जो दुर्गम और 
अगाध है क्या था ! यह जगत्‌ किससे ढका हुआ था, किस 
अवस्थामें था और किसके आधारपर था ९? 


न सत्युरासीदम्त॑ न तर्हि 
न रात्र्या अह आसीत्प्रकेतः । 
आनीदवातं स्वधया तदेकं 
तस्माद्धान्यच्न परः किञ्चनास ॥ 
( ऋम्सेहिता १०। १२९ । २) 


उस समय मृत्यु और जीवन नहीं था, रात्रि-दियसका 
बिभाग करनेवाला सूर्य भी नहीं था । तब उस प्रळयमें क्या 
था! उस समय समष्टिखरूप सूत्रात्मा, श्वास-प्रश्वासरूप कल्प- 
सृष्टि और प्रलय आदि व्यवहारसे रहित, शान्त समुद्रके 
समान, रुत्‌-शब्दयाच्य ऋत्‌-स्वयंप्रकाशी चेतन और 'द्र? 
शब्दवाच्य अनन्ताकाशरूपिणी नित्यज्ञानशक्ति उमाके साथ 
एक अखण्ड, परिपूर्ण रुद्र अस्तित्वरूप क्रियावाला था । 
उस रुद्रकी अनन्त शक्तिके किसी एक भागमें माया बीज- 
रूपसे थी । जैसे वटवृक्षकी शक्ति अपनी उप्पत्तिके पहले 
बटबीजमें रहती है वैसे ही अव्यक्तशक्ति उमामें रहती है । 
बीजशक्ति नित्य उमासे भिन्न नहीं है, क्योंकि उमा आगन्तुक 
अवस्थारूप मायासे एथक है । 


उमा नित्य ज्ञानस्वरूप है । ज्ञानका रूप नहीं तो चेतन: 
का रूप कहाँसे होगा ? इसीलिये रुद्र ज्ञानस्वरूप निराकार 
है और अपरिणामिनी उमाके परिचयको देनेवाली 
परिणामिनी बीजशक्ति है । यदि इस बीजकी सत्ता अनादि: 
सान्त प्रवाहसे न होती तो जगत्रूप बृक्षकी उत्पत्ति और 
प्रलय कैसे होता ! तथा अनन्त शक्तिरूप रुद्रकी महिमाका 


गुणगान कौन करता ! ज्ञानखरूपका परिचय करानेवाली 
यही रिङ्करूप बीजशक्ति है । जैसे अग्निसे उसकी दाहक 
शक्ति प्रथक्‌ नहीं होती, वैसे ही बीजसत्तासे अपरिणामिनी 
शक्ति एथक्‌ नहीं होती । 
महाप्रलयरूप समाधिमें उस रुद्रसे उत्तम और कुछ न 
था-- 
एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थु- 
यै इमाँझोकानीशत ईशनीभिः। 
प्रत्यङ्‌ जनाँस्तिष्ठति सञ्चुक्रोचान्तकाले 
संसज्य विश्वा भुवनानि गोपाः॥ 
(श्रेता० ३। २) 


“इन ब्रह्माण्डवर्ती भुवनोंषर ब्रह्मारूपसे शासन करता 
हुआ और उत्पन्न होनेवाले प्रत्येक शरीरके मध्यमें चेतन- 
रूपसे विराजमान तथा प्रलयके समय कोपमें भरकर संहार 
करता हुआ एक अद्वितीय रुद्र ही अपनी अनन्तशक्ति 
उमाके साथ स्थित है, उससे प्रथक्‌ दूसरा कुछ भी नहीं है ।? 

यदा तमस्तनज्न दिवा न रात्रि- 

ने सन्न चासच्छिव एव केवल: । 
(श्रेता० ४ । १८) 


“जब प्रलयरूप समाधिमें दिन-रात्रि नहीं थी, कार्य- 
कारण नहीं था, तब सब प्रकारके आयरणसे रहित तुरीय 
खरूप एक रुद्र ही था ।? जब सब प्रपञ्च अव्यक्तमें लय हो 
जाता है और प्राणशक्ति निर्विशेषरूपसे उमामें ओतप्रोत 
होती है--कार्य-कारणसे रहित शवकी तरह अनन्त शक्तिमय 
श्मशानमें शयन करती है, तब अनन्ताकाशात्मक इमशान- 
व्यापी एक रुद्र ही अवशिष्ट रहता है; उसके समान न कोई 
दूसरा हुआ, न होगा । 

स्वधया शम्भुः । (तरवे ३ । १७। ४) 

“अपनी शक्तिके सहित एक रुद्र ही है ।” 

उमासहायं परमेश्वरं प्रभु 

त्रिलोचनं नीलकण्ठं प्रान्त म्‌। 
॥ (कैवल्य० ७) 

“उमायुक्त परमेश्वर समर्थ है--अम्रि, विद्युत्‌ और 


ॐ खेदामे रुद्रस्घरूप # 


सूर्यरूप तीन नेत्रोवाला, नीलकण्ठ और तुरीयस्वरूप है ।? 
विश्वरचनाके पूर्व बीजशक्ति चेतनके जितने स्वरूपमें स्फुरित 
होती है उसका ( चेतनका ) उतना ही भाग नीलकण्ठ होता 
है, क्योंकि अधिष्ठित मायाजलको मायिकने अधिष्ठानरूपसे 
पान किया था। 


विषं जलम्‌ । ( ऋक्संहिता १०.। ८७।.१८ ) 


जलका नाम विष है और माया, अव्यक्त शक्तिका 
नाम सलिल है । 
नमो नीलग्रीवाय च शितिकण्डाय च। 
( यजु० संहिता. १६॥ २८ ) 


“नीलकण्ठ और श्वेत कण्ठवाले रुद्रके प्रति मेरा बारम्बार 
प्रणाम है ।” सृष्टिके समय चेतनके एकभागरूप कण्ठमें बीज- 
शक्ति मायाके रूपमें भासती है और प्रलयके समय यह 
माया बीजशक्तिके रूपमें रहती है । इसी अभिप्रायसे रुद्र 
नीलकण्ठ और श्वेतकण्ठ हैं | 


ऋतं सत्यं परं ब्रह्म घुरुषं कृष्णपिङ्गलम्‌ । 
ऊर्ध्वरेतं विरूपाक्षं विइवरूपाय वै नमः॥ 
( तैत्तिरीयारण्यक० १०। १२) 


उत्तमस्वरूप ऋतम्‌ ( रुद्र ) ही सत्यम्‌ ( ब्रह्मा ) है । 
रुद्रने कण्ठमें मायारूप तमको धारण किया है और वाम 
भागमें उमाको घारण किया है । उस परिणामरहित, त्रिपाद- 
स्वरूप, कूटस्थ, निराकार, समस्त जगत्के आकारमें विवर्तरूप- 
से व्यापक, प्रसिद्ध रुद्र पुरुषको नमस्कार है । 


तसु ष्टुहि यः स्विषुः सुधन्वा यो 


विश्वस्य क्षयति भेषजस्य । 
यक्ष्वामहे सौममसाय रुद्रं 
नमोभिदैवमसुरं दुवस्य ॥ 


( ऋक्संहिता ५ । ४२ । ११) 


जो रुद्र अभिसोमात्मक सुन्दर धनुष बाणको धारण 
करता है, ( यहाँ “अभि? भोक्ता और प्रकाशरूप अमृत है 
और “सोम? भोग्य तथा अप्रकाशरूप मृत्यु दै । प्राणशक्ति- 
की ही बाह्यावस्थाका नाम मत्यु-शक्ति और क्षर है। ) इस 
कार्यात्मक सुन्दर बाणको अक्षररूप उत्तम धनुषमें धारण 
करनेवाला वह तीसरा पुरुष रुद्र है, समस्त ब्रह्माण्डके परम 
सुखका आधार है, उसके अतिरिक्त सब प्रपञ्च दु+खस्वरूप 
हैँ | हे मेरे चञ्चल मन ! यदि इहलोक और खर्गके फलके 
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भोगकी इच्छा. है तो यजञोंके द्वारा उसकी पूजा कर तथा 
गायत्री आदि मन्त्रोसे उसकी प्रार्थना कर अथवा परम मुक्ति- 
रूप उत्तम झान्तिके लिये अभेदभावसे निरन्तर उसका 
ध्यान कर । यही प्राणादि-व्यापारसे रहित तथा प्राणशक्तिका 
प्रेरक स्वयंप्रकाश और शुद्ध ज्ञानस्वरूप है। 


क्षरं प्रधानममृताक्षरं हरः 
क्षरात्मानावीशते देच एकः । 
तस्याभिध्यानाद्योजनात्तरवभावा- 
आूयश्चान्ते  विश्वमायानिबुत्तिः ॥ 


(श्वेत्ता० १। १०) 


आवयरणात्मक आधार-मृत्युझक्ति क्षर और प्रकाशा- 
त्मक आधेय-आम्यन्तर प्राण. ही अक्षर है। घोर और 
अघोरमय शरीरौंको धारण करके ब्रा और जीवरूपसे 
समष्टि और व्यष्टि--न्रह्माण्ड और पिण्डका शासन करने- 
याला एक अद्वितीय रुद्र ही देव है। उस रुद्रका अभेद 
चिन्तन करनेसे स्वस्वरूप-साक्षात्कारके साथ समष्टि-व्यष्टि- 
मायारूप उपाधि विलीन हो जाती हे । जिसप्रकार स्वम्नके 
पदार्थ जाग्रत्‌ अवस्थामें विलीन हो जाते हैं उसी प्रकार अपरोक्ष 
ज्ञानमें माया अद्श्य हो जाती है । 


प्रातः सोमसुत रुद्र हुवेम 
(ऋक्सं० ७। ४१। १) 


रुद्रस्तारकं ब्रह्म व्याचष्टे (जाबालो०) 


रुद्र तारनेवाले ब्रह्म हैं, ज्ञानीको देहत्याग करते समय 
रुद्र भगवान्‌ ॐ^कार-मन्त्रका उपदेश करते हैं । 


य उँ“कारः स प्रणवो यः प्रणवः स सर्वव्यापी यः सर्व- 
ब्यापी सोऽनन्तो योऽनन्तस्तत्तारं यत्तारं तस्सूक्ष्म यरसूकष्म 
तच्छुक॑ यच्छुछं तद्वेयुतं यद्वेयुतं तत्पर ब्रह्म, स एको रुद्रः, 
स ईशानः, स भगवान्‌ महेश्वरः, स महादेवः । 

(अथवीशिरोप० २। ४) 


जो डँ“कार है वह प्रणव है, जो प्रणव है वह सर्व- 
व्यापी है, जो सर्वव्यापी है वह अनन्त-शक्तिखरूप उमा है । 
जो उमा है वही तारकमन्त्र ब्रह्मविद्या है, जो तारक है वही 
सूक्ष्म ज्ञानशक्ति है, जो सूक्ष्म है वही शुद्ध है, जो शुद्ध है 
वही विद्युत्‌-अभिमानी उमा है, जो उमा है वही परमत्रह्म है, 
वही एक अद्वितीय रुद्र है; वही ईशान है, वही भगवान्‌ 
महेश्वर है, वही महादेव दै ।? 


२५० 
सर्वाननशिरोग्रीवः सवेभूतगुहाशयः । 
सवेव्यापी स॒भगवांस्तस्मात्सर्वगतः शिवः ॥ 
(श्वेता ३। ११) 


“वह रुद्र भगवान्‌ समस्त प्राणियोंके सिर, ग्रीवा आदि 
अङ्गवाले हैं और सबके हृदयमें क्षेत्रज्ञरूपसे शयन करने- 
याले हैं। वह सर्वव्यापी, सब 'ब्रह्माण्डमे स्थित हैं।--इसी 

* कारण वह सुखस्वरूप शिव हैं ।? 


सहस्रशीपौ पुरुषः सहस्ताक्ष: सहस्रपात्‌। 
स भूमि विश्वतो शरृस्वाऽत्यतिष्टदशाङ्गःळम्‌ ॥ 
अनन्त प्राणियोंके सिर, नेत्र, मुख, पेर आदि सब 
अङ्ग रुद्रके ही हैं, अर्थात्‌ सब उसकी सत्तामें ही कल्पित 
हॅ,;--उसे सब प्राणियोंके भीतर शयन करनेसे पुरुष कहा 
जाता है। वह रुद्र समष्टि-व्यष्टि--ब्रह्माण्ड-पिण्डको अपनी 
सत्तासे घेरकर सर्वत्र सामान्यरूपसे व्यापक होता हुआ भी 
दशदिशाव्यापी ब्रह्माण्डके शिरोभाग--सत्यलोकम विशेष 
ब्रह्मरूपसे स्थित है । यही ब्रह्म सूर्यमण्डलमें भर्मरूपसे 
विराजमान हे और सर्यमण्डल-अभिमानी, चेतन रुद्र 
पुरुष ही दश-प्राणयुक्त व्यष्टि-शरीरमें ग्यारह जीवरूपसे 
प्रविष्ट हुआ है। 
सर्वो वै रुद्रस्तस्मै रुद्राय नसो अस्तु । पुरुषो वै रुद्रः 
सन्महो नमो नमः । विश्वं भूतं भुवनं चित्रं बहुधा जातं 
जायमानं च यत्‌। सवों ह्य ष रुद्रस्तस्मै रुद्राय नमो अस्तु ! 
(तेत्तिरीयारण्यक० १० | १६) 


जो रुद्र उमापति हैं बही सब शरीरोंमें जीयरूपसे प्रविष्ट 


हैं, उनके निमित्त हमारा प्रणाम हो । प्रसिद्ध एक ञ 

रुद्र ही पुरुष है; वह त्रह्मलेकमें ब्रह्मारूपसे, पपन ह 
प्रजापतिरूपसे, सूर्यमण्डलमे बैराटरूपसे तथा देहे जीवरूपसे 
स्थित हुआ है-उस महान्‌ सचिदानन्दखरूप सद्रको बारम्बार 
प्रणाम हो । समस्त चराचरात्मक जगत्‌ जो विद्यमान है, हो 
गया दै तथा होगा वह सब प्रपञ्च रुद्रकी सत्तासे भिन्न नहीं हो 
सकता, यह सब कुळ रुद्र ही है, इस रुद्रके प्रति प्रणाम हो । 


आ वो राजानमध्वरस्य रुद्र' होतारं सत्ययजं रोद्स्योः। 
अझि पुरा तनयिलोरचित्ताद्विरण्यरूपमवसे कृणुध्वम्‌ ॥ 

(सामवेदीय कौथुमीय संहिता १। ७। ७ ) 

“अपने पत्नी-रूप अव्याकृतके मध्यमें पूज्य ब्रह्माको 

प्रकट करनेवाले, यज्ञके प्रतिपाल%, ज्योतिःखरूप (अग्नि ), 


# भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


व्यापक, स्वामी रुद्रेकी , वज़के समान भयङ्कर मृत्युके पूर्य 
अपनी रक्षाके लिंयें सव मनुष्य कर्म, उपासना और ज्ञानके 
द्वारा अर्चा करें!” 
रोदसी रुद्रपली- 
यो देवानां प्रभवश्रोद्ववश्च 
विश्वाधिपो ` रुद्रो महर्षिः । 
हिरण्यगर्भं जनयामास पूर्वं 
स नो बुद्धपघा शुभया संयुनक्तु ॥ 
(ख्रेता० ३। ४) 
सब प्राणियोंके पहले नित्य, शुद्ध, ज्ञानस्वरूप, सर्वज्ञ 
रुद्रने ब्राको प्रकट किया । 
समवर्तताधि- 
मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌ । 
सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ 
हृदि प्रतीष्या कवयो मनीपा ॥ 
(क्रगू० १० । १२९ । ४) 


(ऋक्सं० १०। ९२ । ११) 


कामस्तदग्रे 


प्रलयके पूर्व सुष्टिके जीवाँके भोगनेसे जो अवः 
शिष्ट रहते हैं उन्हीं कमॉके संस्कार अपरिपक्क- 
दझामें प्रलयरूप और परिपक्क-दशामें उत्तर सृष्टिरूप 
हें । यही कर्मसंस्कार बीजशक्ति हैं । जब अधिष्ठानमें 
बीजशक्तिका सटि-संकल्परूपसे स्फुरण होता है तत्र 
उस संकल्पमें ज्ञानस्वरूप चेतन उस जड़ संकल्परूप क्रिंया- 
का प्रेरक, बीजी होता दै। मायिक बीजीसे प्रेरित हुई क्रिया- 
रूप माया अव्याकृतके रूपमें प्रकट होती है । सब जगत्‌की 
उत्पत्तिके पहले जिस चिदाभासको महेश्वरने अव्याकृतरूप 
प्राणशक्तिमे स्थापन किया, यही प्रथम दारीरधारी स्वयम्भू 
भगवान्‌ ब्रह्मा हुए। यही ब्रह्मा अव्याकृत पुरमं शयन करनेके 
कारण स्थूळ विराटके कारण हैं । ब्रह्मके परमकारण रुद्रको 
न्तर्मुखी वृत्तिके द्वारा विचारकर ऋषियोंने अपनी बुद्धिरूप 
गुदामे स्वस्वरूपसे जाना । 
यो अझ ` रुद्रो यो अप्ख- 
न्तयं ओषधीर्दीपघ आविवेदा । 
य इमा विश्वा भुवनानि चाछुपे 
तस्मे रुद्राय नमो अस्त्वझये ॥ 
(अथर्ववेद ७। ५१२। १) 
अग्नि, वायु, विद्युत्‌, सूर्यं आदि प्रकाशवाले समूहमें 
जो रुद्र पुरुषरूपसे प्रविष्ट हुआ हे तथा जो जल, चन्द्रमा, 


# येदोमे रुद्रस्वरूव अ 
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नक्षत्रादिकोमें व्यापक है वही प्राणियोंकेः हृदय; कण्ठ और 
चक्षुमें तथा वनस्पतियोके अन्तर्गत अन्न, घास आदिमें स्थित 
है। इन नामरूपात्मक समस्त चराचरको उत्पन्न करके पालन 
करने तथा अन्तकालमें इनका संहार करनेमें जो समर्थ है 
उस अद्वितीय व्यापक रुद्रके लिये नमस्कार है । 


स तस्मिन्नेवाकारे स्त्रियामाजगाम बहुशोभमाना- 
मुमा हैमवतीं तां होचाच किमेतद्यक्षमिति । 
(केन० ५। ३। १२) 
उस इन्द्रने पूज्यस्वरूप रुद्रके अन्तर्धान होते ही उस 
निर्मल आकाशमे प्रकट हुई, प्राणशक्तिकी अधिष्ठातृ-देबी, 
असंख्य रूपोंकों प्राणशाक्तिरूप मायाके द्वारा धारण करने- 
वाळी, अपरिमित शोभासे शोभायमान, हिमालयकी पुत्री ओर 
रुद्रकी अद्धाङ्गिनी, प्रसिद्ध जगन्माता उमासे पूछा कि वह 
पूज्यदेव जो अदृश्य हो गया, कौन था! 
अस्बिकापतय उमापतये नमो नमः 
( तेत्तिरीयारण्यक० १०। १८) 
जगन्माताके स्वामी, ज्ञानरूपिणी उमाको अद्धाङ्गमे 
धारण करनेवाले रुद्रके लिये मेरा बारम्बार नमस्कार हो । 
पुण्डरीकं नवद्वारं त्रिभिर्गुणेभिरावृतम्‌ । 
तस्मिन्यद्यक्षमास्मन्वत्‌ तहे ` ब्रह्मविदो विदुः ॥ 
(अ० वे० १०।८। ४३) 
नवद्वारवाले स्थूळदेहके मध्य हृदय-कमल है । उसमें 
देहके धर्मको अभेदरूपसे अपने व्यापक स्वरूपमें मानने- 
वाला क्षेत्रज्ञ स्थित है, यही जीव मायाके त्रिवृतरूपसे ढका 
हुआ है । विराट, सूत्रात्मा, अव्याक्कत यह तीन आवरण 
ब्रह्माके हैं और स्थूल, सूक्ष्म, कारण देह यह तीन आवरण 
जीवके हैं । आवरणरहित तुरीयस्वरूप जीव और प्रसिद्ध 
पूज्यस्वरूप रुद्रको अभेदरूपसे वेदके जाननेवाले ही 
जानते हैं । 
ज्योलिहरः (निरुक्त ४ । १५) 
(ऋग्‌० १० | १५८। २) 


सबिता हरः 


ज्योतिःस्वरूप हर हैं । जगत्की उत्पत्ति, स्थिति और 
संहार करनेवाले रुद्र हैं । 
सविता पश्चात्तास्सचिता पुरस्तास्सवितोत्तरात्तास्सविता- 
घरात्तात्‌ । सविता नः सुवतु सवंताति सविता नो रासतां 
दीघेमायुः ॥ 
(ऋग्‌० १। ३६। १४) 


“रुद्र पीछे है, हर आगे है, सविता दक्षिण ओर है, 
ईशान उत्तर ओर है । सविता हमारे लिये सव सुखकी 


प्रेरणा करे, रुद्रदेव हमारे लिये दीर्घ आयु प्रदान करे ।? 


इन्द्रं मित्रं वरुणमझ्निमाहु- 
रथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एकं सह्विप्रा बहुधा वद- 


न्स्यझिं यमं सातरिइवानमाहुः ॥ 
(क्रग्‌० १ । १६४। ४६) 


इस मन्त्रमें अम्नि-शब्द दो बार आया है, एक बार 
देवताके लिये और दूसरी बार रुद्रके लिये। जो एक रुद्र है 
उसे ही बहुत प्रकारसे मन्त्रद्रा ऋषि वर्णन करते हुए 
इन्द्र, वरुण, मित्र, अभि; वायु, यम और उत्तम प्रकाश- 
युक्त, उदय-अस्तरूपसे गमन करनेवाले, सूर्यरूप पक्षी इत्यादि 

नामोंसे पुकारते हैं । 

- अभि बे देवानां प्रथमं यजेत्‌ 

(त्तैत्ति० व्रा० ३। ७। १।८) 


सब देवताओंसे पहले अभिकी पूजा (अर्थात्‌ अम्नि- 
होत्र) करनी चाहिये । 


अभिवें देवानां प्रथमः (ऐत० जा २०। १। १) 
अभिमुंखं प्रथमो देवतानाम्‌ 


(ऐत० ब्रा १।९।२) 


सत्र देवताका सुख प्रथम अभि है। अग्निमें हवन 
किये हुए हविको अग्निमुखसे ग्रहणकर देवता तृस होते हैं। 
जिसप्रकार हमारे मुखद्वारा खाया हुआ अन्न सब झारीरको 
पुष्ट करता है उसी प्रकार अग्निमें हवन किया हुआ हवि: भी 
सब रह्माण्डवर्ती देवताओंको तृप्त करता है । 


सुखं देवानामझिः । सुखत एव प्राणं दधाति । 
(कपिष्ठल कठसं० ३१ । २०) 


“देवताओंका मुख अभि है, अभिरूप मुखसे ही सव कोई 
प्राण-धारण करते हैं ।? 
प्राणे निविष्टो$ससं जुहोमि । झ्ञिवो माविशाप्रदाहाय | 
(तेत्तिरीयारण्यक० १० । ३४ ) 
है हुत द्रव्य ! में तुझे पाँच प्राणोंमें आहुतिरूपसे हवन 
करता हूँ । तू शिवरूप होकर मेरी भूख-प्यासके शमनके 
लिये मेरे शरीरमें प्रवेश कर ।? 
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अर्यमणं पुष्यति नो सखायं केवलाघी भवति 
केवलादी । 

(कग १०। ११७। ६) 

“जो द्विज रुद्रस्वरूप सविताको और पापके हरनेयाले 

अतिथिको हवनके सहित प्राणाहुतिसे तथा भोजनसे तृप्त नहीं 


पनिषदोमे शिव-तत्त 


करता वह केवल पापी है और पापरूप भोजनका खाने- 
याला है |? 

इसप्रकार अभिरूपमे रुद्रकी उपासना सनातनसे 
ह्विजातियोंमे चली आती है, वेदिक रुद्रकी उपासनाका यही 
एक सर्वव्यापक स्वरूप है । 


(रुखक-पं० श्रीजोहरीलालजी शमा सांख्या चायं) 


आनन्दाभिलाप्री जीवको संसार-सागरसे पार उतारनेके 
लिये शिव-तत्त्वायगमन ही सुदृढ़ पोत है। उपनिषदोमें 
विशदरूपसे इस तत्त्यका विवेचन है, उसीका सारांश यहाँ 
दिया जाता है। | 


, कैवल्योपनिषद्मे-- 
अचिन्स्यमव्यक्तमनन्तरूपं 


शिषं प्रशान्तमम्बृत बरह्मयोनिप्र्‌ । 
तमादिमध्यान्तविही नमेकं 

विसु च्िदानन्दमरूपमद्धुतम्‌ ॥ 
उमासहायं परमेश्वर प्रभु 

त्रिहोचनं नीलकण्ठं प्रशान्तम्‌ । 
ध्याश्वा झुनिगंच्छति भूतयोनिं 

समस्तसाक्षिं तमसः परस्तात्‌ ॥ 
स बरह्मा ख शिवः सेन्द्रः सोऽक्षरः परमः स्वराट । 
स एव विष्णु: स प्राणः स कालोऽञ्चिः स चन्द्रमाः ॥ 
स एव सव॑ यद्भूतं यच्च भव्यं सनातनम्‌ । 
ज्ञात्वा त खत्युमस्पेति नान्यः पन्था विमुक्तये ॥ 


(१। ६-५) 

इसप्रकार सभी चराचर जगत्‌ एं अपने आपेको 
श्रीसदारिबमें विराजमान जानकर विद्वान्‌ शिवरूप हो जाता 
है। आत्मा ( आपे )को अरणि और ॐ शिवको उत्तरारणि 
बनाकर इस ज्ञाननिर्मन्थन करनेके अभ्याससे बुद्धिमानके 
सब पाप नष्ट हो जाते हैं और शिव-तत्त्वकी प्राप्ति होती है । 
भगवान्‌ शिव ही निज मायाके कार्य--अन्तःकरणमें प्रति- 
ब्रिम्बित जीवरूपसे प्रकट हैं। बही तदंश जीव शरीर 
घारणकर जाग्रदवस्थामें कञ्त्र-अन्नपान आदि नाना भोग- 
विलास-पदार्थोंसे वृत्त होता है, खभके कल्पित सुख-दुःखोको 


भोगता एवं सुपुप्तिकालमें तमोगुणसे अभिभूत हो आनन्दका 
अनुभव करता है और जन्मान्तरके कर्मयोगसे बार-बार 
जन्मादि ग्रहणकर तीनों अवस्थाओंमें सुल-दुःख-भोगरूप 
क्रीडा करता है। शिव-तत्त्यवेत्ता जीव जब यह अनुभव 
कर लेता है कि जाग्रत्‌-खप्न-सुपुसि आदि प्रपञ्चको जो 
भगब्रान्न प्रकाशित कर रहे हैं वह सदाशिव में ही हूँ, 
तब वह संसारके सब बन्धनोंसे छूट जाता है । अवस्थात्रयमें 
जो-जो भोक्ता, भोग्य, भोगपदार्थ हैं, उनसे भिन्न साक्षी 
चेतन में सदाशिव हूँ । जिसमें यह सकल प्रपञ्च उत्पन्न 
होता है, जिसमें प्रतिष्ठित है एवं जिसमें लय हो जाता है, 
वह अद्वितीय सत्‌-चित्‌-आनन्दखरूप शिव में ही हूँ । 
सब गुण मुझीमें विद्यमान हैं--- 
अणोरणीयानहमेव तद्द- 
न्महानहं विश्वमहं विचिन्नम्‌ । 
पुरुषो5हमीशो 
हिरण्मयोऽहं शिवरूपमस्मि ॥ 


पुरातनोऽहं 


इन्द्रियरहित होकर भी उनके विषयाँको भोगता हूँ, 
मेरी शक्ति अचिन्त्य दै-- 


अपाणिपा दोऽहमचिन्त्यश्क्तिः 
पइव्राम्यचक्षः स शृणोम्यकर्णः । 
अहं विज्ञानामि विविक्तरूपो 
न चास्ति वेत्त मम चित्सदाहम्‌ ॥ 
वेदैरनेकैरहमेव वेद्यो 
वेदान्त कृद दविदेव 
न पुण्यपापे मम खास्ति नाशो 
न जन्म देहेन्द्रिमषुद्धिरस्ति॥ 


चाइस्‌ । 


# उपनिषढोंमे शिव-तत्त्व $ 


भूमिरापो न च वहिरस्ति 
न चानिलो मेऽस्ति न चास्ब्ररब्च । 
विदित्वा परमास्मरूपं 
गुहाशयं निष्कलमद्वितीयम्‌ ॥ 
सद्रसद्विहीनं 
प्रयाति शुद्ध परमात्मरूपम्‌ । 


एचं 


समम्तसाक्षिं 


इसप्रकार जो पुरुष 'दातरुद्रिय' का अध्ययन करता हुआ 
अपनेको मायासे परे, अद्वय, शिवस्वरूप समझता है वह 
अग्निपूत, वायुपूत होता है और ब्रहमहत्या, सुरापान, सुवर्ण- 
स्तेय, कृत्याकृत्य आदि पापाँसे छूटकर पवित्र हो जाता 
एवं संसारके जन्म-मरण-चक्रसे परे होकर दिव-सायुज्यको 
प्राप्त होता दै । 


भगवान्‌ झिवके महादेव, भव, दिव्य, शङ्कर, शाम्भु, 
उमाकान्त, हर, मूड, नीलकण्ठ, ईश, ईशान, महेश, 
महेश्वर, परमेश्वर, भग, शाव, रुद्र, महारुद्र, कालरुद्र, त्रिलो- 
चन, विरूपाक्ष, विश्वरूप, वामदेव, काल, महाकाल, कल- 
विकरण, पशुपति आदि अनेक नाम है । 


नारायणोपनिप्रद्में आपको अनेक नामोंसे नमस्कार 
किया गया है- 


“शिवाय नमः, शिवलिङ्गाय नमः, भवाय नमः, भव- 
लिङ्गाय नमः, शर्वाय नमः, शर्वलिङ्गाय नमः, बलाय 
नमः, बलप्रमथनाय नमः? इत्यादि, एवं 'अघोरेभ्योऽथ घोरे- 
भ्यो घोरघोरतरेभ्यः सर्वेभ्यस्सवंशर्वेभ्यो नमस्ते अस्तु 
रुद्ररूपेभ्यः ।! 

ईशानः सर्वविद्यानामीइवरः सर्वभूतानां ब्र्माधिपतिः 
प्रेह्मणो5घिपतिब्रह्मा शिवो मे अस्तु सदा शिवोम्‌ । 

नमो हिरण्यबाहवे हिरण्यवर्णाय हिरण्यरूपाय 
हिरण्यपतयेऽस्बरिकापतये उमापतये पझुपतये नमो नमः । 

इवेताइवतरोपनिषद्में भगवान्‌ शिवकी सर्वव्यापकता 
और विराट्रूपताका वर्णन है, यथा-- 


सर्वाननझिरोग्रीवः सवंभूतगुहाशयः 
सर्वव्यापी स भगवांस्तस्मास्सवंगतः शिवः 


यो देवानां प्रभवश्चोदूभवश्च . 
विश्वाधिपो रुद्रो महर्षिः । 
हिरण्ययम जनयामास पूर्व 


स नो बुद्धधा शुभया संयुनक्तु ॥ 
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एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थु- 
ये इमाँछोकानीशत इईशनीशिः । 


ddd PRA ॥॥ 
विश्वतोमुखो 

विश्वतो बाहुरुत विइवतस्पात्‌ । 

धमति सम्पतत्र- 

य्योवाभूमी जनयन्देव एकः ॥*** 

सर्वतःपाणिपादं तत्‌ सर्वतो$क्षिशिरोमुखम्‌ । 

सर्वतःश्रतिमलोके सर्वमावृत्य तिष्ठति॥ 


विश्वतश्चक्षुरुत 


सम्बाहुभ्यां 


भक्तकी भगवान्‌ रुद्रसे अपने आरोग्य, आयुर्वेद्धि, 
माता-पिता, पुत्र-कलत्र, मित्र-सेवक, सैनिक तथा पदा 
आदिकी रक्षाके निमित्त प्राथना-- 


याते रुद्र शिवा तनूरघोरा पापकाशिनी तया' नस्तनुवा 
शन्तमया गिरिशान्ताभि चाकशीहि । यामिषुं गिरिशन्त हस्ते 
बिभप्यंम्तवे शिवां गिरित्र तां कुरु माहिःसीः पुरुष 
जगत्‌। प्रजां मा मे रीरिषः । आयुरुअ नृचक्षसं स्वा 
इविपा विधेम। रुद्र यत्ते दक्षिणं सुखं तेन मां पाहि नित्यम्‌ | 
मा नो महान्तमुत मा नो अर्भकम्मा न उक्षन्तमुत मा न 
उक्षितम्‌ । मा नोऽवधीः पितरम्मोत मातरम्मा नः प्रिया 
स्तन्वो रुद्र रीरिपः। मा न स्तोके तनये मा न आयुषि मा नो 
गोषु मा नो अइवेषु रीरिपः मानो वीरान्‌ रुद्र भामिनोऽचधी- 
हविष्मन्तः सदमित्‌ स्वा हचामहे | 

शिवजो सर्वोत्तम देव हें--संसारमें शिवजी ही सत्र 
कुछ हैं-- 

यस्मात्‌ परं नापरमस्ति किञ्चिद्‌ 

यस्माज्ञाणीयो न ज्यायोऽस्ति किञ्चित्‌ । 
इन्हीं देयके ज्ञानसे मुक्ति होती है-- 


परिवेष्टितारं 
ज्ञात्वा शिवं शान्तिमध्यन्तमेति । 


चिइवस्यैकं 


नारायण और जावाल उपनिषदोमें रुद्र-गायत्री-- 

तस्पुरुषाय विद्महे महादेवाय धीमहि तफ्नो रुद्रः 
प्रचोदयात्‌ । . 

नारायणोपनिषद्‌में मृत्युका जीतनेवाला शिवजीका 
प्रसिद्ध मृत्युञ्जय मन्त्र 


३५४ ॐ भवं भवानोखहितं नमामि ॐ 


अयस्ब्कं यजामहे सुगन्धिं पुष्टिवद्ध नम्‌ । उर्चारुकमिव 
बन्धनान्मृत्योमुक्षीय माउम्हतात्‌ । 


जाबाळ और रामोत्तरतापिनी-उपनिपदोंमे--भगवान्‌ 
रुद्र कुरुक्षेत्रमं प्राणियोंको अन्तसमय तारक-मन्त्रका 
उपदेश देते हैं जिसके द्वारा जीव अमर होते--मुक्ति पाते हें-- 
अत्र (कुरुक्षेत्र ) हि जन्तोः प्राणेपूष्कममाणेपु 
रुद्रस्तारकं ब्रह्म व्याचष्टे येनासावस्टृती भूत्वा मोक्षी भवति । 


बृहजावाळ और रुद्राक्ष-जाबाल उपनिषदोंमें---शिव- 
माहात्म्य एवं शिव-स्मरणपूर्वक भस्म और रुद्राक्ष घारण 
करनेसे शिव-सायुज्य-प्राप्ति वर्णित है । 
यज्ज्ञानाझिः स्वातिरिक्तश्रमं भस्म करोति तत्‌ । 
बृहजावाळनिगमरिरोवेद्यमहं महः ॥ 
रुद्राक्षोपनिपद्दे यं महारुद्गतयोज्ज्वलप्त्‌ | 
प्रतियोगिविनिमुक्तं  शिवमात्रपदं भले ॥ 
“शिव शक्तिभ्यां नाव्याप्तमिह किञ्चन। 
` ` 'शिवसायुज्यमाप्नोत्ति । 
Ce ००७, र ७, 
गभापनिषद्‌्म गे ढुःख-नित्रत्त्यर्थ 
झू नषदूम--गभेस्थ जीवकी दुःख-निवृत्त्वथ भगवान्‌ 
महेश्वरसे प्राथना-- 
जब जीव माताके गर्ममें आता है और नवम मासमें 
इसके अज्ञ-प्त्यज्ञ पूर्ण हो जाते हैं, ज्ञान सामग्री ( इन्द्रियाँ, 
मन, बुद्धि ) के उदय होनेसे इसकों पूर्यजन्मोंमें किये 
शुमाशुम कर्मोंका स्मरण आता है, तब यह पश्चात्ताप 


करता है कि--अफसोस ! मेंने सहसखों जन्म लिये, विविध 
प्रकारके भोजन-पान किये, अनेक माताओंके स्तनोंका दूध 
पिया, अनेक वार जन्मा और मरा। जिन कुठम्बियोंके 
पालन-पोषणके “लिये मैंने अगणित पुण्य-पाप कर्म किये; 
वे प्यारे कुठम्ब्री तो खा-पीकर सुख भोगकर चल दिये; 
किन्ठु पापोंका फंल--दुःख में अकेला ही भोग रहा हूँ । हाय ! 
इस दुःखके संमुद्रमें पड़ा हुआ में नरक-बंडवाप्मिमें जल रहा 
हूँ । इससे छुटकारेका मुझे कोई उपाय नहीं सूझ पड़ता ! 
क्या करू ! कहाँ जाऊँ ! हे महेश्वर ! इस घोर सङ्कटमें 
रक्षा करो | यदि इस योनिसे में छूट जाऊँ तो हे सव 
पापोंके नाश करनेवाले, दीनत्रन्धो, मुक्तिके दाता ! में 
आपका भजन करूँगा, आपका ध्यान करू गा । 

पूर्व योनिसहस्राणि दृष्टा चेव ततो मया । 

आहारा विविधा भुक्ताः पीता नानाविधाः स्तना: ॥ 

जातश्चैव स्ृतश्चेच जन्म चेव पुनः पुनः । 

- यन्मया परिजनस्यार्थे कृतं कर्म झुभाशुभम्‌॥ 
एकाकी तेन दद्योऽहं गतास्ते फलभोगिनः । 
अहो दुःखोदधौ मग्नो न पझ्यामि प्रतिक्रिग्राम्‌ ॥ 
यदि योन्याः प्रसुच्येऽहं तत्प्रपद्ये महेश्वरम्‌ । 
अझुभक्षयकत्तारं फलमुक्तिप्रदायकम्‌ ॥ 


भक्त-वत्सल भगवान्‌ सदाशिव जीवकी पुकार सुनते 
और इसको गर्भके सङ्कटसे मुक्त करते हैं | जय दिव ! 


"0०9७३ .०६००--- 


शिव-भक्तिका फल 


कोऊ शत्रु सामने न आवै न सतावै कोऊ, 

जतन बिना बिपत्ति सारी भारी भागे जाय | 
जाँचे बिना ऋद्विनसिि द्वारपर ठाढी रहे, 

आपै आप आइकै रमाहू प्रेम पगि जाय | 
हार्था-रथ-घोड़ाकी सवारी अधिकारी रहे, 

नाती और 105: पूरो भाग जागे जाय । 
काहू बातकी कमी रहै कहूँ न “विष्णु? कति, 

जोपै साँची लगन दिगम्बर ते लागे जाय ॥ 
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बाहर औ भीतर कलंकको रहे न नावे, 

भारी तेहू भारी पापराशि आपे जरि जाय । 
धर्मराज दूरहीते ठाढे हतै करें अनाम, 

देखत ही कालह्ँकी हुलिया बिगरि जाय | 
दान अरु धर्मके बिना ही जप तप ध्यान--- 

धारणाके विष्णु निज जनम सुधरि जाय । 
तीनौ ताप पात्तमैँ न आवै कहूँ शंकरकी-- 

जोपै साँची प्रीति हिय माँहि घर करि जाय । 


गंगाविष्णु पाण्डेय विद्याभूषण “विष्णु 


शिव और धनुर्वेद 


( लेखक--श्रीमहेन्द्रकुमारजी वेदशिरोमणि ) 


यजुर्येदका उपवेद है। परन्तु इस 
विषयमै मतैक्य नहीं है कि इसका 
आदि-उपदेष्टा किसको माना जाय ? 
कुछ लोग ब्रह्मफो इसका आदि- 
प्रकाशक मानते हैं । इस मतके 
प्रमुख परिपोषक कोदण्डमण्डन- 
कारका कहना है कि-“अनादि ब्रह्मसे सम्भूत और त्रिवर्ग 
(धर्म, अर्थ और काम) के फलके साधक यजुरवेदका उपवेद 
धनुर्वेद कहलाता है |# 


नीतिप्रकाझिकाकार येशाम्पायनका इससे भिन्न मत 
हे । इनकी सम्मतिमें धनुर्वेदके शन्नान्न-विभागका सर्वोत्तम 
आयुध खड्ग है और इसके आदि उपदेशक ब्रह्मा हें । 
शिव तो इस सम्प्रदायके चेले हैं । इस वारेमें इस 'पुस्तकमें 
लिखा है कि खडगका उपदेश सबसे पहले ब्रह्माने शिवको 
दिया, शिवने विष्णुको, विष्णुने मरीचिको, मरीचिके बाद 
ऋषभके हाथ उपदेश लगा । ऋपभने इन्द्रको, इन्द्रने लोक- 
पाल और दिकपालोंको और इन लोगोंने सूर्यपुत्र मनुको 
उपदेश किया । तभीसे अत्याचारियोंसे न्यायकी रक्षाके लिये 
मनुकी सन्तान मानव-जाति या मनुष्य-समाजमे इसका 
प्रचार हुआ । |. 

कुछ लोगोंको सम्मतिमें 'धनुर्येदके प्रारम्भिक उपदेशक 
शिव हैं । इस मतके परिपोपक अन्य मतोंसे अधिक हें । 
“वासिष्ठ धनुर्वेद'के प्रारम्ममे ही आया दै कि परशुरामको, 
जो द्वापर ओर त्रेताके प्रसिद्ध धनुर्वेदज्ञ थे; धनुवेंदका उपदेश 
शिवजीने ही दिया था |. 


# अनादिब्ह्मसम्भूतस्त्रिवर्गफलसाधनः । 
यजुर्वेरोपवेदोऽयं धनुर्वेदो निगद्यते ॥ 
(कोदण्डमण्डन १। ३) 

+ नीतिप्रकाशिका अध्याय २ ! 
| अथैकदा विजिगोपुविश्वामित्रो राजषिंगुरुं वसिष्ठमभ्युपेत्य 
प्रणम्योवाच,श्रृहि भगवन्‌ | धनुवियां दृढचेतसे शिष्याय दुष्ट- 
शत्रुविनाशाय च। तमुवाच महापे अह्यर्पिप्रवरों वसिष्ठः, शरण 
भो राजन्विश्वामित्र ! यां सरहस्यां भनुर्विधां भगवान्‌ सदाशिवः 


वाल्मीकि-रामायणमें लिखा है कि वशिष्ठसे बदला लेनेके 
लिये धनुर्वेद-प्रासिकी कामना करते हुए विश्वामित्रने उग्र 
तपस्या की । इस घोर तपश्चर्यासे प्रसन्ने हों शिवजी प्रकट 
हुए और वर-याचनाको कहा । विश्वामित्रने साङ्गोपाङ्ग) 
सरहस्य और सोपनिषद्‌ धनुरबेंदकी माँग पेश की तथा यह भी 
कहा कि देव; दानव, महर्षि, यक्ष; गन्धर्वं और राक्षसौके 
पास जो-जो शस्त्रास्त्र हे; वे सब मुझे प्रास हों। इसपर 
वर-दाता शिव “एवमस्तु' कहकर अन्तर्हित हो गये। क 

महाभारतमें एक जगह शिवजीद्वारा अर्जुनको महांख्र 
प्राप्त होनेकी कथा इस बातको पूर्णतया प्रमाणित करती है 
कि शिव धनुवेंदके अद्वितीय पारगामी थे, क्योंकि जब 
अर्जुन जयद्रथ-वधके लिये कोई उपाय न पा सके, तब हारकर 
वहाँ गये थे । किराताजुनीयका मिह्ठ-वेशमें अर्जुनके साथ 
घोर युद्ध भी शिवकी उत्कृष्ट धनुवेंदज्ञताका सूचक है। 1. 

शिवका मुख्य आयुध पिनाक है, जिसके कारण इनका 
नाम “पिनाकपाणि' पड़ गया है। इस पिनाक-दास्त्रकी रूष- 
रेखाका उल्लेख हमें नीतिप्रकाशिकामें देखनेको मिल सकता 
हे। | वहाँ लिखा है कि इसके तीन सिरे होते हैं । यह 


परशुरामायोवाच तामेव वच्मि ते हिताय, गोब्राह्मणसाधुवेद- 
रक्षणाय च यनुर्वेदाथर्वसम्मितां संहिताम्‌। 
(वा० भनुवेंद १) 
ऋ यदि तुष्टो महादेव ! धनुर्वेदो ममानघ । 
साङ्गोपाङ्गोपनिपदः सरहस्यः प्रदीयताम्‌ ॥ 
यानि देवेषु चास्राणि दानवेषु महर्पिपु । 
गन्धर्वयक्षरक्षःसु प्रति मां तु ममानध॥ 
तव प्रसादाद्‌ भवतु देवदेव ममेप्सितम्‌ । 
एवमस्त्विति देवेशो वाक्यमुक्त्वा गतस्तदा ॥ 
(वा० रा० १ । ५७१ १६। १८) 
+ किराताजुनीय (सग १६) 
1 पिनाकस्तु त्रिक्षीपः स्यात्‌ सिताअः क्ररलोचन: । 
कांस्यकायो  लोदद्ीर्पश्चतुहेस्तप्रमाणवान्‌ ॥ 
ऋक्षरो मस्तवको झलीवल्यग्रीववान्‌ । 
धूननं त्रोटनश्वेति त्रिशूलं द्वे गती श्रिते॥ 
(नी० प्र० ५1२७-२८ ) 
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अग्रभागमें श्वेत और भयङ्कर, आँखबाला काँसेका बना 
हुआ, लोहेके सिरवाला, चार हाथ लम्बा होता है । इसके एक 
तरफ रीछके बार्लोका गुच्छा और पीतलके छल्ले लटकते 
रहते हैं । इसके चलानेकी दो गतियाँ हैं-धूनन और त्रोटन । 
इस आयुधको त्रिश्यूल भी कहते हैं । इसकी गणना 
शस्रामे है । शिव-धनुषका नाम भी पिनाक है ।% 


` वीरमिंत्रोदय और नी तिप्रकाशिकाके अध्ययनसे विदित 
होता है कि शिवनेःधनुबेंद-शास्त्रकी रचना की थी | वीरः 
मित्रोदयके अनेक स्थलॉपर व्यम्बक-धनुर्वेदके उद्धरण उपलब्ध 
होते हैं । यह ग्रन्थ प्रश्नोत्तरकी रीतिपर कहा गया है । इसमें 
प्रश्नकत्ती शिव-पार्वतीके पुत्र स्वामिकात्तिकेय हैं. और 
उत्तर देनेवाले महादेव हैं । † 


ॐ भयं भवानीसहितं नमामि ॐ 


नीतिप्रकारिकाके पहले अध्यायमें घनुर्वेदके निर्माता 
कुछ प्राचीन आचायाँके नाम तथा उनकी पुस्तकोंकी 
अध्याय-संख्या भी दी गयी है; जिससे विदित होता है कि दिवने 
पचास सहसत अध्यायोंके घनुर्वैदकी रचना की थी । 


यजुर्वेदके तीसरे अध्यायके इकसठवें शठोकमें सेनापति- 
रूपमें शिवका स्मरण किया गया है । वहाँ कहा गया है कि 
“हे रुद्ररूप सेनापति ! अपनी रक्षाओसे युक्त होकर मूजवान्‌ 
पर्वतको पार करके गमन कीजिये । धनुषको ताने हुए पिनाक- 
से रक्षणीय हमारी हिंसा न करते हुए, चर्म -घारण किये 
हुए और दिवशुणको धारण करके जाइये ।?§ 

उपयुक्त उद्धरणोसे स्पष्ट विदित है कि शिवजीका धनुर्येद- 
से गहरा सम्बन्ध है | 


भगवान्‌ भूतनाथ और भारत 


(कैखक--पं०.श्ीश्रयोध्यासिंहजी उपाध्याय 'हरिऔधः ) 


प x 
> 


ह कैसे कहा जा सकता है कि भारते 
आघारसे ही भगवान्‌ भूतनाथकी कल्पना 
हुई हे ! वे असंख्य ब्रह्माण्डाधिपति और समस्त 
| सृष्टिके अधीश्वर हैं, उनके रोम-रोममें भारतः 
|| जैसे करोड़ों प्रदेश विद्यमान हैं | इसलिये यदि 
` कहा जा सकता है तो यही कहा जा सकता है कि 
उस विश्व-मूत्तिकी एक लघुतम मूर्ति भारतवर्ष भी है। 
बह हमारा पवित्र और पूज्यतम देश है | जब उसमें हम 
भगवान्‌ भूतनाथकां साम्य अधिकतर पाते हैं, तो ह्द्थ 
परमानन्दसे उत्फुल हो जाता है। उस आनन्दका भागी 
आज हम आपलोगोंको भी बनाना चाहते हैं । 


_भूत शब्दका अर्थ है पञ्चभूत अर्थात्‌ ० यात पभिवी) जल, की व्यापकता उतनी नं हो, बहुत ही थोड़ी समुद्रके विन्दु जल, 
# पिनाकोऽजगवं धनुः ॥ (अमरकोप 5 n 


पिनाकोऽख्नी झलशङ्करधन्वनोः ॥ (अमर० ) 
पिनाको रुद्राङ्कुशः 


अमि, वायु और आकाश । उसका दूसरा अर्थ है प्राणि- 
समूह अथवा समस्त सजीव-सुष्टि,जेसा कि निम्नलिखित वाक्योंसे 
प्रकट होता है-- 
सवंभूतहिते रतः । 
आत्मवत्‌ सवं भूतेषु यः पश्यति स पण्डितः । 


भूत शब्दका तीसरा अर्थ है-योनिविशेष, जिसकी 
सत्ता मनुष्य-जातिसे भिन्न है और जिसकी गणना प्रेत एवं 
वेतालादि जीवोंके कोटिमें होती है । जब भगवान्‌ शिवको 
हम भूतनाथ कहते हैं तो उसका अर्थ यह होता है कि वे 
पञ्चभूतसे लेकर चींटीपर्यन्त समस्त जीवोंके स्वामी हैं । 
भारत भी इसी अर्थमें भूतनाथ है । चाहे उसकी स्वामित्व 
की व्यापकता उतनी न हो, बहुत ही थोड़ी समुद्रके बिन्दु 


SE कडा 


(उव्वरभाष्य यजु० ३। ६१ ) 


पिनाकाख्यं त्वदीयं पनु:( महीधरभाष्य यजु० ३। ६१ ) 


† नीतिप्रकाशिका अ० १ शोक २३ | 
पन्नाशच्च सहस्राणि रुद्रः संक्षिप्य चाब्रवीत्‌ ॥ 


1 एतत्ते रुद्रावसं तेन परो मूजवतोऽतीहि । अव ततधन्व 


$ इस पुस्तकको पृथक्‌ ग्रो राजारामजीने लाहौरमें छपवाया है । 


1 पिनाकावसः कृत्तिवासा अहि सन्नः सिवोऽतीहि ॥ 
(यजुर्वेद अ०३ छोक ६१) 


# भगवान भूतनाथ और भारत # 


बराबर हो, तो भी वह भूतनाथ है) क्योंकि पञ्चभूतके अनेक 
अंशों और प्राणिसमूहके एक बहुत बड़े 'विभागपर उसका 
भी अधिकार है। यदि वे शशिशेखर हैं, तो भारत भी 
शशिशेखर है । उनके ललाट-देशमें मयङ्क'विराजमान है, तो 
उसके ऊर्ध्वभागमें । यदि वे सूर्यशशाड्रयहिनयन हैं, तो 
भारत भी ऐसा ही है । क्योंकि उसके जीवमात्रके नयनोंका 
साधन दिनमें सूर्यं और रात्रिमें शशाङ्क एवं अग्नि (अर्थात्‌ 
अम्िप्रसूत समस्त आलोक) हें । यदि भगवान्‌ शिवके 
सिरपर पुण्यसलिला भगवती भागीरथी . विराजमान हैं, तो 
भारतका शिरोदेश भी उन्हींकी पवित्र धारासे छ्ावित है। यदि 
वे विभूति-भूप्रण हैं-उनके कुन्देन्डु गौर शरीरपर विभूति 
अर्थात्‌ भभूत विळसित है, जो सांसारिक सर्वविभूतियोंकी 
जननी है, तो भारत भी विभूति-भूष्ण है-उसके अङ्कमें 
नाना प्रकारके रत्न ही नहीँ विराजमान हें, वह उन समस्त 
विभूतियोंका भी जनक है जिससे उसकी भूमि खर्ण- 
प्रसविनी कही जाती है । यदि वे मुकुन्द-प्रिय हैं, तो भारत 
भी मुकुन्दप्रिय है। क्योकि यदि ऐसा न होता तो वे 
बार-वार अवतार धारण करके उसका भार निवारण न करते 
और न उसके भक्ति-भाजन वनते । उनके अंगोंमें निवास- 
कर यदि सप-जैसा वक्रगति भयङ्कर जन्तु भी सरल गति 
बनता और विष वमन करना भूल जाता है, तो उसके 
अङ्कमें निवास करके अनेक वक्रगति-प्राणियाकी भी यही 
अवस्था हुई और होती है। भारतकी अङ्गभूत आर्यधर्मा- 
यलम्बिनी अनेक विदेशी जातियाँ इसका प्रमाण हैं । यदि 
भगवान्‌ शिव भुजङ्गभूषण हैं, तो भारत भी ऐसा ही है। 
अष्टकुलसम्भूत समस्त नाग इसके उदाहरण हैं। यदि वे 
वृषभवाहन हैं, तो भारतको भी ऐसा होनेका गौरव प्राप्त 
हे। क्योंकि बह कृषिप्रधान देश है और उसका समस्त 
कृषि-कर्म वृषभपर ही अवलम्बित है । 


भगवान्‌ भूतनाथकी सहकारिणी अथवा सहधर्मिणी 
शक्तिका नाम उमा है। उमा क्या है-हीः श्री: कीर्तिः 
द्युतिः पुष्टिरमा लक्ष्मीः सरस्वती ।' उमा श्री है, कीर्ति 
है, युति है, पुष्टि है और सरखती एवं लक्ष्मीस्वरूपा है । 
डमा यह दिव्य ज्योति है जिसकी कामना प्रत्येक तम- 
निपतित जिज्ञासु करता है । “तमसो मा ज्योतिर्गमय” वेद- 
वाक्य दै । भारत भी ऐसी ही शक्तिसे शक्तिमान्‌ है। जिस 
समय सभ्यताका विकास भी नहीं हुआ था, अज्ञानका 
न्धकार चारों ओर छाया हुआ था, उस समय भारतकी 
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शक्तिसे ही धरातल शक्तिमान्‌ हुआ। उसीकी श्रीसे श्रीमान्‌ 
एवं उसीके प्रकाशसे प्रकाशमान बना । उसीने उसको पुष्टि 
दी, उसीकी लक्ष्मीसे वह धन-धान्य-सम्पन्न हुआ और 
उसीकी सरस्वती उसके अन्ध नेत्रोके लिये ज्ञानाज्ञन-शलाका 
हुई । चारों वेद भारतवर्षकी ही विभूति हैं । सबसे पहले 
उन्होंने ही यह महामन्त्र उच्चारण किया-- 


“सत्यं वद, धर्म चर, स्वाध्यायान्मा प्रमदः । मातृ- 
देवो भव, पितृदेवो भव, आचार्यदेवो भव ।' “कऋते 
ज्ञानान्न मुक्ति: ।! “मा हिंस्यात्‌ सर्वभूतानि? इत्यादि । 

प्रयोजन यह कि जितने सार्वभौम सिद्धान्त ( ए11ए€- 
rsal Principles ) हैं, उन सबकी जननी वेदप्रसव- 
कारिणी शक्ति ही है । यह सच है कि ईश्वरीय ज्ञान वृक्षोके 
एक-एक पत्तेपर लिखा हुआ हे । दृष्टिमान्‌ प्राणीके लिये 
उसकी विभूति संसारके प्रत्येक पदार्थमे उपलब्ध होती है । 
किन्तु ईश्वरीय ज्ञानके आविष्कारकोंका भी कोई स्थान है । 
वेद-मन्त्रोके द्रष्टा उसी स्थानके अधिकारी हैं । घरातलमें 
सर्वप्रथम सब प्रकारके ज्ञान और विज्ञानके प्रवत्तेकका पद 
उन्हींको प्राप्त है; उन्हींके वंशजोंमे बुद्धदेव-जैसे भारतीय धर्म- 
प्रचारक हैं कि जिनका धर्म आज भी धरातलके बहुत बड़े 
भागपर फैला हुआ है । वर्तमानकालमें कवीन्द्र-रवीन्द्र 
उन्हीके मन्त्रोसे अभिमन्त्रित होनेके कारण धरातलके सर्व- 
प्रधान प्रदेशोंमें पूज्य-दृष्टिसे देखे जाते और सम्मानित होते 
हैं । यह मेरा ही कथन नहीं है, मनु भगवान्‌ भी यही 
कहते हैं-- 

एतद्देशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 

स्वं स्वं चरित्रं शिक्षेरन्‌ एथिव्यां सवेमानवाः ॥ 


अनेक अंग्रेज़ विद्वानोने भी भारत-शक्तिके इस उत्कर्षको 
स्वीकार किया है और पक्षपातद्दीन होकर उसकी शुरुताका 
गुण गाया है। इस विषयके पर्याप्त प्रमाण उपस्थित किये 
जा सकते हैं, किन्तु व्यर्थ विस्तार अपेक्षित नहीं । सारांश 
यह कि भारतीय शक्ति वास्तवमै उमा-खरूपिणी है । उन्हींके 
समान वह ज्योतिर्मय और अलौकिक कीतिंशालिनी है । 
उन्हींके समान सिंह-वाइना भी । यदि धरातलमें पाञ्चय- 
शक्तिमें सिंहको प्रधानता है, यदि उसपर अधिकार प्राप्त 
करके ही उमा सिंहवाहना है, तो अपनी ज्ञान-गरिमासे 
घराकी समस्त पाशवशक्तियोंपर विजयिनी होकर भारतीय 
मेधामयी शक्ति भी सिंह-वाइना दै । यदि उमा जान-गरिष्ठ 


२५८ # भय सघानीसहितं नमामि ® 


च्च 


गणेशजी और दुष्ट-दलन-क्षम, परम पराक्रमी स्वामिकार्तिक- 
जैसे पुत्र उत्पन्न कर सकती हैं, तो भारतकी शक्तिने.भी 
ऐसी अनेक सन्ताने उत्पन्न की हैं जिन्होंने ज्ञान-गरिमा 
और दुष्ट-दलन-शक्ति दोनों बातोंमें अलौकिक कीर्ति प्रास 
की है । प्रमाणमें वशिष्ठ, याज्ञवल्क्य, व्यास-जैसे महर्षि 
और भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र और श्रीकृष्णचन्द्र-जैसे लोकोत्तर 
'पुरुष उपस्थित किये जा सकते हैं । 

भगवान्‌ शङ्कर और भारतवर्षमें इतना साम्य पाकर 


कौन ऐसी भारत-सन्तान है कि जो गौरवित और परमानन्दित 
नहो ! वास्तवर्मे बात यह है कि भारतीयोंका उपास्य 
भारतवर्ष वैसा ही हैः:जेसे भगवान्‌ शिव । क्या यह तत्त्व 
समझकर इमलोग--भारतकी यथार्थ सेवाकर अपना उभय 
लोक बनानेके लिये. सचेष्ट न होंगे ! विश्वास है कि अवइस्न 
सचेष्ट होंगे । क्योंकि भारतवर्ष एक पवित्र देश ही नहीं है, 
वह उन ईश्वरीय सर्वविभूतियांसे भी विभूषित है जो 
धरातलके. किसी अन्य देशको प्राप्त नहीं । 


+-९१७४९७७०५७६४--- 


शिव ओर अर्थशास्त्र 


६ ( ळेखक--श्रीभगवानदासजी केला ) 


व एक प्राचीन, अलौकिक और 
भारतीय विभूति हैं तथा अर्थशास्र 
अपने आधुनिक रूपमें एक नवीन; 
लौकिक तथा पाश्चात्य विद्या है । 
fe परन्तु यह विरोधाभास होते हुए भी 
700 इन दोनोंमें एक समानता है । शिव- 


1 का अर्थ कल्याणकारी है और अर्थ- 
झा भी मानव-समाजको कम-से-कम भौतिक सुख प्रदान 


करनेका दावा रखता है | इस लेखमें हमें यह बिचार 
उ है कि शिवजीके जीवन तथा विचारोंमे ऐसी कौन-सी 
बाते ह जिनसे जनताका ऐसा हित हुआ हो या होता है 
जैसा कि अर्थशा्रसे होता है या होना चाहिये । विषय 


महान्‌ है, हमें कुछ नमूनेके उदाहरणोंसे ही सन्तोष कर 
लेना होगा । 


क्रियाएँ इसीलिये होती हैं कि म नुष्योंको बहुत- 

जीवन-निर्वाह या भोग-विलासके लिये | 
की पिशी: लिये जरूरत होती है। अतः 
मुख्य विषय “मानवी आवश्यकताएँ? र 
शाल्लियौंका विचार है कि नित्य Fe Mt 
बृद्धि करते रहने और फिर उनकी पूर्तिके प्रय्न करनेमें 
आर्थिक उन्नति है | परन्तु इस 'उन्नति? से मानव-समाजको 
अथशात्रका अभीष्ट सुख कहाँतक प्रास होता है, यह 


एक प्रश्न ही है । सर्वत्र असन्तोष बढ्ता जा रहा है । 
सभ्यताका स्वरूप बहिर्मुख है । धन-वैभयकी जिस परिमाणमें 
बृद्धि होती है, उससे कहीं अधिक हमारी आवश्यकताएँ 
बढ़ जानेके कारण अभाव-जनित. दुःखकी मात्रा निरन्तर 
अधिकाधिक होती जा रही है। इसके विपरीत भगवान्‌ 
शिवका आदर्श है अपनी आवश्यकताएँ न्यून-से-न्यून 
रखना; वन्य पदार्थ, जड़ी-बूटियोंका भोजन; मृगछाला 
आदि पहनना; अपनी धन-सम्पत्ति इतर बन्धुओँके 
उपभोगार्थ वितरण कर देना; थोड़ेमें ही सन्तोष करना; 
ऐश्वयं और वेभवका त्याग। ऐसे आदशंयुक्त व्यक्तिका 
जीवन आजकलकी अर्थशात्र-भाषामें असभ्य, अवनत 
और जंगली कहा जायगा; परन्तु क्या हम उस सभ्यता 
ओर उन्नतिसे बाज्ञ न आवें जिससे औरोंकी दृष्टिमें हमारा 
जीवन ऊँचे स्टेण्डर्डका होते हुए भी वह प्रतिक्षण हमें 
भार-खरूप हो रहा है ! क्या हम आशुतोषका पूजनकर 
कुछ अंशमें “आशुतोष! बननेका यत्न करेंगे ! क्या हम 
केबल जिद्वाको अच्छा लगनेवाले नाना प्रकारके चटपटे, 
मसालेदार भोजनोंका परित्याग करेंगे ? क्या हम साधारण 
मोटे-झोटे, परन्तु शुद्ध स्वदेशी वल्नके उपयोगमें गौरव 
मानेंगे और रंग-विरंगे, मुलायम और शौकीनीके वञ्चाँका 
प्रदर्शन बन्द करेंगे ? क्या सादगीसे रहना हमारा आदर्श 
होगा ! भगवान्‌ शिवने लोक-कल्याणकारी गंगा-माताका 
भार अपने मस्तकपर धारण करके बतला दिया कि सादगी 
और तपका जीवन बितानेवाले ही कठिनाइयोंको पार कर 
सकते हैं, भोग-विलासमें फॅसे हुए कुछ नहीं कर पाते। 


# शिव और अर्थशास्त्र # 


घनोत्पत्ति ( Production of wealth ) 


जबतक हमारी आवश्यकताएँ परिमित न होंगी और 
वे निरन्तर बढ़ती रहेंगी, हमें दिन-रात उनकी पूर्तिके लिये 
विविध प्रयलोमें लगा रहना होगा; हमे हर रोज नयी-नयी 
वस्तु बनानी होंगी; हम कभी भी सुखकी नींद न सोयेंगे; 
हमारा जीवन हर घड़ी हाय-हाय करते बीतेगा । परन्तु 
इसके विपरीत यदि हम भगवान्‌ दियके रहन-सहनसे थोड़ी- 
सी शिक्षा लेकर अपने भोजन-वस्त्रादिकी आवइयकताओं- 
को परिमित रखनेकी चेष्टा करेंगे, तो उनकी पूर्ति बहुत 
कुछ तो प्रकृति-रत पदाथाँसे ही हो सकती है और जो थोड़ी- 
सी कमी रहेगी, वह सहज ही थोड़े-से समयमै हमारे श्रमसे 
पूरी हो सकती है । इसप्रकार हमारे जीवनका शेष समय 
विविध प्रकारके ज्ञान-विज्ञानके उपार्जन और नेतिक तथा 
आध्यात्मिक विप्रयोंके चिन्तन और मननमें लग सकता 
है। आजकल धनी और उन्नत देशोमें भी पॉच-दस 
फी सदी व्यक्तियोंको छोड़कर शेष सब जीवन-निर्वाह- 
सम्बन्धी संघर्षम ग्रस्त हें । इस रोगका निवारण करनेमें 
आधुनिक सभ्यता नितान्त असमर्थ प्रमाणित हो रही है; 
इस सम्त्रन्धमे शिवजी अपने उदाहरणसे अनुपम शिक्षा 
दे रहे हैं | ऊँचे और शान्तिमय विचारोंक्रे लिये सादगीका 
जीवन आवश्यक हे । भौतिकवादके नशेमें उन्मत्त तथा 
घन, वैभव और ऐश्वर्यके मोहजालमें फॅसे हुए सजनोंसे सहज 
ही यह आशा नहीं कि वह इस उपदेशपर अभी सम्यक्‌ ध्यान 
देंगे, परन्तु समयकी ठोकरें उन्हें सावचेत होनेपर विवश 
करेंगी । धनोत्पत्ति-सम्बन्धी विचारोमे आमूल क्रान्ति 
होगी । इस समय शराब और आतिदाबाजीका सामान 
आदि प्रत्येक ऐसी वस्तुका बनाना “घनोत्पत्ति’ का काम 
कहा जाता है, जिसका विनिमय होता हो, जिसे मनुष्य 
सेवन करते हों, चाहे उसके “उपभोग? से उनको कुछ भी 
लाभ न होकर उन्हें कुछ शारीरिक, मानसिक या नेतिक 
हानि ही क्यों न हो। क्या कभी वह समय न आयेगा 
जब केवल शिव या कल्याण करनेवाली वस्तुओका निर्माण 
ही “घनोत्पत्ति? कहा जायगा ! 


२५६ 


विनिमय और व्यापार (८४०१६०४०) 


आज दिन हम दूसरोसे छल-कपट, मिथ्या व्यवहार 
करनेमें गौरव अनुभव करते हैं | दूसरोंका धन अपहरण 
करनेमें अपनी आर्थिक कुशलता समझते हैं । हम चाहते 
हें कि सबका धन हमारे कब्जेमें आ जाय । अपरिमित 
संग्रह करते रहनेपर भी हमारी तृप्ति नहीं होती । भगवान्‌ 
शिवकी भाँति हम त्यागके सुखकी प्राप्ति कब करेंगे १ 
अपना सर्वस्व और्रोको देकर, औरको धनी देखकर उनके 
आनन्दसे हम कत्र आनन्दित होगे ? जबतक ऐसा न होगा 
कोई देश आन्तरिक शान्ति नहीं पायगा और अन्तराष्ट्रीय 
ब्यापार सदैव कलहका कारण होगा, चाहे व्यापारिक 
सन्धियाँ और समझौते कितने ही क्यो न हो जाये । हमे 
वूसरोंके हितमें अपना हित समझना चाहिये । इसप्रकार 
शराब, अफीम, झोकीनीके सामान बेचना तथा दूसरोंके 
व्यवसाय-धन्धे नष्ट करके जबरदस्ती अपना कोई भी माल 
बाहर भेजना और वहाँ उसकी माँग बढ़ाना सव अनीति- 
पूर्ण व्यापार हैं । शिवके अनुयायियोंको चाहिये कि जहाँ 
खयं खावलम्बी हों, वहाँ दूसरोंको भी व्यापारिक दासतामें 
फँसानेवाले न बनें । 


उपसंहार 


इसी प्रकार अर्थशाञ्जके अन्य विषयोपर विचार किया 
जा सकता है । भगवान्‌ शिवकी पूजाका अभिप्राय इस 
तत्त्वको ग्रहण करना होना चाहिये कि जिस अर्थशास्त्रके 
सिद्धान्त वास्तवमै हमारे एवं दूसरोके लिये कल्याणकारी 
न हों, उसे अर्थशास्र ही न समझा जाय । इसके लिये 
आवश्यक है कि हम इन्द्रियोके दास न होकर भगवान्‌ 
शिवकी भाति संयमी जीवन व्यतीत करनेवाले हों और 
हॉ, हम समाज-शास्त्रके इस अङ्गपर केवल बाहरी दृष्टिसे 
न देखकर तीसरे. नेत्र ( विवेक-बुद्धि ) से देखनेबाले हो । 
डसीसे हम “काम? पर विजय पा सकते हैं और अपने 
आपको एवं दूसरोको सच्चा सुख प्रदान कर सकते हें । 
ओम्‌ शिवम्‌। 


---“ प्डै छि 668 


शिवत्व 


(लेखक-पं० श्रीशिवरलजी शुरू “सिरस? साहित्यरक्ष ) 


कास-प्राप्त सष्टिसे सम्बन्ध रखनेवाले 


शिवजी तो रुद्ररूप हो उसका 
An संहार ही करते हें । उनसे सृष्टिसे 
अ. /2/ कोई सम्बन्ध नहीं है | प्रन होता 
2200 44 छर ६ है कि क्या त्रिदेव व्यक्तिरूपसे भिन्न 
४३९ हैं ! निवेदन है कि वे भिन्न नहीं हैं। 
जेसे समुद्र एक है पर उसके नाम भिन्न-भिन्न हॅ---अरबका 
समुद्र, अशान्त महासागर, भारत-सागर इत्यादि | उसका इन 
नामोसे पुकारा जाना विशेष गुण तथा देशके कारण है, 
और ऐसा होते हुए भी वह ज्यो-का-त्यों समुद्र ही है । इसी 
प्रकार निदेवोंमें भिन्नता होते हुए भी ऐक्य है। यदि कोई 
pk समुद्र माने पर अरब-समुद्रको एक झील 
समझ, तो क्या उसके समझनेसे सागरके गुणोमें न्यून 

आ सकती है! यदि नहीं, तो यदि कोई सि 
महादेवजीसे द्वेष रके, तो उसके ऐसे विचारकी पहुँच 
श्रीशिवजीतक नहीं हो सकती । नदीका सम्बन्ध समुद्रसे 
अवश्य है; पर जिस नदीमें नितान्त जळ धारण करनेकी 
क्षमता नहीं है, समुद्र अपनेको उसके समान 


कर लेता ; वरं उसको उस नदीकी कि 
नहीं होती कि वह सूख या त्यया, 


देवताकी भक्तिमे सिद्धि प्रात नहीं ठो है तवतक किसी 


नहीं हो सकती । 
लोग पूछते आये हैं कि इन त्रिदेवोंमें 
कोई क त्रेदेवामे कौन 
कोई विष्णुको और कोई शिवको बड़ा मानते Fi 
छोटा-बड़ा मानना भेद-बुद्धिके, कारण है । इनमें कोई न 


छोटा है और न कोई बडा । यदि कोई मनुष्य विभिन्न 
भावोंके साथ विभिन्न कायाँको करता है तो क्या उसके 


व्यक्तित्वमें भिन्नता आ जाती है? यदि नहीं आती तो इन 


ब्रह्मा ओर विष्णु देवता हैं। बत्रिदेवोमं मिळता क्यो. आने रूसी १ न्रा उसी समयतक 


ब्रह्मा हैं जवतक सृष्टि-रचना करते हैं | विष्णु सृष्टिके पालन 
ही तक विष्णु कहे जायँगे और महादेवजी वही सृष्टि नाश 


करनेतक रुद्र नामसे पुकारे जायँगे । इसके पश्चात्‌ वे तीनों 
एकरूप हो जाते हैं, अतएव उनमें भिन्नता नहीं है । फिर 
भी, भिन्न रूपोके अनुसार प्रत्येकमें भिन्न गुण सहज-सुलभ 
दै-जैसे ब्रह्मामें ब्रह्मविवेचन, विष्णुमें जड़ तथा चेतनका 
पालन और शियमें सुष्टि-उपरामता तथा जीवके कमोंका 
नाश-गुण विद्यमान हैं । शिवजी विकासमप्राप्त सृष्टिसे 
सम्बन्ध नहीं रखते, क्योंकि इसके प्रादुर्भूत होनेमें जीवोंको 
आदिसे अन्ततक कष्ट ही मिलता है । अतः उनके एकान्त- 
निवासका प्रधान कारण यही है कि वह प्रादुभूंत सृष्टिके किसी 
कार्यसे. सम्बन्ध नहीं रखते । और सुष्टि-सौन्दर्यसे 
बचनेहीके लिये दिगम्बर हो इमशान-स्थानमें निवास करते 
हैं | ब्रह्मलोक तथा वैकुण्ठका वर्णन सौधरिखरसंयुक्त 
है, पर शिवजीके तो एक झोपड़ी भी नहीं है और न उनके 
यहाँ अप्सराएँ और वृन्दारकवृन्द सेवार्थ खड़े हैं | सारांश 
यह कि जैसे करील वसन्त-ऋठुमें नवदलको नहीं धारण 
करता उसी भाँति सृष्टिके विकासकालमें शिवजी सप- 
कुण्डलवत्‌ घनत्व दयाको प्राप्त रहते हैं। उनकी दशा 
ऐसी क्यों रहती है ! उत्तर है कि वह मणिप्रकादावत्‌ एक- 
रस, नित्य रहते हैं । वह सृष्टिके स्थूल तथा सूक्ष्मरूपसे कुछ 
भी मतलब नहीं रखते । क्योंकि दीपदिखाकी भाँति सृष्टिमें 
सदा आङुञ्चन और प्रसारणरूप आन्दोलन होता रहता है। 

अतः उसकी रचना और पालनसे उनका सम्बन्ध नहीं है 
प्रत्युत वे उससे सदैव विरत रहते हैं । 


सुष्टिसे सम्बन्ध न रखनेपर भी वे दुखी जीवोंका 
कर्म-नाश करनेमें सदैव उद्यत रहते हैं । शंका होती है कि 
यदि शिवजी अकारण कम-नाश करते हैं तो कर्म-सिद्धान्तका 
विरोध हुआ जाता है। बिना कर्मोंके भोगके जीवको 
छुटकारा कैसे मिल जायगा ! उत्तरमें निवेदन है कि यदि 


छ शिवत्व # 
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कोई वालक मार्गमें थक जाता है तो उसके माता-पिता 
उसे कन्धेपर चढ़ा लेते हैं। फिर वालकको मार्ग-कष्ट 
नहीं होता, उसके स्थानमें पिताको कष्टः होता है । मार्ग 
और मार्ग-गमन-कष्टमें ऐसा करनेसे भेद नहीं पड़ता, 
पर बालक कश्टसे बच जाता है । उसी भाँति सर्वसामर्थ्यवान्‌ 
प्रभु जीवके कष्टौंका स्वयं वहन करके सृष्टिकी विधि- 
क्रियाको ज्योँ-की-त्याँ रख उसे सुखी कर देते हैं। ऐसा 
-कंरनेका कारण यह है कि वह माया-विस्तारकी व्यवस्थामे 
कोई भाग नहीं लेते प्रत्युत उसे कष्टप्रद समझते हैं । यदि 
रबर खींचकर पतली न की जाय तो वह अपनी प्राकृतिक 
मोटाईरूपमें रहे यदि चाकू सानपर न रक्खा जाय तो क्यों 
उसमें चिनगारियाँ उठने लगें और यदि वायु अपने आघातोंसे 
जलमें लहरें न उठावे तो जल प्रशान्त रहे । इससे इन पदाथाँमे 
विकार उत्पन्न होता है और सम्बन्ध रखमेवालेको उसका 
अनुभव करना पड़ता है। अतः शिवजी सुष्टि-विकाससे सम्बन्ध 
नहीँ रखते, क्‍योंकि उसके विकासमें जीवोंको आदिसे 
अन्ततक कष्ट ही मिलता है । इससे वह विकास-दशासे 
विरत रहते हैं बरं समय आनेपर उसका संहार करते. हैं । 
उसीके साथ विकास-दशामें जो जीव उनके सम्मुख आता 
है वे उसे कर्मभोगसे मुक्त भी कर देते हैं, उसके स्थानमें 
स्वयं कष्ट सहन करते हैँ। और यही कारण है कि वह 
एकान्तमें उदासीन, समाधिम, संसारसे अलग रहते हैं । 
अत्र यह शंका उत्पन्न होती है कि यदि जीवके स्थानमै वह 
स्वयं कष्ट भोगते हें तो क्या वह जीवकोटिमें नहीं आ 
जाते १ समाधान है कि समुद्रमें समुद्र नहीं डूब सकता, 
अन्य जीव डूबते हैं | दूसरे, यदि कोई डूब रहा हो 
और समुद्र अपनी प्रबल लहरोद्वारा उसे किनारे पहुँचा दे 
तो ऐसा करनेसे समुद्रको क्या विकार उत्पन्न हो सकता 
है? यह तो उसका प्रतिक्षणका कार्य है । जब शिवजी 
सारी सृष्टिको एक पलमात्रमे नाश कर सकते हैं तब किसी 
जीवके किसी विशेष कर्मका नाश क्यो नहीं कर सकते ! 
यदि सरसोंका एक दाना सरसों नहीं है तो उसकी राशि 
सरसों केसे मानी जा सकती है! यदि विशेष जीवके 
कर्मोका नाश शिवजीद्वारा नहीं हो सकता तो सारी सृष्टिका 
भी नाश उनके द्वारा नहीं माना जा सकता। अतः वह कमों- 


का नाश कर सकते हैं और सबके दुःखोंको सहन करते हुए 
विकट वेषमें रहते हैं । 

क्या शिवजी जीवोंके क्टोको स्वयं सहन न करके ऐसे ही 
उनका नाश नहीँ कर सकते ! कर सकते हैं, पर वैसा करनेपर 
उसीके साथ सुट्टिका नाश हो जाय । जैसे सूतके बण्डलका एक 
भाग अरझ गया है तो उसे सुलझाना पड़ेगा और उस सुलझाने- 
में सुलझानेवालेको कष्ट सहन करना अनिवार्य होगा । यदि 
वह ऐसा नहीं करता वरं उसे तोड़ता है तो सूतके बण्डलमें 
कमी आनेसे उसके द्वारा निश्चित कार्यका सम्पादन न होगा | 
अतः दो बुराइयॉमेंसे कम घुराईको चुनना अच्छा है। जीव- 
विशेषके कष्टोके लिये सृष्टिका नाश नहीं किया जा सकता 1 


यदि एक और उदाहरण देनेकी अनुमति दी जाय तो 
निवेदन किया जाता है कि मोटर अपनी गतिके पूर्ण वेगके 
साथ चल रही है । इतनेमें देखा गया कि उसका मडगार्ड 
पहियेकी ओर झुका जा रहा है । यदि चतर ड्राइवर अपनी 
हस्तलाघयतापूर्यक रस्सीसे उसे गमन-दशाहीमें बाँध देता 
है तब तो ठीक है, अन्यथा उसे मोटर रोक देनी पड़ेगी, 
और उसके रोकनेसे निश्चित समयमें बह अभीष्ट स्थानपर 
नहीं पहुँच सकता । 

इसीके साथ एक और शङ्का है कि यदि सुष्टि-विकाससे 
शिवजी सम्बन्ध ही नहीं रखते तो उसके जड़ और चेतन 
पदार्थोंसे उनका सम्वन्ध कैसे रह सकता है ! उत्तर है कि 
वायु-वेगसे जलमें लहरें उठती हैं और समुद्र-प्रातत जलको 
उत्तङ्ग लहरावली क्षुब्ध रखती हैं, किन्तु जब पर्वतकी चट्टानके 
पास पहुँचती हैं तब वह उन्हें रोक देता है, आगे 
अधिक बढ्ने नहीं देता । उसी भाँति यदि कोई जीव शिवजी- 
के सम्मुख जाता है तो वह उसके दुःखोंको दूर कर देते 
हैं । शङ्का होती है कि जीवमें इतनो सामर्थ्य कृहाँ कि यह 
शिवजीके निकट पहुँच सके। उत्तर है कि नीरव आकाश 
तथा महाकाइमें प्रतिध्वनि सुनायी पड़ती है, वायु- 
लहरोंद्वारा समाचार और चित्र सहलो कोस भेजे जाते 
हैं, तब दूरस्थ जीवकी आत्तं पुकार महादेवजीतक क्यों 
नहीं पहुँच सकती ! प्रश्‍न होता है कि जब वह संसारसे 
सम्बन्ध ही नहीं रखते, तब वह संसारमै सम्भ जीवके ऊपर 
कृपा-दृष्टि ही क्यों करने लगे ! और यदि करते हैं तो सृष्टिसे 
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सम्बन्ध हुआ जाता है । उस दशामें महादेवजीका असम्बन्ध 
सम्त्न्धमें परिणत हुआ जाता है। निवेदन है कि 
जैसे गेंद प्रथिबीसे ऐथक होकर विरुद्ध क्रियाके साथ 
ऊपरको फेंका जाता है उस समय प्रथियी शान्त रहती 
है। पर जैसे ही उपाधिरूप विरुद्ध क्रियाकी शक्तिका 
अन्त होता है त्यां ही प्रथिवी अपनी आकर्षण-शक्ति- 
द्वारा उसे अपनी ओर आकर्षित कर लेती है । अस्तु; 
जवतक जीवमें अहंभाव रहता है तबतक वह भटकता 
फिरता हे और अपने अज्ञानके कारण क्लेश पाता 
व्याकुल होता है। व्याकुल्तामें अहंता दब जाती है 
तब उसमें दीनता प्रकट होती हे | यदि भाग्यवशात्‌ उसने 
एक वार भी श्रीशिबजीका स्मरण कर लिया तो वह तत्काल 
उनकी अकारण कृपासे घिर जाता है । जैसे दीवालके गिर 
जानेस अन्धकारपूर्ण कोठरीमें सूर्यप्रकाश चारों ओरसे 
पहुँच जाता है, उसी प्रकार शिवजीकी कृपा दीन बनते 
ही उसे शान्ति प्रदान करती है । दूसरे, जैसे चन्द्र-चाँदनी 
Ei स्वेत चादरसे ढक देती है पर उससे सम्बन्ध नहीं 

पाक कल्याण करते हुए सृष्टि- 
से सम्बन्ध नहीं रखते । 


श्रीशिवजी आशुतोष नामसे महादयाछ होनेके लिये 

प्रसिद्ध हैं । देखिये, जिनसे सव घृणा करते हें उन्हींको वह 
ङ्के ° ह. 

ह क्य जैसे सप, भूत, पिशाच। वह अपमानितको मान 

है जनको कहीं ठिकाना नहीं, उनको अपनी कृपा- 

कारे अनेक ठिकानोंका सामी बना देते हैं । 


बहुधा लोग, कहते हैं कि शिवजीके उपासकोंको धनकी 
कमी नहीं रहती | ऐसा होनेका क्या कारण ह ? जो शिवोपा- 
सक.इस वासनासे शिवकी उपासना करता है कि वह धनी 
होकर विषयादि सुखोंकों भोगे, तो उसको शिवजीकी ओरसे 
धन न नहीं किया जाता । हाँ, उस भक्तको अवश्य 
घनी बनानेमें उदारता दिखायी जाती है जो शुद्धान्तःकरणसे 
सात्तिक जीवन-निर्वाह और दीन-दुख्ियोकी सीय लिये 
धन चाहता है ट शिवजी उसे धन अवश्य देते हैं, क्योंकि जिस 
धनसे बुराइयोंके होनेकी सम्भावना अधिकतर हे ती 
से उनके भक्तका सङ्कत्प भलाई करनेका है, तो वह हा 
पूर्वक उसके मनोरथको पूर्ण करते हैं । जञ 


FR कोई ङ्का की जा सकती 
है कि क्या शिवजीके पास कोई धनका कोष है जिससे वह 


& अं सवानीसहितं नम्तामि & 


निकालकर याचकोंको देते हें ! उत्तर है कि धनका सञ्चय 
कोषरूपमे वहाँ किया जाता है जहाँ घनकी कमी होती है । 
जैसे कुण्ड अथवा तड़ागमें जल अन्य खानसे बहकर एकत्र 
होता है, क्योंकि उनके पास स्वतः जळागम-शक्ति नहीं है। 
पर प्रपातको क्या आवश्यकता है कि वह जल सञ्चय करे? 
उसके यहाँ तो सदेव रात-दिन कल-कल निनाद करता जल 
वेगपूर्वक बहता रहता है | उसी भाँति धनरूप शिवजीको 
कोष रखनेकी आवश्यकता नहीं है। जिसके यहाँ सुमेरुपर्यत 
ही खर्णका है उसके लिये धन सञ्चय रखना प्रयोजनातिरेक 
है । दूसरे, जिस पाघाणको नदीके तट बननेका सौभाग्य 
प्राप्त है उसका पादप्रक्षालन धाराका प्रत्येक जल-समूह करता 
आगे बढ्ता है। जहाँ एक आगे बढ़ा नहीं कि दूसरा आ 
पहुँचता है, इसी प्रकार उसकी सेवामे वे सत्र आते ही 
रहते हैं । अतः जो मनुष्य शिवजीकी उपासना तन-मन-धन- 
पूर्वक सात्त्विकी भावके साथ करता है उसके लिये उसके 
कर्मानुसार धन-प्रात्तिकी सीमा नहीं रहती वरं वह विपुल 
सम्पत्तिका स्वामी बन जाता है । यदि जलबाँधकों हटा 
दिया जाय तो जलका बहाव स्वतः होने लगता है, उसमें 
नाली आदि खोदनेंकी आवश्यकता नहीं होती । जिस परम 
भक्तके भाग्यमें दरिद्र अथवा न्यून धनका बाँध बँधा है 
वह यदि न चाहे तो दूसरी बात है, पर इच्छा होते ही 
शियकी कृपा-वाढ उस द्रिद्र-बाँधको तत्काल तोड़ देगी । 


इन सब बातोंकों सुनकर मनमें स्वतः शंका उठती है 
कि शिवजीकी भाँति अकारण कृपा विष्णु करते हैं कि नहीं? 
करते अवश्य हैं, पर जीवके कर्मोका ध्यान रखते हुए करते 
हैं । जैसे किसी मनुष्यके फोड़ा हुआ है, उससे उसको असह्य 
वेदना हों रही है। वह चिकित्सकके पास गया। उसने उसको 
चीर डालना निश्चय किया और रोगीको क्वोरोफार्म 
दिया । फोडेको चीरकर पट्टी बाँध दी । किन्तु चीरनेका 
दुःख रोगीको नहीं हुआ क्योंकि यह क्वोरोफामके नशेमें 
था । अतः श्रीविष्णु कर्ममोंग कराते हुए कृपा करते 
हैं । हॉ, यह बात अवश्य होती है कि जिसके ऊपर उनकी 
कृपा होती है उसको कमंभोगमें कष्ट नहीं मिलता । ऐसा 
करनेका कारण उनका सृष्टिसे सम्बन्ध रखना है । यदि ऐसा 
न किया जाय तो संसार-चक्रकी गतिमै विन्न आ जाय | 
किन्तु शिवजी सृष्टिके नियमोके पालन करनेकी चिन्ता किसी 
जीवके ऊपर कृपा करनेमें नहीं रखते, क्योंकि. वह सृष्टि- 


# सँहारमे कल्याण ॐ 


के सम्बन्धसे परे हैं । कल्पना कीजिये -कि एक स्रो चक्कीमें 
गेहूँ पीस रही है । इतनेमें एक दूसरी स्री आयी, उसने 
चक्कीके बीचमें एक मोटी ओर ऊँची लोहेकी कील घुसेड दी 
जिससे ऊपर और नीचेके तलेमें अन्तर पड़ गया, पर चक्की 
ज्यां-की-त्यो गमनशील है | इतना अवश्य है कि उस कील- 
पर रगड़ लगती है पर वह पूर्वकी भाँति चल रही है। इतनेमें 
जो गेहूँका घान चक्कीके भीतर है, किसी पदार्थद्वारा बाहर 
खींच लिया और कीलको भी हटा लिया । इसी प्रकार 
शिवजीकी कृपा विदोषरूपसे होती है और संसारचक्रमें 
भी बाधा नहीं पड़ती । 
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अन्तमें इस शंकाका समाधान किया जाता है कि क्या 
शिवजी मुक्ति दे सकते हैं ! उत्तर है कि दे सकते हैं और 
देते हैं । पर मुक्ति देना विष्णुका कार्य है । जबतक जीव 
विष्णुका भजन नहीं करता तबतक वह मुक्त नहीं हो 
सकता । अतः शिवजी अहनिश विष्णुका भजन करते रहते. 
हैं। और ऐसा करनेका कारण यही है कि वह उन 
जीवाँको जिन्होंने विष्णु-भक्ति नहीं की और जो मुक्तिके 
अधिकारी नहीं हैं, उनको अपने विष्णु-भजनका फल देकर 
मुक्ति-लाभ कराते हैं । 

लेख बढ्नेके भयसे अधिक नहीं लिखा जा सका। 


संहारमें कल्याण 


(लेखक--पं श्रीनरदेवजी शास्त्री वेदतीर्थ ) 


यद्यपि नाम “शिव? है तथापि उनमें संहारक-शक्ति ही 
विशेष है और उसी शक्तिके कारण . यह संसारमै सबसे 
अधिक प्रसिद्ध देवता है । 


तनपर वस्त्र नहीं, लँगोटीके लिये कपड़ा नहीं । जव 
कोई मिलने जाता है तो नीचे साँपको लपेटने लगते हैं । 
शरीरपर विभूति, गलेमें अस्थिपञ्ञर अथवा कंकाल, निवासके 
लिये इमुशान, ऐसा तो रुद्र रूप किन्तु नाम देखो तो “शिव? ! 
यह विरोधाभास भी बड़ा रहस्यपूर्ण है । इनका दूसरा प्रसिद्ध 
नाम “रुद्र' है | “रुद्र? इसलिये कि ये दुष्टोको रुलानेवाले 
हं । वेसे बैदिक शब्दोमे “यम्बक? कहलाते हैं । भूत, 
वर्तमान, भविष्य तीनों कालोंकी बातको आप जाननेवाले हैं-- 

&यम्बकं यजामहे? 


यह वेदमन्त्र प्रसिद्ध ही है । 


शिवजीका, रुद्रजीका यह भयङ्कर रूप भी है सही, 
किन्तु इनका शिवस्वरूप नहीं है, यह बात नहीं । यदि 
रुद्ररूपके अतिरिक्त इनका शिवरूप न होता तो वेदमन्त्र 


या ते रुद्र शिवा तनू: 
“हे रुद्र | तेरे जो शिव-कल्याणकारी शरीर हैं, रूप हें उनसे 
हमारा शिव कर-कल्याण कर, ऐसी प्रार्थना क्यों करते १ 
वस्तुतः बात यह है कि जब “शिव” अपने खरूपमें 


लीन होते हैं तत्र वह सौम्य रहते हैं, जब संसारके अनथोंपर 
दृष्टि डालते हैं तव भयङ्कर हो जाते हैं, और उस दशामें कवि 
शाङ्करके शब्दोंमें कहना पड़ता है कि-- 

शकर तु यदि शंकर हे, फिर क्यों विपरीत भयंकर है । 


संसारमें ईश्वरका सर्वश्रेष्ठ नाम है ॐ” | उसमें हैं तीन 
अक्षर “अ, उ, म्‌ '। वे हँ तीन शक्तिके द्योतक | अ=उत्पत्ति- 
शक्तिका योतक ( प्रजापतित्चल्मा ), उन्धारक अर्थात्‌ 
स्थिति-शक्तिका योतक (विष्णु ), म्‌=प्रल्य अर्थात्‌ संहारक- 
शक्तिका द्योतक (रुद्र) । तीनों शक्तियोंका पुञ्ज ही परमेश्वर 
है। वैदिक रुद्रीमें रुद्रकी समस्त संहारक शक्तियोंका 
विस्तृत वर्णन है । उसकी संहारक शक्तिमें ही संसारका 
कल्याण है । यदि रुद्रे संहारक शक्ति न हो तो असंख्य 
जीवात्माओके अदृष्ट अर्थात्‌ धर्मांधमके अनुरूप समयपर 
और तच्वोंके क्रमपूर्वक सुष्टिका संहार कौन करे! सुष्टिका 
संहार न हो तो फिर अदृष्ट चक्रके अनुसार प्रजापति भी 
बेठा-बैठा क्या करे, विष्णु भी क्या करे! संहारक शक्तिके 
कारण ही शिवजीकी अन्य देवताओंकी अपेक्षा अधिक 
पूजा होती है । पौराणिक गाथा भी, चाहे किसी रूपमें प्रथित 
हो, इसी तत्वका बोध कराती है | शिवजीके संहारमें ही 
संसारका कल्याण है । 


बेसे शिवजी योगविद्याके आब प्रवर्तक माने गये हैं | 
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केलासमें, हिमालयकी गोदमें रहें और योगके निगूढ तच्वोंको 
भी न जानें तो वहाँ क्या करें ? शिवजीने स्वयं कहा है-- 
विविच्य सर्वश्ञा्याणि विचार्य च पुनः पुनः । 
इदमेकं सुनिष्पन्नं योगशास्त्र परं मतम्‌॥ 
“मेने समस्त झांकी विवेचना की, उन शास्त्रांको 
बार-बार विचारा और में इसी निश्चयपर पहुँचा हूँ कि योग- 
शास्त्रसे बढ़कर कोई शास्त्र नहीं है ।? 
बैसे शिवजी नत्यविद्याके आद्य प्रवर्तक थे और उनके 
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ह-लू--यह व्याकरण-शात्रके मूल १४ सूत्र निकले । 


योग-विद्याके प्रवर्तक, नृत्यविद्याके उत्पादक, व्याकरण- 
शास्नके सञ्चालक शिवजीका बाहरीरूप भले ही भयङ्कर 
हो, किन्तु उनकी सब कृतियाँ शिवकारक ही हैं । इसीलिये 
परिणामवादको लेकर रुद्रजी शिव ही हैं-चाहे पौराणिक 
शिव हों, चाहे वैदिक शिव हों, चाहे परमपदको प्राप्त 


क भवं भवानीसहितं नमामि # 


या [| [ ° 
योगाचायं शिव, नत्तकाचायं शिव अथवा व्याकरण-शा्नके 
प्रवर्तक शिव हों ॥ 

उस परमपिता प्रभुसे हम प्रतिदिन सन्ध्यामें प्रार्थना 
करते हैं -- 

नमः दाम्भवाय च, मयोभवाय च, नमः शक्कराय च, 
मयस्कराय च, नमः शिवाय च, दिवतराय च ॥ 

क्यों? 

इसलिये कि सांसारिक दृष्टिसे रुद्र हैं एकादश--प्राण, 
अपान, व्यान, समान, उदान, नाग, कूर्म, कृकल, देवदत्त, 
धनज्ञय--वे दश और मुख्य प्राण ग्यारहवौँ जिसके कि ये 
उपयुक्त दशा भेद हैं । शरीर-यन्त्रको यही चलाते रहते हैं । 
ये टीक-ठीक चलें तो मनुष्यका सत्र शिव-कल्याण समझिये, 
नहीं तो यही रुद्र रुलानेवाले बन जाते हैं । इनमेंसे एककी 
गति भी बिगड़ी तो शरीर निकम्मा बना समझिये । जो इन 
एकादश प्राणोंको बशमें रखता है, मिताहार-विद्दारद्वारा, 


योगाभ्यासद्वारा, वही सुख पाता है। इसीलिये एकादश 
रुद्रोंकों प्रसन्न करो । 


वन Seo 


शिव ओर शक्ति 


( लेखक--पं० श्रीरामद्यालजी मजुमदार एम० ए० ) 


१-उपक्रम 


६. व और शक्ति क्या हैं ! पहले इनका 
#९ परिचय देना आवश्यक है । क्‍योंकि 
पि “देवे परिचयो नास्ति वद पूजा कथं भवेत्‌?- 
2 ॥ अर्थात्‌, यदि देवताके साथ परिचय ही 
(4 हीं हुआ तो फिर पूजा कैसे होगी! 
र | परन्तु उनकी कृपाके विना उनका परिचय 
र 2 i मिल सकता है! यदि उनकी कृपासे 

को उनका परिचय मिल तो 
फिर पूजामपि न काङक्षति?, अर्थात्‌ वह पूजा भी ५405 
दोनों प्रकारसे पूजा कठिन हो जाती है। तथापि उनके 
समझनेकी जो चेश है वह उन्हींकी करुणा-प्रात्तिकी चेश- 
मात्र है । यह आज्ञा भी उन्हींकी है। 


शिव-शब्दका धातुगत अर्थ क्या है ! (शीड? 
~ 


धातुः 


का अर्थ है शयन करना । जिसमें सब शयन करते 
हैं वही शिव हैं । अनन्तकोटि जीवाँसे पूर्ण यह 
अनन्तकोटि विश्व कहाँ शयन करता है ? निःसीम चेतन्य- 
सागरके वक्षःस्यलपर अनन्तकोटि विश्व-तरङ्ग निरन्तर लहरा 
रहे हैं, प्रवाहित हो रहे हैं | जो कुछ देखा जाता है, सुना 
जाता है, स्मरण किया जाता है सब उसी रिय-चेतन्यमें 
शयन किये हुए हैं । तब यह शिव हैं कौन ! 
यप्परं ब्रह्म स एकः, य एकः स रुद्रः, यो रुद्रः स 
ईशानः, य ईशानः स भगवान्‌ महेइवरः। 
( अधवेशिरउपनिपद्‌ ) 
स्कन्दपुराण भी इसी ध्वनिमें ध्वनि मिलाकर कहता है- 
ॐ एकं ब्रह्म॑ वाद्वितीयं समस्तं 
सत्यं सत्यं नेह नानास्ति किञ्चित्‌। 
एको रुद्रौ न द्वितीयोऽवतस्थे 
सस्मादेकं स्वां प्रपद्ये महेशम्‌ ॥ 


# शिव और शक्ति # 


शिव ही परमात्मा हैं । वह एक; अद्वितीय, परम पुरुष 
हैं । वही एकमात्र सत्य वस्तु हैं । नानारूपमें जो देखा जाता 
है वह कल्पित है, वह मिथ्या है--वह है ही नहीं । 
° गमे ७. 
आचार्य गोडपाद अपनी माण्डूक्यकारिकामें देहके सम्बन्ध- 
मै कहते हैं-- 
आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमानेऽपि. तत्तथा । 


अर्थात्‌ जो वस्तु न आदिमे है न अन्तमें, वह वर्तमानमें 
भी नहीं हो सकती । गीतामें भी यही बात कही गयी है- 


नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते. सतः । 


अर्थात्‌ जो असत्‌ है उसकी विद्यमानता ही नहीं होती 
और जो सत्‌ है उसकी अविद्यमानता भी किसी कालमें नहीं 
हो सकती । 


शिव ही सत्य हैं एवं यह नाम-रूप-विशिष्ट जगत्‌ शिव- 
चेतन्यमें प्रवाहित होता हुआ वैसे ही सत्य-सा प्रतीत हो रहा है, 
जैसे रजुमै कल्पित सप । पूर्ण सत्यकी अनुभूति मनुष्यको हो 
नहीं सकती, इसीलिये मिथ्याकी किञ्चित्‌ सहायतासे वह सत्य 
वस्ठुकी धारणा कर सकता दै। आइवलायन ऋषिने नाम-रूपके 
किञ्चित्‌ अवलम्बनके द्वारा सरस्वतीकी उपासना कर ज्ञान प्राप्त 
किया था, यह सरस्वती-रहस्योपनिषद्मे पाया जाता है। अद्वय 
ज्ञान ही एकमात्र तत्व है। यही सत्य है-और सब मिथ्या 
है । जिसप्रकार सूर्यकी किरणें जब आकारमें प्रसरित रहती 
हैं तब उन्हें कोई देखता नहीं किन्तु दीवालपर प्रतिबिम्बित 
होनेपर वे देखी जाती हैं, इसी प्रकार सत्य वस्तुका प्रतिबिम्ब 
मिथ्या-दृष्टिसे प्रतिबिम्बित होनेपर विश्वके रूपमै प्राप्त होता है । 
सृष्टिके न रहनेपर सृष्टिकत्ताके प्रकाशके लिये कोई स्थान ही 
नहीं रह जाता, इसीलिये मिथ्या सुष्टिकी आवश्यकता है । 
अद्वेत-भाव ही स्थिति या सिद्धि दै, द्वेत-उपासना .उसी 
अद्वेत-स्थितिकी प्राप्तिका साधन है। श्रुतिने इसी प्रकारसे द्वेत 
और अद्वेतकी आवश्यकता दिखलायी है। श्रीमद्भागवतमे 
भी कहा है-- 


दन्ति तत्तत्वविदस्ततवं यज्ज्ञानमद्दयम्‌ । 
ब्रह्म ति परमात्मेति भगवानिति शब्धते॥ 
तच्ववेत्तालोग उस अद्वय ज्ञानको ही तत्त्व कहते हैं। वही 


ब्रह्म, परमात्मा, भगवान्‌ इत्यादि शब्दोद्वारा लक्षित होता है। 
साक्षात्‌ श्रुति द्वैत-अद्वैतके सम्बन्धमे कहती है-- 


यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं जिघ्रति, 
तदितर इतरं पझ्यति, तदितर इतरं £2णोति, तदितर इतर- 
मभिवदति, तदितर इतरं मनुते, तदितर इतरं विजानाति । 
यत्र वा अस्य सर्वमास्मैवाभूत्‌ तष्केन कं जिव्रेत्‌, तस्केन 
कं पझ्येत्‌, तत्केन कं श्टणुयात्‌, तस्केन कं अभिवदेत्‌, 
तस्केन कं मन्वीत, तस्केन कं विजानीयात्‌ । 


येनेदं सव॑ विजानाति तं केन विजानीयात्‌, विज्ञातार- 
मरे केन विजानीयात्‌ । 


जिनमें सब वस्तुएँ शयन करती हैं यही शिव हैं । वही 
अद्वय ज्ञान हैं, वही निर्गुण ब्रह्म हैं। शिव जब अपने 
स्वरूपमें रहते हैं, जब वह अपनी शक्तिको क्रोड़ीभूत करके 
( गोदमें लेकर ) एक होकर रहते हैं, तब सृष्टि नहीं होती । 
वह जब अपनी मायाको, अपनी शक्तिको अङ्गीकार करते 
हैं उस समय अपने स्वरूपमें स्थित रहते हुए ही सगुण-भाव 
धारण करते हैं | सगुण-अवस्यामें बही विश्वरूप हो जाते हैं । 
इस विश्वरूप-अवस्थामे, जगतूमें ऐसी कोई वस्तु ही नहीं जो 
भीतर चैतन्यसे विधृत न हो और बाहर शक्ति क्रीड़ा न करती 
हो । समस्त देवता यही शिव-शाक्ति हैं, स्थावर-जङ्गम समस्त 
वस्तु इन्हीं शिव-शक्तिकी मिलित अवस्था है। जिनको समस्त 
देवताओंमें अभेद-विचार रखनेकी शिक्षा नहीं मिली, उनकी 
शिक्षा कुशिक्षामात्र है । सभी देवता वही एंक परमात्मा हैं, 
तथापि गुरुने जिनको निर्दिष्ट किया है वही विश्वरूप होते 
हुए ही शिष्यके लिये सर्वस हैं । श्रीमहावीरजीका यह 
कथन एकमात्र सत्य है-- 


श्रीनाथे जानकीनाथे अभेदः परमास्मनि । 
तथापि मंम सर्वस्वं रामः कमललोचनः ॥ 


लक्ष्मीपति, परमात्मा श्रीविष्णुमें और सीतापति श्रीराममें 
कोई भेद नहीं दै तथापि मेरे सर्वस्व तो कमल-लोचन 
श्रीराम ही हैं । खयं श्रुति कहती है-- 
ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ 
यस्मिन्देवा अधिचिइवें निषेदुः । 
यस्तन्न वेद किम्टचा करिष्यति 
य इत्तद्विदुस्त इमे समासते ॥ 
(ऋग्‌० सं० २।३। ३१) 


“नृग आदि वेदप्रतिपा्य शब्द-रूप जिस परम 
व्यौममै वेदस्तुत निखिल देवता निवास करते हैं,. उस 


२६६ # भय भवानीसहितं नमामि # 


परम व्योमको जो नहीं जानता, ऋगादि मन्त्र उसका क्या 
करेंगे ! जो उसको जानते हैं वही मोक्ष लाभ करते हैं ।? 


शिव, दुर्गा, काली, राम, कृष्ण, गणपति, सूर्य, विष्णु- 
इनमें जो किसीको छोटा, किसीको बड़ा समझते हैं उनकी 
कहाँ गति है १ शास्त्र भी ऐसा ही निर्देश करते हैं । मुण्डमाला- 
तन्त्रमे लिखा हे-- 


रुद्रस्य चिन्तनाद्रुद्ठो विष्णुः स्याद्विष्णुचिन्तनात्‌ । 
दुर्गायाश्रिन्तनादुदुर्गा भवस्येव न संशयः ॥ 
यथा शिवस्तथा दुर्गा या दुर्गा विष्णुरेव सः । 
अत्र यः कुर्ते भेदं स नरो मूढदुर्मतिः ॥ 
देवीविष्णुशिवादीनासेकरचं परिचिन्तयेत्‌ । 
भेदक्रृञ्ञरकं याति रौरवं नात्र संशयः ॥ 


मुण्डमाला-तन्तरके ये शब्द श्रुतिकी ही प्रतिध्वनि हैं । 
रुद्रहृदयोपनिषद्मे शिव-शक्तिके सम्तरन्धमें जो कहा गया है; 
सीताराम, राधाकृष्ण--सभी शक्तिजड़ित इक्तिमानके 
सम्बन्धमे भी वही बात पायी जाती दै । श्रुति कहती है-- 

सवं देवास्मको रुद्रः सर्वे देवाः शिवाव्मकाः । 

रुद्रस्य दक्षिणे पाइवें रविम्रह्मा श्रयो$्ययः ॥ 

वामपाइवे उमा देवी विष्णुः सोमोऽपि ते त्रयः । 

या उमा सा स्वयं विष्णुर्यो विष्णुः स हि चन्द्रमाः॥ 

ये नमस्यन्ति गोविन्दं ते नमस्यन्ति शाङ्करम्‌ । 

येज्चेयन्ति हरिं भक्व्या तेऽर्च॑यन्ति वृषध्वजम्‌ ॥ 

ये द्विषन्ति विख्पाक्ष ते द्विषन्ति जनाद॑नम्‌ । 

ये रुद्रं नाभिजानन्ति ते न जानन्ति केशवम्‌ ॥ 

रुद्रात्‌ प्रवर्तते बीजं 'बीजयोनिजेनादंनः । 

यो रुद्रः स स्वयं ब्रह्मा यो ब्रह्मा स हुताशनः ॥ 

नह्यचिष्णुयो रुद्र अझीषोसास्मकं जगत्‌ । 

पुँ लिङ्गं सर्वमीशानं ख्रीलिङ्गं भगवस्युमा ॥ 

डमारुद्रारिमकाः सर्वाः प्रजाः स्थावरजङ्गमाः । 

व्यक्तः सवंसुमारूपसव्यक्तः तु महेइवरः॥ 

उभाइाङ्करयोर्योगः ,स योगो विष्णुरुच्यते । 

यस्तु तस्मै नमस्कारं कुर्याच्छक्तिसमन्वितः ॥ 

आत्मानं परमात्सानमन्तरात्मानमेव च॥। 

ज्ञात्वा त्रिविधमास्मानं परसात्मानमाश्रयेत्‌ ॥ 


इसके अतिरिक्त, श्रुति भी कहती है कि संसारमै जो 
कुछ देखा जाता है, सुना जाता है, स्मरण किया जाता है, 
सभी शिव-शक्ति है.। रुद्र नर हैं, उमा नारी हैं; रुद्र ब्रह्मा 
हैं, उमा वाणी हैं; रुद्र विष्णु हे; उमा लक्ष्मी हैं; रुद्र सूर्य 
हैं, उमा छाया हैं; रुद्र सोम हैं, उमा तारा हैं; रुद्र दिन हैं, 
उमा रात्रि हैं; रुद्र यज्ञ हें, उमा वेदी हैं; रुद्र वहि हैं, उमा 
स्वाहा हैं; रुद्र वेद ह, उमा शास्र ह; रुद्र वृक्ष हैं, उमा वली 
हैं; रुद्र गन्ध हँ, उमा पुष्प हँ; रुद्र अर्थ हैं, उमा अक्षर हे; 
रुद्र लिङ्ग हैं, उमा पीठ हैं । श्रुति सर्वत्र कह रही है--“तस्मै 
तस्यै नमो नमः ।' जो पुरुष हृदयमे ऐसी भावना रखते हुए 
सर्वत्र नमो नमः? कर सकते हैं वही धन्य हैं ! नमः--का 
अर्थ श्रुति करती है--न मम | मनुष्य 'मेरा-मेरा? कहकर 
घोर नरकमें पड़ता है; जो “मेरा कुछ नहीं है, सब तुम्हारा 
है, सब तुम्हारा है? कहते रहते हैं वही अनायास इस भीष्म 
भवार्णवसे पार हो जाते हैं । शिवके सम्बन्धमें श्रुति कहती है- 
कुन्रचिद्रमनं नास्ति तस्य पूर्णस्वरूपिणः । 
आकाशमेकं सम्पूर्णं कुत्रचिन्नेव गच्छति ॥ 
शिव पूर्ण चैतन्य हैं, वह कहीं भी गमन नहीं करते | 
आकाशके समान वह पूर्ण हैं, वह सर्वत्र ही हैं । पुरुषोत्तम 
श्रीरामके सम्बन्धमें भी यही बात है-- 
रामो न गच्छति न तिष्टति नानुशोच- 
त्याकाङ क्षते त्यजति नो न करोति किञ्चित्‌। 
आनन्दमूर्तिर चलः परिणामहीनो 
सायागुणाननुगतो हि तथा विभाति॥ 
जो शिव निर्गुण ब्रह्म और तुरीय हैं वही उसी काळमें 
सगुण और विश्वरूप हैं-यह शाज्नोंका निर्देश है | शिव ही 
आत्मा हैं । अब अधिक न लिखकर आचार्य शाङ्करके एक 
वछोकका अवतरण देकर आगे बढ़ जाना है। मानस-पूजाका 
वर्णन करते हुए भगवान्‌ शङ्कराचार्य शिवको लक्ष्यकर 
कहते हू 
आत्मा ववं गिरिजा मतिः सहचराः प्राणाः शरीर गृहं 
पूजा ते विषयोपभोगरचना निद्रा समाधिस्थितिः । 
सञ्चारः पद्रयोः प्रदक्षिणविधिः स्तोत्राणि सर्वा गिरो 
ययस्कर्म करोमि तत्तदखिलं शम्भो तवाराधनम्‌ ॥ 


शिव जिसप्रकार आत्मा हें, उसी प्रकार शक्तिके 
सम्बन्धमें भी गुसार्णव-तन्त्र हर-पार्वती-संवादके अपराधः 
भञ्जनस्तोत्रमे कहता दै--- 


# शिव औरे शक्ति # 


स्वं भूमिरत्वं जलोघस्त्वमसि हुतवहरत्वं जगद्वातरूपा 

त्वळ्चाकाशो मनश्च प्रकृतिरपि महत्पूविंका$हडूकृतिश्र । 

आत्मा एवासि मातः परमिह भवती त्वत्परं नेव किञ्चित्‌ 

क्षन्तव्यो मेऽपराधः ` प्रकटितवदने कामरूपे कराले ॥ 

जो एक ही कालमें निर्गुण; सगुण, आत्मा हैं, वही 

उसी समय अवतार भी हैं । अवतार न होनेसे मनुष्यकी 
चित्तशुद्धि किसी प्रकार भी नहीं होती । चित्तशुद्धिके विना 
ज्ञान होना सम्भव नहीं है। 


२-प्राथेना 


प्रठयाह्ादर्म निमम्म भैरव और प्रलयाह्वाद-निमञ्गा 
काळरात्रिके निकट जगतूके आदि ज्ञानगुरु श्रीवशिष्ठदेवकी 
प्रार्थना यहाँ जीवक्रे कल्याणके लिये संक्षेपमं कुछ कही 
जाती है । प्रलयमें शिव-शक्ति कौन-सी मूर्ति धारण करते हैं 
इसका उल्लेख भी यहाँ आवश्यक है । परन्तु अपने ही पुत्र- 
कन्याओंका मस्तक चर्वण करना, उनके उष्ण शोणितसे 
अपने देहकों आष्ठावितकर नृत्य करना, अपने ही बनाये हुए 
अपने अत्यन्त प्रिय जीवोसे पूर्ण अनन्तानन्त ब्रह्माण्डको 
ध्वंसकर प्रल्याह्णादमें मग्न होना क्या है, केसां है! इसका 
कारण ठूँढ्ने न जाकर मन-ही-मन इसकी भावनामें चित्तको 
डुबाये रखनेकी चेटा करना ही अच्छा है । वशिष्ठदेव 
प्रार्थना करते हैं-- 
डिम्ब डिम्बं सुडिम्बं पच पच सहसा झम्य झम्यं प्रझम्यं 
नृत्यन्ती शव्दवायैः स्रजमुरसि शिरःशेखर ताक्ष्येपक्षेः । 
पूर्ण चक्त्रासवाना यममह्िषमहाश्ङ्गमादाय पाणौ 
पायाद्‌'वो चन्द्यमानः प्रलयमुदितया भैरवः कालराज्या ॥ 
( योगवाशिष्ठ० महा० नि० उ० ८१। १०२ ) 


बद्ध्वा खङ्गङ्ग्ङ्गे कपिलपुरुजटामण्डल॑ पद्मयोनेः 
कृत्वा देस्योत्तमाङ्ग : ्रजमुरसि शिरः शेखर ताक्ष्यपक्षेः । 
या देवी भुक्तविजवा पिबति जगदिदं साद्रिभूपीठमाद्यं 
सा देवी निष्कलङ्का कलिततनुलता पातु नः पालनीयान्‌॥ 

( योगवाशिष्ठ ० नि० उत्तर १३३ । ३०) 


कुछ परिचयके साथ-साथ इन श्वोकाँका अर्थ समझने- 

की चेष्टा की जाती है । अविद्यावृता चित्स्वरूपा, निखिल 

` संसाररूपी चित्रमें देदीप्यमाना, विद्याके बलसे अविद्याकी 
मलिनता दूर होनेपर निर्मल, प्रशान्त आकाशरूपवाली, 

विशालशरीरा भेरवी देवी अनन्त आकाशको परिव्याप्तकर 


अत्यन्त भयङ्कर रूपवाले कल्पान्तरुद्रके सामने नृत्य कर 
रही हैं और कल्पान्तरुद्रके ललाटस्थित अभिसे निखिले 
विश्वरूपी वनभूमि दग्ध होकर स्थाणुमात्र अवरिष्ट रह 
गयी है । वह अत्यन्त वेगशील नृत्यके आवेशमे 
प्रलय-पवनसे प्रकम्पित वनराजिके समान नाच रही हैं और 
नृत्य करते हुए आकाशवत्‌ भयङ्कर शरीरधारी कल्पान्त रुद्र- 
की अर्चना करती हैं। साथ-ही-साथ कल्पान्त रुद्र भी देवीके 
समान विशाल शरीर धारणकर नृत्य कर रहे हैं। यह दृश्य 
साधकके आभ्यन्तरमै जययुक्त होवे । 


हे श्रोतागण ! जो देवी रक्त और मादक द्रव्योंसे पूर्ण 
यममहिषके महाश्रङ्गको हाथमें घारणकर डिम्ब-डिम्ब-सुडिम्ब, 
पच-पच, झम्य-झम्य-प्रझम्य इत्यादि तालव्यज्ञक शब्द 
करती हुई नाच रही हैं, जो देवी गलेमै सुण्डोकी माला पहने 
हुए. शोभायमान हो रही हैं, जो देवी गरुडके पक्षद्वारा अपने 
मस्तकको विभूषित कर रही हैं, प्रलयमे जगत्‌को भक्षणकर 
जो देवी कालरात्रिखरूपिणी होकर प्रलयानन्दमें विदल हो 
रही हैं, वही देवी नृत्य करती हुई जिन महाभैरवकी अर्चना 
कर रही हैं, कालरात्रिके द्वारा वन्दित वह कालरुद्र, तुम्हारे 
ज्ञानप्रतिबन्धक दोषको दूर कर तुम्हारी रक्षा करें। 


हे भैरव ! हे कालरुद्र !! तुम सव प्राणियोंके डिम्ब, 
अर्थात्‌ अनर्थकारी भोगोंके उपाधिखरूप इस स्थूल शरीरादि 
प्रपञ्चको भक्षण किया करते हो । पश्चात्‌ दूसरे डिम्ब अर्थात्‌ 
सूक्ष्म शरीरादि प्रपञ्चको भक्षण करते हो। पुनः सुडिम्ब 
अर्थात्‌ कारण-शरीरको भी चरम साक्षात्कारमें तत्त्वतः 
आविभू'त करके प्रझम्य अर्थात्‌ सम्यक्‌ रूपसे भक्षण कर 
जाते हो । सबको खा-पीकर पञ्चमादि ( मकारादि ) योग- 
भूमिकाका आरोहणकर सहसा अति शीघ्र 'पच-पच! सप्तम 
भूमिकापर्यन्त अच्छी तरह पचा जाते हो। कालरात्रि 
भुवनेश्वरी-कर्तृक विदेह कैवल्यके द्वारा तुम स्तूयमान हो । 
महारृत्यपरायणा कालरात्रिके सहित हम तुमको नमस्कार 
करते हैं । तुम हमारे ज्ञान-प्रतिवन्धक सब दोषोंको दूरकर 
हमारी रक्षा करो । 


सर्वशरण्या काळरात्रिरूपी मयूरी महाप्रलयमें कोटि 
्रह्माण्डरूपी विषधरोंके समूहको भक्षण करती हुई जब नृत्य 
करती है तत्र उसका रूप केसा भयङ्कर होता है? जो देवी 
महाकल्पान्तमें संहृत ब्रह्माके पिङ्गलवर्णे उस जरामण्डलको 
जङ्गाङ्ग श्टङ्गमै बाँधती हैं, जो देवी देत्योंके मस्तकोंकी मुण्ड 
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# भच भवानीसहितं नमामि # 


माला गूँथकर गलेमें लटकाये रखती हैं, जो देवी संहृत 
गरुडके पक्षद्वारा सिरका »शज्ञार करती हैं, जो देवी विश्वके 
प्राणिमात्रको भक्षणकर पर्वत और भ्रूपूष्ठके साथ समस्त 
जगत्‌को चट कर जाती हैं, इसप्रकारकी सर्वनादाकारिणी 
“होते हुए भी जो निष्कलङ्का हैं, दोषलेशसे शून्य हैं, शुद्ध 
चिन्मात्र खभाववाली हैं; जो देवी हमारे ऊपर अनुग्रह 
करनेके लिये सुन्दर तनुछता-कल्पित सञ्चारिणी लताके 
समान अति मनोरम शरीर धारण करती हैं-अहा ! हरि-हर- 


ब्रह्मादिद्वारा वन्दित वह देवी समस्त देवीरूपमै अवश्य ही 
पालनी य-हमारी रक्षा करें । 


३-शक्ति कया है ९ 


शिव “इ? कारून्य होनेपर शय हो जाते हें और 
शक्तिका अस्तित्व भी शिव अथवा चैतन्यके बिना नहीं रह 
जाता । शक्ति जब शिवक्रे साथ मिल जाती हें तब वही ब्रह्म 
और वही ब्रह्ममयी हैं | ऐसी अवस्था शक्ति शक्तिमानसे 
अभिन्न हैं । शक्ति आत्माकी अस्पन्दस्वरूपिणी हैं। शक्ति जब 
स्पन्दस्वरूपिणी ` होती हैं तब वही जगतका आकार 
धारण करनेवाली विश्वरूपिणी बनती हैं । इसप्रकार शक्ति 
स्पन्दखरूपिणी हैं और अ स्पन्दखरूपिणी हैं । स्पन्द- 
) ५4६७ महामाया ही जगत्को मोहग्रस्त करती हैं और 

1 प्रसन्ना वरदा नृणां भवति मुक्तये-' वही महामाया 
प्रसन्न होनेपर वरदा होकर मुक्ति प्रदान करती हैं । 'श्रीश्री- 


चण्डी) में शक्तिके सम्बन्धमे छ; प्रश्न किये गये हैं 
भगवन्‌ का हि सा देवी महामायेति याँ भवान्‌ । 
बवीति केथसुस्पन्ञा सा कर्मास्याश्च कि द्विज॥ 
यत्स्वभावा च सा देवी यह्स्वरूपा यदुः्भवा । 


तत्सव श्रोतुमिच्छामि स्वत्तो ब्रह्मचिदां वर ॥ 


' प्रभौका उत्तर दिया गया है। 
हीं कही जा सकी । ब्रह्माकी 


यच्च लिक कचिद्वस्तु सदसद्वाऽसिल।हिमिक्रे । 
तस्य स्वस्थ या शक्तिः सा स्व किं स्तूयसे तदा ॥ 
“हे अखिलाम्तिके सर्वस्वरूपे ! 
जो बस्तु जिस किसी स्थानमें हैं उन 
है वही तुम हो, 


नित्य या अनित्य 
नके समुदायकी जो शक्ति 
अब तुम्हारी अधिक स्तुति क्या करें ? 


अर्थात्‌ ठम्हारे विना-जब्रःऔर कुछ है ही नहीं, तब तुम्हारा 
स्तवन कोन कर सकता, है १? 

शक्तिको “माया? कहा जाता है । जब शक्ति सर्व- 
शक्तिमान्‌ परमेश्वरमें मिलकर एक हो जाती हैं तव इनके 
लिये हि? ऐसा भी नहीं कहा जाता, क्योंकि ब्रहामें शक्तिके 
प्रवेश कर जानेपर बह अलग दिखायी नहीं देतीं। और “नहीं 
हे? यह भी नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि फिर शाक्तिकी 
अभिव्यक्ति किसप्रकारसे होगी ! जो “नहीं? है उसे “है? 
कहकर मान लेना ही मायाका कार्य है। इसलिये अद्वेत- 
ज्ञानके साथ यहाँ कोई विरोध नहीं होता । 


<दयीभांगवत?में शक्तिकी उपासनाके सम्बन्धमें जो शङ्का 
और मीमांसा'की गयी है वह भी यहाँ उल्लेख करनेयोग्य 
है। शक्ति प्रश्‍न करती हैं-- 

भगवन्‌ देव देवेश मिथ्य्रा मायेति विश्रुता । 

तस्याः कथम्रुपास्यस्वं भवेन्झुक्तावनन्वयात्‌॥ 

श्रद्धा न जायते छापि मिथ्यावस्तुनि कुत्रचित्‌। 

देख्या उपासना चेयं श्रुता मायाश्रिता प्रभो॥ 


भगवान्‌ महेश्वर इसके उत्तरमें कहते हैं-- 
नाहं सुमुखि मायाया उपास्यत्वं बुवे क्रचित्‌ । 
सायाधिष्ठानचैतन्यं उपास्यस्वेन कीतिंतम्‌॥ 


श्षैवागममें जो शिव हैं, चण्डीमें जो शक्ति हैं, वही 
भागवतमें राधा-कृष्ण और रामायणमें सीता-राम हें । 
वाल्मीकी यरामायण--सुन्दरकाण्डके ५१ वे अध्यायके 
३४ वें छोकमें श्रीहनूमानजी रावणको उपदेश देते हैं--- 
यां सीतेत्यभिजानासि येयं तिष्ठति ते गृहे। 


कालरात्रीति तां विद्वि सर्वेळङ्काविनादिनीम्‌॥ 


अध्यात्मरामायणमें एकाधिक स्थानमें इन्हीं सीतादेवी- 
को “महामाया', “काली? इत्यादि नामोंसे भी सम्बोधित किया 
गया है और श्रीरामको “महारुद्र? कहा गया है | कहा गया 
है--"रामो ज्ञानमयः शियः? इत्यादि । 

विस्तारभयसे अवतारके 'सम्बन्धमें यहाँ और कुछ 
कहनेकी इच्छा नहीं होती । केवल इतना ही कहता हूँ कि 
जिन मधुसूदन सरस्वतीने अद्वेत-सिद्धिका प्रतिपादन किया 
है, बही ऋषियोंका पदानुसरण करते हुए कह रहे हैं-- 


ऋ शिव और सती ऋ 


ध्यानाभ्यासवशीकृतेन मनसा तंज्ञिंगुंणं निष्क्रियं 
ज्योतिः किञ्चन योगिनो यदि परं पइ्यन्ति पञ्यन्तु ते। 
अस्माकं तु तदेव छोचनचमत्कारायः भूयाच्चिरं 
कालिन्दी पुलिनेषु यत्किमपि तन्नीलं महो धावति॥ 
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“योगाभ्यासमें चित्तको वशीभूतकर निर्गुण, निष्क्रिय, 

ज्योतिःस्वरूपको जो सब योगी मनमै धारण करते हैं, 

अर्थात्‌ जो निर्गुणको इसम्रकारसे देखते हैं, वे वहीं देखें; पर 

हमारा मन तो काळिन्दीपुलिनविहारी, लोचन-चमत्कार 
तिः पीछे 

इयामसुन्दर-मूर्तिके पीछे ही दौड़ता है | 


———— OT 


. शिव ओर सती 


( लखक-श्रीजयरामदासजी “दीन” रामायणी) 


शिव-सम को रत्रुपति-्रत-धारी। बिनु अघ तजी सती-असि नारी ७ 
श्रीरामचरितमानसकी इस चौपाईमें ग्रन्थकार श्री- 
गोस्वामीजीने महर्षि याज्ञवल्क्यके प्रवचनके द्वारा भगवान्‌ 
शिव और माता सतीदेवीकी असीम महिमा बढे ही सुन्दर 
ढङ्गसे प्रतिपादित की है । प्रथम चरणमें'झिव-सम को? और 
द्वितीय चरणमै “सती-असि नारी? पदके द्वारा दम्पतीकी 
महिमाकी गम्भीरता पराकाष्ठाको - पहुँचा दी गयी है । 
भगवान्‌ शिवके लिये “रश्ुपति-ब्रत-धारी” विशेषण ही उनके 
्रतकी महत्ताको प्रकट कर रहा है, क्योंकि संसारमै सब 
धर्मोका सार, सब तच्योंका निचोड भगवत्प्रेम ही निश्चय किया 
गया है । भगवान, परब्रह्म दृढ़ निष्ठाका हो जाना ही 
परम विशिष्ट धर्म है और भगवान्‌ दिवने तो अपने अनुभवसे 
इसीको सार समझकर जगतको ' निःसार निश्चित कर लिया 
था । जैसे-- 
उमा कहों में अनु भव अपना | सत हरिभजन जगत सब सपना ७ 


इसी प्रेम-प्रभावकी महिमासे सती-ऐसी नारीमें भी 
उनकी आसक्ति न थी । जिस समय त्रेतायुगमें कुम्भज 
ऋषिके आश्रमसे वह सतीके साथ. कैलासको लौट रहे थे, 
उसी समय दण्डकारण्यमें सीताहरणके कारण पल्नीवियोगमें 
दुःखित मानव-लीला करते हुए श्रीरचुनाथजीका उन्हें दर्शन 
हुआ और उन्होने “जय सचिदानम्द परधामा? कहकर 
उनको प्रणाम किया । इसपर सतीको यह सन्देह उत्पन्न 
हुआ कि नृपसुतको “सच्चिदानन्द परधामा? कहकर सर्व 
शिवने क्यो प्रणाम किया १ भगवान्‌ शिवने सतीको भगवत्‌- 
अवतारकी बात अनेक प्रकारसे समझायी, परन्तु उन्हें 
बोध न हुआ-- 


लाम न उर उपदेश, यदपि कहे शिव बार बहु \ 
बेरे बिहँसि महेश, हरिमायाबह जानि जिय॥ 


शिवजीने अपने हृदयमे ध्यान धरकर देखा कि “इसमें 
हरिमायाकी प्रेरणा हो रही है, क्योकि जब 'मोरेउ कहे न 
संशय जाहीं? तव प्रभुको जो इच्छा है उसीमें सतीको प्रेरित 
कर देना हमारा भी धर्म है।? इसलिये उन्होंने कहा- 
जो तुमरे मन अति सन्देहू \ तौ किन जाय परीक्षा लेहू ५ 
तबकगि बैठ अहों बट छाँहीं | जबरूणि तुम पेहो। मोहिं पाँदी 0७ 
यद्यपि भगवान्‌ शिवके विषयमें यह प्रमाण है कि 
“भाविउ भेटि सकें त्रिपुरारी' तथापि जिस भायीमें हरिकी 
इच्छा शामिल है उसे हृदयमै विचारकर भगवान्‌ शिव 
कदापि उसके मेटनेकी इच्छा नहीं करते, बल्कि वैसा ही 
होनेमें आप भी सहायक हो जाते हें-- 
हृदय बिचारत शम्भु सुजाना । हरे इच्छा भावी बळुवाना ॥ 


--सच है, सुजान भक्तोंकी भक्तिका इसीसे परिचय 
मिलता है । 
यही मर्म श्रीगुरु वशिष्ठजीके इस वाक्यमें भरा हुआ है- 
सुनहु भरत भावी प्रबळ, बिकुखि कहेऊ मुनिनाथ । 
क्योंकि जब अगाध-हृदय श्रीभरतजीने कहा कि- 
सो गोसाई बिधि गति जहि छेकी। सकइ को टारि टेक जो टेका | 
बुझत मोहि उपाय अब, सो सब मोर अभाग ७ 
तब वशिष्ठजीने स्पष्ट कह दिया--- 
तात बात फुरि . णमकपाहीं । रामबिमुख सिधि सपनहु नाहीं ७ 
वस्तुतः बात भी यही है, भगवान्‌ शिव तथा श्रीवशिष्ठ- 
जीको भावीके मेटनेकी साम्यं भी तो रामभक्तिके प्रताप- 
से ही मिली थी । नहीं तो- 
कह मुनीश हिमवन्त सुनु, जे। बिधि किखा लिार \ 
देव दनुज नर नाग मुनि, कोउ न मेट्नहार ७ 


१७० अ भवं मचानीसहिते नमासि ® 


SP SNES 


श्रीमहादेव अथवा मुनि वशिष्ठजी अपने देवपन या 

मुनिपनके विधिः के क ७० १, ° नम ०७ 

के बलसे विधि-अंकके मिटानेकी सामथ्य तो रखते 

नहीं थे । यह अघटित सामर्थ्यं भगवानकी दयासे और 

भगवत्‌-भक्तिके प्रतापसे भक्तोंकों ही हो सकती है । अतः 

उन भक्तोंका यह सिद्धान्त रहता है कि “हम तो तुम्हारी खुशी- 
में खुश हैं और कुछ नहीं चाहते!--- 


राजी हैं हम उसीमें जिसमें तेरी रजा है! 


सतीको परीक्षा लेनेका आदेश करते समय भगवान्‌ 
शिवने इतना चेता दिया था-“कीन्हेउ यतन विवेक बिचारी? 
परन्तु सतीने परीक्षा लेनेके लिये श्रीसीताजीका ही वेष 
धारण किया, जिसमें शिवजीने अपनी स्वामिनी और माता- 
की दृढ़ निष्ठा कर रक्खी थी | अतः- 


सिय नेष सती जो कीन्ह तेहि अपराध शङ्कर परिहरी । 
क्योंकि उनकी यह निश्चित भावना थी कि-- 


जो अब करों सतीसन प्रीती । मिटे मगतिपथ होइ अनीती ॥ 


बल्कि शिवजी सती 
चिन्तन कर रहे थे, 
हो उठा-- 


को सदाके लिये त्याग देनेका 
इससे उनके हृदयमें अत्यन्त सन्ताप 


परम प्रम नहिं जाइ तजि, किये प्रेम बड़ पाप । 
श्रगट न कहेउ महेश कछु, हृदय अधिक सन्ताप ७ 
क भगवद्धक्तोंकी भगवानकी शरण ही प्रत्येक सुख- 
अ अवस्थामे आधार रहती है और उन्हीं “योगश्षेमं 
हम्‌ रूप विरदके पालनेबाले प्रभुसे प्रदान की हुई 
है द्वार सदैव शरणागतोंकी रक्षा हुआ करती है, 
न नळ बुद्धियोगं तम्‌? भी प्रभुकी ही प्रतिज्ञा 
र जब भगवान्‌ शंकरने ऐसे मे 
ज. संत एसे समयमें प्रतिपत्ति 
तब शंकर रषद शिर नपा । सुमिरत राम हृदय अस आग्रा 0 
याहे तनु सती भेट माहि नाहा । 

“तब भगवान्‌ भक्तवत्सलने 
कि सदाके लिये त्यागकी ज़रूरत 
जन्ममें सतीको त्याग करना ठीक है, जिसमें उन्होंने सीताका 
वेष धारण किया है। अतएव ऐसा ही सङ्कल्प भगवान्‌ 
शिवने किया । जिससे दोनों काम हो गवे; न तो सदाके 


उनकी बुद्धिमें प्रेरणा की 
नहीं है। केवल इसी 


लिये सतीका त्याग करना पड़ा और न उस झारीरसे प्रीति 
ही रक्खी गयी । 


समस्त भक्तजनोंको ( वेष्णवानां यथा शम्भुः ) भक्त- 
शिरोमणि भगवान्‌ शिवके इस रहस्यसे यह उपदेश मिलता 
हे कि जव कोई धर्मसंकट आ पड़े तो सचे हृदयसे हरिम्मरण 
करनेसे ही उसके निर्वाहकी राह निकल आवेगी । 


अतएव जब केवल एक जन्मके लिये सतीका त्याग हो 
गया तश्र सतीको अपनी करनीपर अत्यन्त पश्चात्ताप 
हुआ और उन्होंने भी उन्हीं परमप्रभु श्रीरवुनाथजीकी हृदयसे 
प्रतिपत्ति ली और कहा कि 'हे आरतिहरण ! हे दीनदयाल !! 
मेरा यह शरीर शीघ्र छूट जावे जिससे में दुःख-सागरको पार- 
कर पुनः भगवान्‌ शिवजीको प्राप्त कर सकूँ 
कहि न जाइ कळु दय गलानी । मनमहँ रामहिं सुमिर सयानी ॥ 
जो प्रमु दीनदयाळ कहावा । आरतहरण वेद यश गावा ।। 
तौ में विनय करों कर जोरी । छूटे बेगि देह यह मोरी ॥ 
जो मोरे शिव चरण सनहू | मन क्रम वचन सय ब्रत एटू ॥ 

तौ सबदरशी सुनिय प्रभु, करो सो बगि उपाय | 

होइ मरण जेहि बिनहिं श्रम, दुसह बिपत्ति बिहाय ।। 


भगवत्कृपासे योग लग गया और अपने पिता दक्षके 
यज्ञमें जाकर योगानलसे शरीरको त्यागकर सतीने हिमाचलः 
के घर पार्वतीके रूपमै पुनर्जन्म धारणकर भगवान्‌ शिवको 
पुनः पतिरूपमें प्राप्त कर लिया । 


प्रणकरि रघुपति भगति देखाई | शिवसम को रामहिँ प्रिय माई ॥ 
अस प्रण तुम बिन करे को आना। राम-भगत समर मगवाना ।। 


इसप्रकार भगवान्‌ शिवने जो बिना अघक्रे ही केवल 
सीताका वेष धारण करनेक्रे अपराधपर सतीका त्याग कर 
दिया था यह उनकी भक्तिकी पराकाष्ठा थी । 


(बिनु अघ तजी सती असि नारी । इस पदमें “अघ? 
शब्द आया है । अघ और अपराधमें महान्‌ अन्तर 
है। अघ उस दुष्कर्मको कहते हें जो वेदादिद्वारा निषिद्ध 
होनेपर भी जान-बूझकर अपनी वासनानुसार किये जाते 
हैं । अतः वह क्षम्य कभी नहीं हो सकते, उनका फल 
अवश्यमेव भोगना पड़ता है । परन्तु “अपराध? चूकको 
कहते हैं, जो सदा क्षम्य होती हे, क्योंकि वह किसी पापबुद्धि 
या कुवासनाके कारण न होकर भूलसे की जाती है | 


# शिव और सती # २७१ 


सतीजीने जो सीताका वेष धारण किया था उसमें कदापि 
कोई कुवासना न थी । उसका उद्देश्य तो केवल यही जाँच 
करनेका था कि श्रीखुनाथजी सचमुच ही सच्चिदानन्द ब्रह्मके 
अवतार ह्‌ अथवा राजपुत्र हें | केवल भगवत्स्वरूपके बोधाथ 
सीताका वेष धारण करना “अघ' नहीं कहा जा सकता । और 
नारीका त्याग केवल अघके ही कारण हो सकता है । परन्तु 
केवल अपराध हो जानेपर, जो क्षम्य मी हो सकता है, 
भगवान्‌ शिवने उसे क्षमा न कर उपासनामे विरोध पड्नेके 
भयसे त्याग दिया । भगवान शिवकी इस रघुपतिब्रतनिष्ठाको 
धन्य है ! 

उपर्युक्त चौपाईमें कोई-कोई अर्थ करनेयाले 'बिनु अघ? 
पदको विशेषण मानकर “अनघ दिवजी' ऐसा अर्श करते हैं, 
परन्तु सतीको यदि अधयुक्त माना जाय तो उसके त्यागसे 
श्रीदाङ्करजीमें रघुपतित्रतनिष्ठाका महत्त्व ही नहीं रह जाता । 
फिर जिस मुख्य विषयके उद्घाटनके लिये इस चौपाईकी 
रचना की गयी है उसका महत्त्व ही नए हो जायगा । यदि 
कोई शंका करे कि सतीने शियसे मिथ्या भाषण किया था, 
वह तो अघ था । इसका उत्तर यह है कि उसे तो शिवजीने 
भगवत्‌-मायाकी प्रेरणा समझकर उसपर कुछ भ्यान ही नहीं 
दिया था-- 
बहुरि राम-मायहि शिर नावा । प्रेरि सतिहिं जेहि झूठ कहावा ७ 

ग्रन्थमै भी सतीत्यागका कारण झूट बोलना नहीं बल्कि 
सीताका वेप धारण करना ही लिखा गया है और उसे अघ 
न कहकर अपराध ही बतलाया गया है-- 

“सिये सती जो कीन्ह तेहि अपराध शंकर परिहरी ७ 

इसप्रकार सर्वश्रेष्ठ और परम पुरुषार्थ जो भगवद्भक्ति है 
उसमें श्रीशियजीके समान कीन ब्रतधारी हो सकता हे? 
“शिवसम को? इस पदका अभिप्राय तो स्पष्ट हो गया | अब 
“सती-असि नारी” पदके अभिप्रायकी आलोचना करनी है। 
सतीजी केसी आदर्शा नारी थीं, इसका प्रमाण उनके इसी 
एक कत्तेव्यसे दिया जा सकता हैं कि जब शिवजीने अपनी 
क्षमाशीला, अनन्या सतीको, अपराध क्षम्य होनेपर भी, 
इतना कठिन दण्ड दिया कि उसे त्याग ही डाला तत्र सतीका 
जीवन महान्‌ विपत्तिमें पड़ गया-- 

"पति परियाग हृदय दुख भारी ।१ 

तथा— 

नित नव शोच सती उर भारा । कब जैहों दुखसागर पारा ॥ 


[635] शिवाङ्क ९०-- 


सती बसहिं कैलास तब, अधिक शोच मनमाँहिं । 
मर्म न कोई जान कळु, युगसम दिवस सिराहिं ॥ 
तथापि उन्होने अपने पतित्रतधर्मकी पराकाष्ठाको 
प्रमाणितकर--- 
आपतकार परखिये चारी । भीरज घर्मे मित्र अरु नारी ॥ 
--को चरितार्थ कर दिया । इसी कारण आपको ऐसा 
पद प्राप्त हुआ कि-- 


पतिदेवता सुतीयमहॅ, मातु प्रथम तव रेख | 
महिमा अमित न कहि सकहिं, सहस शारदा शेष ॥। 
सांसारिक . स्त्रियाँ स्वार्थपरायणा होती हैं, यदि 
पतिने किसी उचित बातपर भी उन्हें रोका तो वह तत्काल 
मेकेकी राह लेती हैं और वहाँकी सहायतासे लड़ाई ठान 
देती हैं । बेचारे पतिको नाको चने चबाने पड़ते हैं और 
अन्तमें अनुनयःविनय करनेपर मैकेसे वह लौटनेके लिये 
राजी होती हैं तथा पतिको सदा हुकूमतमें रखती हैं । परन्तु 
पूजनीया माता सतीकी पतिनिष्ठाको तो देखिये कि अकारण 
त्यागे जानेपर भी-- 
जो मेरे शिवचरण सनेहू | मन क्रम वचन सल ब्रत एहू ॥ 


अन्तर्यामी भगवानकी प्रपत्तिमें इसप्रकारकी शर्त 
लगा रही हैं । तथा पतिदेवकी आज्ञा प्राकर जब दक्षयज्ञमे 
जाती हैं तो वहाँ अपने पतिदेवके अपमानको श्रवणकर 
पेत्रिक-सम्वन्धको ठृणवत्‌ समझ इसप्रकार त्याग कर देती हैं 
कि माता-पिताको ममता तो क्या, पतिके प्रतिकूल होनेवाले 
पिताके शुक्रसे उत्पन्न अपने शरीरसे भी अपनी आत्माको 
अलग कर देती हैं । अनुकूल पतिमें भी ऐसा प्रेम विरली 
ही नारियामें पाया जाता है और इधर तो पतिदेवने रुष्ट 
होकर सतीसे सम्वन्ध ही विच्छेद कर डाला था | तथापि-- 
शिवअपमान न जाइ सहि, हृदय न होइ प्रबोध । 
सकर सर्भाह हठि हटके तब, बोली बचन सक्रोध ॥ 
जगदातमा महेश पुरारी । जगत-जनक सबके हितकारी ॥ 
पिता मंदमति निन्दत तेही । दक्ष शुक्र सम्भव यह देही ॥ 
तजिहदं तुरत देह तेहि हेतू | उरथरि चन्द्रमौलि बुषकेतू ॥ 
अस कहि योगअभिन तन जारा । भयउ सकळ मख हाहाकारा॥ 
धन्य है सतीकी सत्यनिष्टाको ! इसी कारण “सती-असि 
नारी? पद दिया गया है। 
इस संसारमै स्त्रियोके उद्धारका सर्वश्रेष्ठ और सुलभ 


२७२ 


> भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


मार्ग केवल पातिव्रत्य-धर्म ही शास्त्रसम्मत है । “नारिधर्म 
पतिदेव न दूजा ।? इसकी शिक्षा संसारभरकी त्त्रियोको 
सतीसे लेनी चाहिये तथा मनुष्योंके उद्धारका सर्वश्रेष्ठ और 
परम सुलभ मार्ग केवल भगवद्भक्ति ही दै, यहद बात भी 
सर्वशास्त्रसम्मत तथा निर्विवाद है और पुरुषमात्रको ऐसे 
परम पुरुषार्थकी प्रासिके हेतु भगवान्‌ शिवजीका अनुसरण 
करना चाहिये । प्रेमपथके अद्वितीय आचार्यं भगवान्‌ 
शङ्करका अनुसरणकर अनायास मनुष्य संसार-सागरको 
पार कर सकता है । 

इसप्रकार भगवान्‌ शिव और माता सती अपनी निष्ठा 
और सदाचारके द्वारा समस्त जीवोंके उद्धारका मार्ग निश्चय 
करा रहे हैं तथा उसे अपने चरित्रद्वारा खयं दिखला रहे 
हैं | दम्पतीका युगल विग्रह जगत्मात्रके कल्याण और 
उपकारका हेतु है। भगवान्‌ शिवका चरित्र जीयाँके उपदेश- 
के लिये ही दै, आप साक्षात्‌ भगवद्रुणावतार हैं । आपकी 
गिनती जगतूके जीयोमे कमी नहीं की जा सकती, आप ईश्वर- 
कोटिमें हैं और जीवोंके कल्याणार्थ आविर्भूत होते हैं । 
श्रीरामचरितमानसे भी श्रीयुगळ विग्रहका ऐश्वर्य 

नमामीरामीशाननिर्वाणरूपं 


विभुं व्यापकं ब्रह्मवेदस्वरूपम्‌ । 


ल्ल. 


तथा 2.2 


८० 


मवभव-विभव परामव-कारिणि । विश्वविमोहिनि स्ववदाविहारिणि ॥ 
इत्यादि पढाँम परिलक्षित है । 


मानसग्रन्थकारको "लीलाप्रकरणमें माता सती और 
कैकेयीके सम्वन्धमें श्रीरखुनाथजीके विपरीत आचरण करनेके 
कारण बहुत कुछःबुरा-भला कह देना पड़ा है । जेसे-- 
सती कीन्ह चह तहीं दुराऊ । देखहु नरि-सुभाव-प्रमाऊ॥ 
तथा कैकेयीके निमित्त-- 
वर मगत मन मई न पीरा \ गरि न जीह मुँह पेरे न कीर ॥ 
परन्तु इन सतपाच्रोंके गोप्य ऐश्वर्यके जाननेवाले 
श्रीगोसाईँजी अवसर पाकर महर्षि याजञवल्क्यके मुखसे 
“बिनु अघ? सतीके लिये तथा उन्हींके शिष्य महर्षि 
भरद्वाजके मुखसे-- 
“तात कैकई दोष नहिं, गई गिरा मति फेरि ७ 
कैकेयीकी निर्दोषताको सूचित कर दिया है । 
शिव और सतीकी महिमाको इदमित्थम्‌ कौन कह सकता 
है १ इनका नाम ही “कल्याण? और 'सत्स्वरूपा' हे । ऐसे 
भगवान्‌ शिव और सती माताकी जय हो ! 


a 
एक ओर अनेक रुद्र 


( लेखक-श्री श्रीपाद दामोदर सातवलेकर ) 


प्‌ दो और पुराणोंमें रुद्र देवताका वर्णन 
ही बहुत है | उस सारे वर्णनका संग्रह 
और यथोचित वर्गीकरण करके 
रुद्र देवताके स्वरूपका निश्चय करना 
बहुत ही बोधप्रद है । परन्तु उक्त 
काय बहुत विस्तृत होनेके कारण 
Ms छोटे-से लेखमें होना असम्भव 
र भागका संक्षेपसे ने 

सल लेखमें किया गया है । क ककती 00 
भी वर्णन है और “अनेक रुद्र हे? ऐसा भी है। जो 
एक होगा उसका अनेक होना.सम्भव नहीं और जो अनेक 
होगा उसका एक होना सम्भव नहीं, सामान्यतः ऐसा समझा 
जाता है। रुद्रके विषयमें यह सामान्य नियम लागू हों सकता 


र छू |! 


१०0, 


है, अतः उसके छोटे-से 


है अथवा इसमें कोई विशेष गूढ़ रहस्य है, यहॉपर इसका 
विचार करना आवश्यक है । यह विवेचन प्रारम्भ 
करनेके पूर्व जिन वचनोंमें रुद्रके एकत्व और अनेकत्वका 
निर्देश है उन वचनोंपर हम एक दृष्टि डालेंगे-- 

एक एव. रुद्रोअ्वतस्थे न द्वितीयः। 

असंख्याताः सहस्राणि ये रुद्रा अधिभूम्याम्‌॥ 

(निरुक्त १ । १५। ७) 

«रद्र एक ही है दूसरा कोई नहीं है । असंर्य- 
सहस्रौ रुद्र इस भूमिपर हैं ।” ये दोनों वचन निरुक्तमे हैं । 
इनमें, रुद्र एक है और सहलो हैं-ये दोनों कथन स्पष्ट शब्दोंमें 
हें । यही भाव निम्नाङ्कित वचनोसे भी प्रकट होता है-- 


एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः 
(श्वेता० ३।२) 


ऋ एक और अनेक रुद्र # 


एक एव रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः 
(तेढ सं० १।८।६।१) 
एको रुद्रो न द्वितीयाय तस्मै० । (अथर्वदिरस्‌ ५) 
रुद्रमेकस्वमाहुः शाश्वतं वै घुराणम्‌ । (अथवेशिरस्‌ ५) 
इन वचनोंमें “रुद्र एक है, दूसरा रुद्र नहीं है? ऐसा 
स्पष्ट कहा है | इन बचनोंके पश्चात्‌ पाठक निम्नलिखित 
बचन देखें 
असंख्याताः सहस्राणि ये रुद्रा. अधिभूम्याम्‌ ॥ 
(यजु० १६। ५४) 
“असंख्य और हजारों रुद्र भूमिके ऊपर हैं ।? 
ये दोनों प्रकारके वचन एक रुद्रके वाचक हैं अथवा 
इनसे विभिन्न रुद्रका वोध होता है, यह प्रश्न यहाँ 
विचारणीय है । इस विषयकी आलोचना करते समय निम्न- 
लिखित वचनोपर भी ध्यान देना चाहिये । 
रुद्रं रुद्रेषु रुद्रियं हवामहे ॥ (ऋ० १० | ६४ । ८) 
शं नो रुद्रो रुद्रेभिजेलाषः ॥ (ऋ० ७। ३५। ६) 
रुद्रो रुद्रे भिदे वो म्टळयाति नः ॥ (ऋ० १०। ६६। ३) 
सुं रुद्रेभिरा वहा ब्रुहन्तम्‌ ॥ (ऋ० ७:। १०। ४) 


इन वचनोंमें कहा है कि एक रुद्र अनेक रुद्रोंके साथ 
रहता है। यदि ये ऋम्वेदके वचन सत्य मानते हैं तो इनके 
आधारपर यह मानना पड़ेगा कि एक रुद्र भिन्न है और 
अनेक रुद्र उससे भिन्न हैं । यदि ऐसा न मानां जाय तो 
“एक रुद्र अनेक रुद्रोके साथ रहता है? इस कथनका कोई 
अर्थे नहीं हो सकता | इसलिये इतनी खोजसे यंह बात 
निश्चित हुई कि एक रुद्र और अनेक रुद्र-थ्रे परस्पर भिन्न 
हैं । अब हमें देखना चाहिये कि इनका खरूप क्या है.? इस 
विषयमें नीचे दिये हुए मन्त्र मननपूर्यक देखने चाहियें--- 


यो देवानां प्रभवश्चोद्भवश्च 
विइवाधिपो स्द्रो महर्षिः । 

हिरण्यगभँ जनयामास पूर्व 
स नो बुद्धपा झुभया संयुनक्त्‌ ॥ 
(इवे ३।४ ) 

यो अझौ रुद्रो यो अप्स्वन्तर्य 
ओषधीर्वीरुघ आचिवेश । 


य हुमा विइवा भुवनानि चाल्लुपे 
तस्मै रुद्राय नमो$स्स्वग्नये ॥ 
(अथवै० ७। ९२ | १ ) 


२७३ 
भुवनस्य पितरं गीर्भिराभी 
रुद्रं दिवा वधया रुद्रमक्तौ । 
ब्॒हन्तस्टृष्बमजरं सुघुन्न- 
सघग्घुवेंस कविनेषितासः ॥ 


(ऋ० ६ । ४९ । १०) 


“(यः रुद्रः ) जो रुद्र ( देवानां प्रभवः ) अभि आदि 
अन्य देवौको उत्पन्न करनेवाला, ( विश्व-अधिपः ) विश्वका 
एकमात्र स्वामी, ( महर्षिः ) महाज्ञानी, अतीन्द्रियार्थदर्शी, 
हिरण्यगर्भको उत्पन्न करनेवाला है, वह हमें शुभ बुद्धि दे । 
जो रुद्र अग्निमें, जलमें, ओपरधि-वनस्पतियाँमें है और जो 
सब भुवनोंको निर्माण करता है, उस तेजस्वी रुद्रको हमारा 
नमस्कार हो। (सुवनस्य पितरं रुद्रम्‌) सब सुवनोंका रक्षक 
रुद्र है, वह ( बृहन्तम्‌) बड़ा, ( ऋष्यम्‌ ) ज्ञानी, प्रेरक, 
( अजरम्‌, ) जरारहित है, उसकी हम दिनमें और रात्रिमे 
प्रशंसा करते हैं ।? 


एक रुद्रके स्वरूपका निश्चय करनेके लिये इतने 
मन्त्र पर्याप्त हैं । जो एक रुद्र है उसका यह स्वरूप है। 
वह सब जगतका उत्पत्तिकता, पालनकर्ता, उस जगतूमें 
व्यापक और महाज्ञानी दै । पाठक विचार करेंगे तो उनको 
स्पष्ट बोध होगा कि यह तो परमात्माका वर्णन है । परमात्मा 
एक और अद्वितीय है, उसके समान दूसरा कोई भी नहीं 
है। इसी परमात्माको रुद्र, इन्द्र आदि अनेक नामोंसे 

पुकारते हैं-- 
एकं सद्विप्रा बहुधा वरन्ति। ( ऋग्‌० १।१६४।४३) 


अतः यहाँ उसी परमात्माका वर्णन “रुद्र? शब्दद्धारा 
किया गया है और जहाँ-जहाँ (एक एव रुद्रः) एक ही रुद्र है- 
ऐसा वर्णन होगा, वहाँ-यहाँ रुद्र-शब्दसे परमात्मा अर्थ 
लेना उचित है.। यह अर्थ लेकर मन्त्रोका अर्थ किस प्रकार 


होता है इसपर विचार कीजिये 
ईशानादस्य सुवनस्य भूरे- 
ने था उ. योषद्ुद्रादसुर्यम्‌। 


(ऋग० २। ३३।९.) 


“इस भुवनके महान्‌ स्वामी रुद्रदेवसे अर्थात्‌ परमात्मासे 
उसकी महाशक्ति कोई छीन नहीं सकता ।? उसकी शक्ति 
उससे एथक नहीं हो सकती । इस रुद्रकी खोज भक्तजन 
अन्तःकरणमें करते हें-इस विषयमे निम्नलिखित मन्त्र देखिये-- 


# सवं भवानीसहितं नमामि # 


अन्तरिच्छन्ति तं जने रुद्रं परो मनीषया । 
(ऋग्‌० ९। ७३।३) 
“मुमुक्षुजन (तं रुद्रम्‌) उस रुद्रको अर्थात्‌ परमात्माको 
(जने परः अन्तः मनीषया इच्छन्ति ) मनुष्यके अन्तःकरण- 
में घुद्धिद्वारा जानना चाहते हैं |? अर्थात्‌ इसकी खोज 
अन्तःकरणमें की जाती है और मुमुक्षुजनांको वह अपने 
हृदयमें प्राप्त होता है। इसप्रकार यह रुद्रका वर्णन परमात्म- 
परक है--इन मन्त्रौका मनन करनेसे यह निश्चय हो 
जाता दै । इस निश्चयको मनमें स्थिर करके अर्थात एक 
रुद्रको परमात्मा मानकर जब हम “अनेक रुद्र? कौन हे इस 
विषयपर विचार करते हैं, तब हमारे -सम्मुख निम्नाङ्कित 
कोष्ठक आता है-- 


एकः रुद्रः 


अनन्ताः रुद्राः 
अद्वितीयः रुद्रः सहस्राणि सहखशो रुद्राः 
जनकः, पिता, रुद्रः पुत्राः रुद्राः 
७५1 रुद्र; अव्यापकाः रुद्राः 

: रुद्र; अनीशाः रुद्राः 
उपास्यः रुद्रः उपासकाः रुद्राः 
एकः परमात्मा 


अनन्ताः जीवात्मानः 
इनमेंसे कई शब्द पूर्वोक्त अन्त्रॉमे आ चुके हैं 
और कई शब्द अर्थके अनुसन्धानसे लिये गये हैं । यदि यह 
कोष्ठक पूर्वोक्त बचनांसे सिद्ध हो गया, तो फिर “एक रुद्र? 
परमात्मा र ओर “अनन्त रुद्र अनन्त जीवात्मा हैं इस 
विषयमें कोई सन्देह नहीं रह जायगा । अब इसके लिये कुछ 


प्रमाण देखने हें-- 
रुद्रस्य ये मीळहुष: सन्ति पुत्राः । (ऋ० 
“दाता रुद्रके ये अनन्त So 


हे न्त रुद्र पुर हैं ।? 
सकते है, इससे किसी 0४ क ह पुत्र रुद्र ही हो 


1 चाहिये । जैसे परम- 
आत्माके पुत्र अणु-आत्मा (जीवात्मा) हैं, वैसे ही = 
पुत्र अनन्त रुद्र किंवा ) हे; वेसे ही व्यापक रुद्रके 


अव्यापक जीवात्मा हैं। इन पिता- 
° वेदमें 
पुत्रोंका वर्णन वेदमें इस तरह मिळता है--- 


झज्ये 1) 
छासो अकनिष्ठास एते सं आतरो वाष्घुः 
सौभगाय । युवा पिता स्वपा रुद्र एुषाम्‌० ॥ 
(० ५। ६० । ५) 
“इनका पिता रुद्र तरुण है और ये अनन्त रुद्र आपसमें 


भाई हैं। इनमें न तो कोई श्रेष्ठ है और न कनिष्ठ ही है, 
अर्थात्‌ ये सब आपसमें समान अधिकारवाले हैं। सब 


जीवात्मा आपसमें ऐसे ही भाई हैं, जिनमें कोई बड़ा नहीं 
और कोई छोटा नहीं है ॥? 

इसप्रकार “एक रूद्र? कौन है और “अनेक रुद्र? कौन हैं- 
इस बातका स्पष्टीकरण किया गया। इस स्पष्टीकरणसे पाठकों- 
को ज्ञात होगा कि “जीव और शिव? की कल्पना ही इन रुद्रों- 
द्वारा वेदमन्त्रौमें बतायी गयी है । जीव अनेक हैं और शिव 
एक है । जीव कभी-न कभी शिव बननेवाला है, इसलिये 
तत्त्वद्ृष्टिसे जीव और शिव एक हैं--यह बतानेके उद्देश्यसे 
ही दोनोंका नाम एक रक्खा गया है । देखिये-- 


जीवाः शिवः 
रुद्रासः रुद्रः 

आत्मानः आत्मा 
अजाः अजः 
अग्नयः अग्नि; 


इस तरह दोनोंके एक प्रकारके नाम बताते हैं कि ये 
दोनों तत्त्वतः एक हैं | इसीलिये जीव शिव बनता है। 
जीवसे शिव बननेकी कल्पना निम्नलिखित शब्दोंद्वारा 
वेद-शास्त्रमें बतायी गयी है-- - 


जीव शिव 

पुरुष पुरुषोत्तम 
आत्मा परमात्मा 
ब्रह्म परब्रह्म 

नर नारायण 
पिण्डव्यापी ब्रह्माण्डव्यापी 
रुद्र महारुद्र 

इन्द्र महेन्द्र 

देव महादेव 


नर ही नारायण बनता है । यही अर्थ रुद्रके “महारुद्र? 
बननेका है । झाब्दभेद होनेपर भो अर्थभेद नहीं होता । अनेक 
शाब्दोंद्वारा एक ही आशय व्यक्त होता है । अस्तु । इस 
रीतिसे एकबचनात्मक रुद्र-शब्दसे परमात्माकी कल्पना और 
बहुबचनात्मक रुद्र-शब्दसे जीव-आत्माऔँकी कल्पना बैदिक 
वाड्ययमे प्रकट होती है, यह बात यहाँ इन सब प्रमाणोंसे 
विशद हो चुकी है । 


जो कहते हैं कि वेदमन्त्रोमै अध्यात्मविषय नहीं है, 
वे इस दृष्टिसे “रुद्रसूक्त' देखें और उनका मनन करें । इस 
मननसे, रुद्रसूक्तोमें अध्यात्म-विषय ही भरा है-यह बात 


ॐ एक और अनेक रूद्र # 
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उनके मनमै निःसन्देह प्रकट होगी/॥ इसीलिये कहा है-- 

सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति (क्र, उ० १।२। १५) 

वेदश्च सर्वेरहमेव वेद्यः (गीता १५। १५) 

“सव वेदोंके द्वारा आत्माका ही ज्ञान होता है।? 
वास्तवमे सम्पूर्ण वेदमन्त्र एक अद्वितीय आत्माका बोध कराते 
हैं, उनमें अनेक नामोंसे एक ही सत्य वस्तुका वर्णन किया 
गया है । परन्तु दुःखकी बात है कि आजकल यह रहस्य बहुत 
कम मनुष्योंको विदित है | इसलिये विद्वान्‌ लोग भी यही 
समझते हैं कि वेदमें अध्यात्म-विषय नहीं है, वह केवल वेदों के 
परवर्ती उपनिषदों और गीता आदि ग्रन्थोंमें है । परन्तु सारे 
वेद जिस एक आत्मतत्त्वका वर्णन करते हैं वही सत्य वेद- 
विद्या है | वह जिस रीतिसे जानी जाती थी उसका -थोड़ा- 
सा विवरण इस लेलमें किया गया है और यह बतानेका भी 
यल किया गया है कि रुद्रसूक्तोंमें आत्माका ही बहुत अंझोंमे 
वर्णन है । 

यहाँ पाठक शंका करेंगे कि क्या “रुद्र? शब्द आत्मा- 
परक है और है तो वैसा अर्थ इससे पूर्य किसने माना है! 
इस विषयमें हम भाष्यकारोंका ही प्रमाण देते. हैं, जिससे 
पाठक जान सकेंगे कि भाष्यकारोंकी सम्मतिमें भी रुद्र-शब्द 
आत्मावाचक हे-- 

श्रीसायणाचार्यका अर्थ 

१-रुद्रस्य परमेश्वरस्य । ( ऋ० ६ । २८ । ७) 

२-रुद्रः संहर्ता देवः ।(अथर्व० १। १९॥ ३) 

३-जगस्ल्र्टा सर्वं जग इनुग्रविष्टः रुद्रः (अथव ० ७।९२।१) 

४-रुदः परमेश्वरः । ( अधर्व० ११। २.। ३) 

इस तरह रुद्र-शब्दका अर्थ श्रीसायणाचार्यजीने भी 
परमेश्वर ही किया है | अन्यान्य भाष्यकारोंको भी यह अर्थ 
मान्य है। अथर्ववेदके सूक्तमें भी यही अर्थ स्पष्ट बताया 
गया है- ‘¢ 

स घाता स,विधर्ता “"**॥ सोऽ्य॑मा स रुद्रःस 
महादेवः ॥४॥ स एव रृस्युः` ` `स रक्षः स रुद्रः ॥२३॥ 
तस्यः" वज्ञे चन्द्रमाः ॥२८॥ ( अथव० १३। ६) 

“वह घाता, विधाता, रुद्र; महादेव, मृत्यु, रक्षस्‌ है, उसके 
वदामे चन्द्र है ।? इन मन्तरोमें महादेववाचक अनेक शब्द 
हे । महादेवके सहचारी रक्षस्‌ और चन्द्रका भी इस सूक्तम, 
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निर्देश है। इससे स्पष्ट है कि “रुद्र”, “महादेव” आदि शब्द यहाँ 
विशिष्ट अर्थमें प्रयुक्त हुए हैं और वह अर्थ मुख्यतया 
परमात्मा है। क्योंकि वही धाता-विधाता है। इस रीतिसे वेदने 
भी अपना अर्थ खयं प्रकट किया है। 


जेसे श्रीमद्धगवट्वीतामै भगवानके विश्वरूपः के दर्शनका 
वर्णन है वैसे ही रुद्रसूक्तोमे रुद्रखरूपी परमेश्वरका विश्वरूप 
कहा गया हे | विश्वरूपदर्शनके प्रस ङ्गको लेकर श्रीमद्भगवद्गीता 
और रुद्रसूक्तकी समानता है । रुद्रके विश्वरूपके प्रसङ्गमे 
विद्युत्‌, अमि, वात, वायु, सोम, शत्स, पुलस्ति, भिषक्‌, 
सभा, सभापति, वनपति, अरण्यपति; पत्तीनां पति, स्थपति, 
क्षेत्रपति, गणपति, त्रातपति, झर, रथी, अर्थ, आशुसेन, 
सेनानी, असिमान्‌, इषुमान्‌ , धन्वी, सु-आयुध, कवची, 
अग्नेवध, दूरेवध, अश्वपति, वाणिज, अन्नपति, वृक्षपति, 
पशुपति, शिल्पी, रथकार, तक्षा, क्षत्ता, सूत, कुलाल, 
निषाद, परिचर, स्तेन--ये सब रुद्रके रूप हैं, ऐसा रुद्रसूक्तमें 
कहा है। श्रीमद्भगवद्गीतामें केवल थोड़ी-सी विभूतियाँ कही 
हे, रुद्रसूक्तमें उससे कई गुना अधिक वर्णन है और अधिक 
व्यापक भी है। इन दोनों वर्णनोंकी तुलना करनेसे पाठकों- 
को पता लगेगा कि श्रीमद्भगवद्गीतामें आत्मा, ब्रह्म, भगवान्‌, 
अहम्‌ आदि शब्दोंद्वारा जिस आत्माका वर्णन है, उसीका 
वर्णेन वेदके 'रुद्र' सूत्तोमें रुद्र-रान्दसे किया गया है । 

इसप्रकार तुलना करके देखनेसे रुद्र-देवताका 
आध्यात्मिक स्वरूप ध्यानमें आ जाता है । वेदमै 
देवताओँका जो वर्णन है, वह आध्यात्मिक ज्ञान बतानेके 
उद्देश्यसे ही है। यदि उस वर्णनका आध्यात्मिक भाग न 
देखा जाय तो वेद पढ्नेसे कोई लाभ नहीं होगा। वेदमे भी 
यही बात कही दै-- 

यस्तन्न वेद किसृचा करिष्यति ( ऋग्वेद ) 

“जो आत्माको नहीं जानता वह वेदमन्त्र लेकर क्या 
करेगा £ अर्थात्‌ जिसको वेदमन्त्रोंमें आत्माका ज्ञान नहीं 
दीखता उसको वेदमन्त्रासे कोई लाभ नहीं होगा । हमारे 
धर्मका मुख्य धर्मग्रन्थ वेद है । उस वेदके अध्ययनके 
विषयमें इतनी अनास्था है कि आध्यात्मिक दृष्टिसे कोई 
उसका अध्ययन नहीं करता । यह दोष दूर होना चाहिये । 
आशा है कि विद्वान्‌ लोगोंका चित्त इस ओर आकर्षित्र 
होकर इस विषयमें अनास्था शीघ्र दूर होगी और वैदिक 
धर्मका समुपत्र हण उपनिषद्‌, इतिहास और स्मृतिश्ञास्रोके 
द्वारा होगा । 


पञ्चाच्तर-स्तोत्र 
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( अनुवादक--श्रीचन्दूलाल बहेचरलाल पटेल बी० ए० ) 
ॐ नमः शिवाय 


जिन रुद्रभगवानने नागोंके इन्द्रका हार धारण किया 
है, जिनके दो नहीं बल्कि तीन-तीन नेत्र हैं, जिनके शरीरमें 
हीरा, माणिक और जवाहरके बदले भस्सरूपी विभूति सुशोभित 
हो रही है, जो ईश्वर ही नहीं, बल्कि महा ईश्वर-महेश्वर 
माने जाते हैं तथा जो देवोंके भी अधिदेव हैं उन 
“न? काररूपी रुद्रभगवानको नमस्कार है । 

जिन रुद्रपदके गजचर्मका वस्रालङ्कार है, जिनकी 
समस्त वाणी तथा गणलोग पूजा-अर्चा कर रहे हैं, जो तीनों 
लोकोंके नाथ हैं तथा जिन्होंने त्रिपुर-जैसे असुरका संहार 
किया है, उन “म? काररूपी रुद्रपदको नमस्कार है । 

जो शिब पार्यती-जेसी सतीके सुखकमलको विकसित 
करते हैं, जो शिव सतीके मान-रक्षार्थ दक्ष-जैसे शक्तिशालीके 


यज्ञको भङ्ग करनेवाले, माने जाते हैं, जिनके चन्द्र, सूय, 
वेश्वानर नामक अमिरूपी तीन नेत्र हैं उन “शि? काररूपी 
सौम्य शिवको नमस्कार है । 

जो शिवपद वशिष्ठ, अगस्त्य, गौतम आदि ऋषि- 
मुनियोंके द्वारा वन्दनीय हैं, जो पर्वतोंके पर्यंत गिरिराज 
हिमालयका अधिष्ठाता हैं, जो समुद्र-मन्थनसे निकले हुए 
हलाहल विषको पीकर पचा जानेवाळे नीलकण्ठ हूँ और 
जिनकी ध्वजामें दृषभका चिह्न है उन “व? काररूपी 
शिवपदको नमस्कार है । 

जो यक्षका स्वरूप माने जाते हैं, जिन्होंने जटा धारण किया 
है, पिनाकरूपी धनुष जिनके हाथमें है, जो सनातन हें, 
नित्य हैं, शुद्ध दै-उन “य? काररूपी शिवको नमस्कार है । 


ही क "र. 
श्रीशिव-गीता 


( लेखक--श्रीमोतीलाल रविशंकर घोड़ा बी० ए०; एल-एल० बी०. ) 


जिसप्रकार महाभारतमें भगवद्गीता है वैसे ही पद्म- 
पुराणमें यह श्रीशिव-गीता है | इसमें सोलह अध्याय हें । 
भगवद्गीतामें श्रीकृष्ण भगवानने अर्जुनको तत्त्वज्ञानका 
उपदेश किया है, उसी प्रकार इसमें श्रीशिवजी ने श्रीरामचन्द्र- 
जीको तत्त्वज्ञान बतलाया है | 
इस अन्यम विशेषता यह है कि वेदान्तकी कितनी ही 
hE इसम बहुत ही अच्छी तरहसे समाधान किया 
है अन्थ अध्यात्मप्रधान जान पड़ता है। परमास्म- 
प्रकाशी अविनाशी शिव ही विश्वविलासी हैं । नाम-रूप 
धारण करके वही सृष्टिरूप होकर अनेकरूप हुए भासित हो रहे 
है । वही अन्तर्यामी प्रभु अनेक नामयाले हैं । वह सवेश्वर, 


सर्वेश हैं । गुरुरूपसे सिद्धान्त 
` [न्त ग्रहणकर उपदेशके 
सुसुक्षुके संशयोको "ह हाता 


दूरकर, पापाँसे छुड़ाकर अज्ञाः 
नाझ करते हैं । छुड़ाकर, मूल अज्ञानका 


& इस अन्थके सोलहों अध्यायोंमें प्रत्येक इलोकमें शिय 
दे खळायी दते ६। प्रथम अध्यायमें सूत और शौनकका 
संवाद है और उसमें भक्तिकी चर्चा की गयी है । द्वितीय 


अध्यायमें श्रीअगस्त मुनि श्रीरामचन्द्रजीको समस्त पदाथाँ- 


का शान देते हैं । तीसरेमें श्रीरामचन्द्रजी दीक्षा लेकर 
शिवजीकी शरण ग्रहण करते हें । चौथेमें श्रीशिवजीका 
प्रादुर्भाव होता है और यही उपासनाका प्रभाव है । पाँचवैमै 
श्रीरामचन्द्रजी सर्वदेवोके आयुध तथा अन्रादिको प्राप्त 
करते हैं । छठेमें श्रीशीवजी अपनी विभूतिका निरूपण करंते 
हैं और इसे सूतजी शौनकजीसे कहते हैं । सातवेंमे 
श्रीशिवजी श्रीरामचन्द्रजीको विश्वरूपका दर्शन कराते हैं । 
आदठवेंमें देहोत्पत्ति-विभागके साथ वेराग्यका निरूपण करते 
हें । नबेंमें देहके स्वरूपका बोध कराते हैं । दसवेंमें जीवके 
स्वरूपका वर्णन करते हैं । ग्यारहवेमें देहाम्तर-गतिका 
निरूपण करके उपासनाकी मतिका वर्णन करते हैं । बारहयैं- 
में उपासना तथा ज्ञानकी विधिका वर्णन करते हैं । तेरहयेंमें 
अपरोक्ष-्ञानका उपदेश करते हैं, जिससे तत्काल मोक्ष-सिद्धि 
होती है | चौदहवेमें किसप्रकार एक आत्मा ग्राह्य होता है 
यह बतलानेके लिये 'कोशाविवेक' का वर्णन किया गया 
है। पन्द्रहवेमें सुमुक्षुको खस्थ बनानेवाले भक्तियोगका 
उपदेश दिया गया है। और सोलहवेंमं आसन और जपका 
सब प्रकारसे विचारकर पूजाके प्रकार प्रदर्शित हुए हैं । 


इसप्रकार थह ग्रन्थ अनुपम ज्ञानप्रद है । 
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शिवतत्त्व ओर शक्तितत्त अर्थात्‌ साम्ब सदाशिव 


( लेखक--श्रोसुन्दरलयल नाथालाल जोशी ) 


® ® ® & वतत्त्व अर्थात्‌ विइवमात्रका मूलतत्त्व परम 
® [श @ प्रकाश । जिसप्रकार अमितच्व विभुरूपसे शमी, 
& & & & अरणि आदि पदाथा. गुप्त है उसी प्रकार 
शिवतच्य भी चित्स्वरूपमे प्रकाशमय होते हुए भी 
विश्वमात्रमें निगूढु है । यह निगूढ़ चिति-शक्ति अर्थात्‌ एक 
दिव्य अप्रकट बल ( 110118 Potential Ener ) है। 
जिसप्रकार उत्तर और अधर अरणिके मन्थनके द्वारा 
गुप्त अग्नि प्रकट होती है उसी प्रकार सिवतत्त्वके “तपस्‌? 
के प्रभावसे उसमें मन्थन शुरू होता है और आद्याशक्ति 
महाविस्फुलिङ्गके रूपमें प्रकट होती है । 


शिषतर्वकी तपःकला--आत्मपरामशंकी  वृत्ति-- 
स्ररूपोन्मुखी वृत्तिके उद्धवको विमर्श अथवा शक्ति-प्राकस्य 
कहते हैं | दूसरे शब्दोंमें कहिये तो निगूढ अप्रकट बल 
(Potential 19161४४) क्रियारूपमें--प्रकट बलरूपमे-- 
शक्तितर्वके रूपमें प्रकट ( 171101८ ) होता है । शिवतत्त्व 
प्रकाश-ज्ञानखरूप है। 


उसमें स्वरूप जाननेकी इच्छा होती है, आत्मपरामर्श- 
का संकल्प उद्धत होता है | इस संकल्पके उद्धवके साथ 


“तपस्‌? तीब्र बनता है ( स ऐश्षत ) और बिमर्श-रूपमें शक्ति 
स्फुरित होती है । 


शक्ति अर्थात्‌ इस सविता--जगत्पसविताका वरेण्य 
भर्ग । सविता ही शिवतत्त्व है, वरेण्य भर्ग ही सावित्री-- 
शक्तितच्व है । शिवतत्त्व परिपूर्ण अग्नि है, शक्ति उस अग्नि 
की प्रज्वलितावस्थाका एक महाविस्फुलिङ्ग है अर्थात्‌. शिव 
चित्‌ है, शक्ति चैतन्य है । शिव और शक्ति अविभक्तरूपसे 
भजनीय हं । 

शिव-शक्ति एक ही तत््वके दो महास्वरूप हैं । 
चित्के विना चैतन्य नहीं । चैतन्ये बिना चिति 
अनुभवमें नहीं आती। चितिप्रकाश--परमज्ञान-प्रकाशके बिना 


जगतूके किसी पदार्थकी प्रतीति नहीं होती । चितिप्रकाशके 
विना चैतन्य भी क्रियाशील-अवस्थामें आ नहीं सकता । जैसे 
चितिके बिना चैतन्य नहीं, वैसे ही शिवके बिना शक्ति भी नहीं। 
ऐसा होनेसे चैतन्यके बिना, तपस-इक्षणा-आत्मपरामश 
अथवा विमर्श-शक्तिके विना, परम प्रकाश शिव, स्वयम्भू: 
ज्योति जिसका लिङ्ग अर्थात्‌ चिह्न है यह ज्योतििङ्गरूप 
चिति, प्रकाशरूप शिव, अनुभवगम्य नहीं होता । 

शिवके स्वरूपको समझनेके लिये “शक्ति? की उपासना 
अनिवार्य है और “शिव” के सान्निध्यके बिना “शक्ति? की 
उपासना भी नहीं फलती, साध्य नहीं बनती । इसीलिये 
मन्त्रशाल्लमै भी साधकोंने “शक्ति” की साधनाके लिये 'शिवा- 
लय? में-“ज्ञाननिष्ठा'में साधन सिद्ध करनेका आदेश किया 
है ।. तान्त्रिक भी इस परम रहस्यका ही अनुसरण करते हैं ! 
शिव और शक्ति अविभक्तरूपमें ही भजनीय हैं, 
साम्त्र सदारिवके रूपमें ही चिन्तनीय हैं, अ्धनारी-नटेशवर- 


रूपमे ही व्यवहरणीय हैं । साम्त्र सदाशिव ही विश्वरूपमें 
विराजते हैं, प्रकाश और विमशरूपमें विळसित होते हैं । 


विश्यमात्र चिन्मय है, चितिमय है | 

चितिका प्रकट. स्वरूप चैतन्य है । 

चिति निष्कलस्वरूपमें शिवतत्त्व है, स-कल स्वरूपमें 
शक्तिरूप है । निष्कलरूपमें निरुपाधिक चितितत्त्व स-कलरूप- 
में सोपाधिक चैतन्यरूपमें भासित होता हे । चिति चैतन्य 
बनता है । शिवरूप-अध्यात्मशक्तिरूप अधिदैव बनकर 


विलास करता है । जगत्मात्र साम्ब सदादिवकी लीला है 
अर्द्धनारी-नटेश्वरकी नृत्यकला है । 


वस्तुतः चिति-चेतन्थमें अभेद है। शिव ही जीव है, जीव 
और शिवमें अभेद है । 


शिव-शक्तिकी जय हो ! साम्ब सदाशिवको नमस्कार हो !! 
उं नमः शिवाय शक्तिरूपाय ! 


-णणफ्म्ल्म्न्न्--ज्ड 


ब्रह्मका विश्वनृत्य 


(लेखक--पं० श्रीजनादेनजी मिश्र एम० ए०, साहित्याचार्य ) 


66 डूरका नाम “नटराज? या “महानट? है । यह 
र श & विश्व ही उनकी नृत्याला है। अपनेको 
® नाना रूपमें प्रकट करनेवाली शक्ति अर्थात्‌ 
मायाको साथ लेकर वे नृत्य करते हें । इसका मनोहर 
वर्णन प्रदोषस्तोत्रम पाया जाता है, उस स्तोत्रके कुछ छोक 
इसप्रकार हैं-- 
कैलासशैलभुवने त्रिजगजनित्रीं 
गौरीं निवेइय़ कनकार्चितरलपीठे । 
नृत्यं विधातुमभिवान्छति शूलपाणौ 
देवाः प्रदोषसमये नु भजन्ति सर्वे ॥ 
वाग्देवी छ्तवल्लकी, शतमखो वेणु दधर्पङ्कजं 
तालोक्षिद्रकरी रमा भगवती गेयप्रयोगान्विता । 
विष्णु: सान्द्रस्टवड़वा दनपढुदैंवाः समन्तात्स्थिताः 
सेवन्ते तमनु प्रदोषसमये देवं सुडानीपत्तिम्‌ ॥ 
गन्धवेयक्षपतगोरगसिद्धसाध्य- 
विद्याधरासरवराप्सरसाँ गणाश्च । 
येञ्न्ये त्रिलोक्रनिलयाः सहभूतवर्गाः 
प्राप्ते प्रदोषसमये हरपाइवंसंस्था: ॥ 


नटराजकी मूर्ति अनेक स्थानोंमें पायी जाती है । पर 
मद्रासके अजायबघरमें एक बडी सुन्दर मूर्ति है । इसमें 
प्रभामण्डलके भीतर नटराजका नृत्य दिखलाया गया है। 
प्रभामण्डल मायाका संकेत है | ब्रह्म इसे अपने हाथो और 
पैराँसे स्पर्शकर शक्तिसञ्चार कर रहा है । एक हाथमे सृष्टि- 
सूचक डमरू और दूसरेमें प्रलयसूचक अभि है । ये दोनों 
क्रमशः रजोगुण और तमोगुणके द्योतक हैं | उठा हुआ 
पैर जीवको मुक्ति देता है। वरद हस्त उसी पैरकी ओर संकेत 
कर रहा है कि इसके शरणमें जा, रक्षा होगी । अभय हस्त 
“मा मैषीः? द्वारा अभयदान दे रहा है । ये तीनों, स्थिति 
अर्थात्‌ सत्त्वगुणके द्योतक हैं । कटियत्र दिक और कमरमें 
लगा हुआ सर्प काल है । प्रभामण्डलके चक्रके साथ “अर” 
वर्तमान हैं, ये महत्‌ या प्रकृतिसे बुद्धि, मन, अहंकार, 
पञ्चतन्मात्रा आदि सृष्टिकी सूक्ष्मावस्थाके द्योतक हैं । चक्रसे 
लगे हुए पौँच-पौँच स्फुलिङ्गके गुच्छक सृष्टिकी स्थूलावस्था 
अर्थात्‌ पञ्चतत्त्वके संकेत हैं। सारांश यह कि संसारमै अणु- 


परमाणुसे लेकर बड़ी-से-बड़ी शक्तिमें जो स्पन्दन दिखलायी 
पड़ता है वह महानटका नृत्य है । प्रसिद्ध कलावित्‌ श्रीयुत 
डाक्टर आनन्दकुमार स्वामीने इस नृत्यकी बड़ी अच्छी 
व्याख्या की है । उसका कुछ अंश इसप्रकार है-- 

“ईश्वर नर्तक है जो लकड़ीमें छिपी हुई आगकी तरह 
चेतन और अचेतनमै अपनी शक्तिका सञ्चार करता है और 
उन्हें नचाता है |? 

“नृत्य यथार्थमें ईशकी पञ्चक्रियाओंका अर्थात्‌ सृष्टि, 
स्थिति, संहार, तिरोभाव और अनुग्रहका द्योतक है । अलग- 
अलग ये ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, महेश्वर और सदाशिवकी 
क्रियाएँ हैं ।? 

“उनका स्वरूप सर्वत्र है, उनकी शिव-शक्ति सर्वव्यापिनी 
है | शिव ही सब कुछ हैं, सर्वव्यापी हैं, इसलिये उनका 
मङ्गलमय नृत्य सर्वत्र दृष्टिगोचर होता है। उनके पाँच 
प्रकारके नृत्य सकल और निष्कलरूपमें होते हैं | उनके 
पञ्चनृस्य उनकी पञ्चक्रियाएँ हैं । अपनी मङ्गलमयी कामना- 
से वे पञ्चकर्म करते हैं । यही उमासहायका दिव्य नृत्य है । 
वे जल, अभि, वायु और आकाशके साथ नाचते. हैं | इस- 
प्रकार हमारे प्रभु अपने प्राङ्गणमें सर्वदा नृत्य किया करते 
हें । प्रभुका यह अनादि और अनन्त नृत्य उन्हें ही 
दिखलायी षड़ता है जो मायासे ही नहीं, महामायासे भी 
ऊपर उठ चुके हैं ।? 

“शक्तिका स्वरूप आनन्द है--( ब्रह्म और मायाका) 
सम्मिछित आनन्द ही उमाका शरीर है; शक्तिके सकल 
(सगुण) खरूपका विकास--दोनोंका सम्मिलन--ही 
नृत्य है ।' 

“उनका शरीर आकाश है । उसमें काला बादल 
“अपस्मार? पुरुष है | आठौँ दिशाएँ उनकी आठ भुजाएँ हे । 
तीनो ज्योति उनके तीन नेत्र हैं । इसप्रकार वह आत्म- 
विकास कर हमारे शरीरको ही सभा बनाकर उसमें नृत्य 
करते रहते हैं ।? 


“यह शङ्करका नृत्य है। इसके गम्भीर उद्देश्यका अनुभव 
तब होता है जब यह हृदय और आत्माके भीतर होने 
लगता है)? 


# ब्रह्मका विश्वनृत्य # 


“इस उद्देश्यकी सिद्धिके लिये ईश्वरके सिवा और सभी 
बिचारोंको हृदयसे निकाल डालना ही पड़ेगा, जिसमें केवल 
बही निवासकर नृत्य कर सके ।? 


“शिव संहारकर्ता हैं ओर श्मशान उन्हे प्रिय है । किन्तु 
वे संहार किसका करते हैं ! कल्पान्तमें वे केवल “द्यावा- 
प्रथियी'का ही संहार नहीं करते वरं उन बन्धनोंका भी संहार 
करते हे जो प्रत्येक आत्माको बाँधे रहते हैं | इमशान क्या 
है और कहाँ है ! यह वह स्थान नहीं है जहाँ हमलोगोंका 
पार्थिव शरीर जलाया जाता है, वरं यह भक्तोंका हृदय है 
जो वीरान और उजाड हो गया है । इस खानसे उस स्थान 
वा दशाका बोध होता है जहाँ उनका अहंकार अथवा 
माया और कर्म जलाकर भस्म कर दिये जाते हैं । यही 

शान हे जहाँ नटराज नृत्य करते हे । इसीलिये इनका 
नाम इमद्यानवासी नटराज है ।? 


नटराजकी मूतिके साथ पञ्चाक्षर-मन्त्रकी तादात्म्यता 
इसप्रकार दिखलायी गयी है--- 


“उनके चरणोंमें “न”, नाभिमे “म”, स्कन्ध-देशमे 'शि?, 
मुखमण्डलमें व? और मस्तकमें 'य? है ।'% 
पञ्चाक्षरके ध्यानकी दूसरी रीति यों है-- 


“डमरूवाला हाथ “श', फैला हुआ हाथ 'व?, अभय- 
हस्त “य?, अभिवाळा हाथ “न? और अपस्मार पुरुषको 
दवाकर रखनेवाला पेर “म? है, पाँचौं अक्षरोंके अर्थ क्रमशः 
ईश्वर, शक्ति, आत्मा, तिरोभाव ओर मल हें*** यदि इन 
पाँचों सुन्दर अक्षराँका ध्यान किया जाय तो आत्मा उस 
जगतूमे पहुँच जायगा जहाँ न प्रकाश है और न अन्धकार। 
वहाँ शक्तिका शिवमे लय हो जायगा ।? 


ब्रह्मकी उपासना जब मातृरूपमें की जाती है तब महा- 
कालके बदले महाकालीका इमशान नृत्य होता है ||. त्याग- 
की आगसे संस्कृत, विषय-वासनारहित, द्यून्य हृदय ही 
शमशान है । एक बँगला स्तोत्रमें कालीकी स्तुति की गयी है-- 


“मशाननिवासिनी कालिके ! तुम्हें इमशान प्यारा है, 


% उणमाइ विलक्कम्‌ ( तामिल ग्रन्थ पर ३३-३५ । ) 
| सिद्धान्तदीपिका, पुस्तक ३, १० १३ में 'काली क्या है?? 


शीर्षक लेख देखिये । 


इसलिये अपने हृदयको मैंने श्मशान बना लिया है। वहाँ 
तू अनादि और अनन्त नृत्य कर ।? 

“मॉ ! मेरे हृदयमे और कुछ नहीं है | दिन ओर रात 
चिता प्रज्वलित रहती है । तेरे शुभागमनके लिये चिता- 
भस्म मैंने चारों ओर बलेर रक्खा है । मृत्युञ्जय महाकालके 
ऊपर नृत्य करती हुई तू मेरे हृदयमें प्रवेश कर, जिसमें आँखें 

बन्दकर मैं तेरा दर्शन कर सकूँ ।? 


ब्रह्मके नाम और रूपकी जो कुछ अनुभूति हमारे हृदय- 
में होती है उसके दो रूप हैं--सौम्य और घोर ।{ अबतक 
केवल घोररूपका वर्णन हुआ है । जब सौम्यरूपमें हम 
उसको कल्पना करते हैं तब यह महानट नटवर, मुरलीमनोहर 
रूप धारणकर अपनी वंशीकी तानसे हमें पागल बना 
देता है | शब्दब्रह्म अर्थात्‌ सृष्टिका संकेत, महानटका डमरू, 
नटवरके हाथमें मधुर मुरलीका रूप धारण कर लेता है । 
महानटके माया-चक्रमें पञ्चमह्वाभूतोंके जितने स्फुलिङ्ग हैं 
वे गोपियोंका रूप धारणकर वंशीकी तानपर थिरकने लगते 
हैं । यहाँ पाठकोंके मनोरञ्जनार्थ में अपने 'विद्यापतिःका कुछ 
अंश उद्धुत कर देता हूँ। 


“जो शङ्करके नृत्यका सिद्धान्त है, वही रासनृत्यका भी 
सिद्धान्त हे । राडूरके रूपमै ब्रह्मके डमरूकी आवाजसे योग- 
माया आकृष्ट होती है ओर कृष्णके रूपमै वंशीकी ध्वनिसे 
आकृष्ट होकर असंख्य जीवात्मा गोपियोंके रूपमै उसके 
साथ नाचने लगते हैं । गङ्करमूतिके नत्यमै ब्रह्मा, विष्णु, 
इन्द्र, लक्ष्मी, गन्धर्वादि सभी साथ देते हैं | कृष्णलपमें उन 
लोगोंके कार्य गोपियाँ ही करती हैं । शाङ्करके मङ्गलमय 
नत्यमै महानकी विशालता और हृदयको दहलानेवाले 
ब्रह्माण्डका आडम्बर है, और मदनमोहनकी मूर्तिके साथ 
कोमलता, सुन्दरता और हृदयको विह्वल कर देनेयाली 
व्याकुलता है । रासके विषयमै श्रीमद्भागवतमे लिखा है-- 

भगवानपि ता रात्रीः शरडोत्फुलमछिकाः । 

वीक्ष्य रन्तुं सनश्चक्रे योगमायासुपाश्रितः ॥ 
(१०। २९। १) 


1०. Nature, alma mater; nature red in 
tooth and claw. 
सौम्यानि यानि रूपाणि त्रैलोक्ये विचरन्ति ते | 
यानि चात्यर्थघोराणि तेः रक्षास्मांस्तथा भुवम्‌ ॥ 
(दुर्गासप्तशती ) 
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शारद.त्रब्तुकी रात भगवानको बहुत अच्छी लगी । 
देखा, मल्लिकाके फूल चारों ओर खिले इए हैं । उनके मनमें 
इच्छा हुई कि योगमायाके साथ विलास किया जाय। “योग- 
माया” शब्दके प्रयोगसे ही स्पष्ट है कि विश्वका अर्थ 
अपेक्षित है । यही शङ्करके नृत्यका भी रहस्य है। उस नृत्य- 
में भी ब्रह्मका ही विलास है, जिसमें माया साथ देती है । 
रासके सम्बन्धमे ही आगे चलकर झुकदेव मुनि कहते हैं-- 


“अब्यय, अप्रमेय, निगुण और शुणोंकी स्थितिके भी 
कारण, भगवान्‌ मनुष्याँके कल्याणके लिये कोई रूप धारण 
( व्यक्ति ) करते हैं । काम, क्रोध, भय, स्नेह, ऐक्य, मित्रता 
आदि जिस किसी भी हृदयके भावके द्वारा उसपर ध्यान 
जमाया जाय उसी रूपमें उसमें तन्मयता प्राप्त हो जाती 
है ।! # रासके लिये आयी हुई गोपियोंको भगवानने कहा कि 
आपका धर्म पति-पुत्रादिकी सेवा है, आप घर जायँँ । उन 
लोगोंने विकल होकर उत्तर दिया-- 


“विभो ! आप ऐसी कठोर वाणीका प्रयोग न 
करें | सभी विषर्यांका परित्याग कर (अर्थात्‌ हृदयको 
इमशान. बनाकर) हम आपकी भक्ति कर रही हैं। 
इसलिये हमलोगोंके प्रति आप अपना हठ परित्याग 
बर दें । हमलोगोंपर आप वैसी ही कृपा करें जैसी 1 मुमुक्षु- 
ओपर आदिदत्रह्म किया करते हैं । आप धर्म हैं। आपने 
कहा क़ि पति, अपत्य और सुद्धदोकी अनुद्त्ति करना तुम्हारा 
घमं है। हे धर्मज्ञ ! आपसे हमारा यह प्रश्न है कि आप ही 
बताइये, आप शरीरधारियोंके आत्मा और प्रियतम बन्धु हैं 1: 
अथवा नहीं १ § यह काव्यकी अलङ्कारयुक्त भाषा है । 


# नृणां निःश्रेयसार्थाय व्यक्तिभेगवतो नृप । 
अब्ययस्याप्रमेयस्य निगुणस्य गुणात्मनः ॥ 
कामं क्रोषं भयं स्नद्दमेक्यं सौहदमेव च। 
नित्यं हरौ विदधतो यान्ति तन्मयतां हि ते ॥ 

( श्रीमद्धा० १० । २९ । १४-१५) 
+ नटराजके नृत्यके सिद्धान्तसे मिलाइये । 
1 उढ्दै सर्वभूतानाम। ( गीता ) 
§ भैवं विभो5६ति भवान्‌ गदितुं नृशंसं 
सन्त्यज्य सवैविषयांस्तव पादमूलम्‌ । 
भक्ता भजस्व दुरवग्रह ! मा त्यजास्मान्‌. 
देवो यथादियुरुषो भजते मुमुक्षून्‌ ॥ 


अ सवं भघानीसहितं नमामि # 


यदि अलङ्कारो छोड़ दिया जाय तो जीवात्माओं और 
परमात्माका--माया और 'ब्रह्मका--रासमण्डल आँखोंके 
सामने घूमने लगता है । ; ताण्डव और रास एक ही वस्तुके 
दो नाम और रूप हैं | अपनी मनोवृत्तिके अनुसार जो जिसे 
अच्छा लगता है वह उसीको ग्रहण करता है । इस विषयमै 
महात्मा दादूदयाल कहते हैँ-- 


काया माहई खेरुइ फाग । काया माहईं सब बन-बाग ॥ 
काया माहड खेर रास \ काया माहँ बिबिध बिळास ७ 


दादूदयालका यह सिद्धान्त नटराज और नटवरके 
नृत्य-सिद्धान्तके अनुकूल ही है। 
महामहोपाध्याय महाकवि विद्यापतिने रासका दिव्य 
५५ 
वर्णन किया है । कविका एक पद इसप्रकार है-- 


बाजत द्रिगि धोद्रिम द्रिमिया। 

नटति कलावति माति इयाम सँग 
कर करत प्रबन्धक ध्वनिया । 

डग मग डम्फ डिमिकि डिमि मादक 
खस्नु झुनु 
किङ्किनि रण रणि वर्या कनकनि 
निधुवने रास तुमुळ उतरोरु ७ 

वीण खाव मुरज स्वर-मण्डर 
सारिगमप घनिसाबहुबिध भाव | 

घेटिता घेटिता ` चुनि मुदङ्ग गरजनि 
चश्चरू स्वर-मण्डर करु राव ॥ 

श्रम भर गछित लुलित कवरी युत 
मारृति मार बिथाररु मोति । 

समय बसन्त रास रस वर्णन 
विद्यापति मति छोमित होति ७ 


मऔर बोरू\ 


यह मत्त रासका वर्णन है । इस पदमें “कलावति? शब्द 
ध्यान देनेयोग्य है । यह आद्याशक्ति-मायाका द्योतक है। 
इस पदें राधा और गोपियोंके नामका भी प्रयोग नहीं किया 


यत्पत्यपत्यसरुृदामचुवृत्तिरङ्ग 
स्त्रीणां खधम इति धर्मविदा त्वयोक्तम्‌ । 
अस्त्वेबमेतदुपदेशपदे त्वयीश्े 


भ्रेष्ठी भवांस्तनुभ्रतां किल बन्धुरात्मा ॥ 
( भीमङ्भा १० । २९ । ११-१२) 


% योगके प्रवर्तक शिव % 


गया है । किन्तु निम्नलिखित पदमें.रासका मधुर और कोमल 
वर्णन हृदयको अभिभूत कर देता है;। पद इसप्रकार है-- 


मधु-ऋतु मधुकर-पाँति । मधुरकुसुम-मधु-माति ७ 
मधुर बुन्दाबन-माँझ । मधुरःमधुर रस-राज॥ 
मधुर युवति-गन-संग |  मधुरःमधुर रस-रंग॥ 
सुमधुर यन्त्र रसाळ । मधुर-सधुर करतार ॥ 
मधुर नटन गति-भंग | मधुर नटिनि-नट संग ॥ 
मधुर मधुर-रस-पान । मधुर विद्यापति-गान ॥ 
अणु या परमाणुसे लेकर महानसे महानमें भी जो स्पन्दन 
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और गति है वही नटराज या नटवरका नृत्य है । इसे जानने 
और समझनेके लिये साधनाकी आवश्यकता है । 
नटराज और नटवर, डमरूधर और वंशीधर, हरि 
और हर, जगत्पिता और जगन्मातामें कोई अन्तर नहीं है । 
केवल-- 
“प्रस्ययभेदाद्विभिञ्नवद्गाति’ है 
तो भी— 
उमा राम-गुन गूढ़ पण्डित-मुनि पावहिं निरति । 
पावहि मोह बिमूढ जे हरि-बिमुख न घमे-रति ७ 


— NP आए आया 


योगके प्रवर्तक शिव 


(.लेखक--खामीजी श्रीणकरसानन्दजी सरस्वती ) 


न्त्रयोग, हठयोग, लययोग. और राजयोग- 
इन चारोके आदिपरवर्तक भगवान्‌ शिवजी ही 
हैँ | शिवजीके उपदेशामृतसे मप्स्येन्द्रनाथ, 
गोरक्षनाथ, शावरनाथ, तारानाथ और 
गैनीनाथ आदि अनेक महात्मा योगबलसे 
सिद्विको प्राप्त हुए हें । चित्तकी वृत्तियोंके 
निरोधको योग कहते हें । श्रुति कहती है “मनोनाइः परमं 
पदम्‌ ,? मनका नाश ही परमपद है। कठोपनिषद्‌्मे भी है- 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 
बुद्धिश्च न विचेष्टति तामाहुः परमां गलिम्‌॥ 
मनो जानीहि संसारं तस्मिन्‌ सति जगस्त्रयम्‌ । 
तस्मिन्‌ क्षीणे जगत्‌ क्षीणं तच्चिकिरस्यं प्रयक्तः ॥ 


“जिस कालमें योगबलसे पाचों ज्ञानेन्द्रियाँ, छठा 
मन और सातवी बुद्धि सब शिवपदमें लय हो जाती है 
उसीको परम गति, मोक्ष, मुक्ति, केवल्य, अमनस्क और 
ब्राह्मी स्थिति कहते हैं | मनके उदेयसे जगत्‌का उदय और 
मनके लयसे जगतका लय होता है |! 


योगी जिसको अनहृद शब्द कहते हैं, वेदान्ती उसीको 
सूक्ष्म नाद कहते हैं, हम उसीको शुद्ध वेद कहते हैं, यह 
ईश्वरके नामकी महिमा और अनुवाद है। नाममें अनन्त 
शक्तियाँ हैं । गुरुके बतलाये मार्गसे जो पुरुष नाम-जप 
करता है, वह परमानन्दरूपी मुक्तिको पाता है। शिवजीने 
मनके लय होनेके सवा लाख साधन . बतलाये हैं, उनमे 


नामसहित नादानुसन्धान श्रेष्ठ है। साक्षात्‌ श्रीशियरूप 
शङ्कराचार्यजीके योगताराबली ग्रन्थमें स्पष्ट लिखा है कि-- 


सदाशिवोक्तानि सपादलक्ष- 
लयावधानानि वसन्ति लोके । 
नादानुसन्धानसमाधिमेकं 
मन्यामहे मान्यतमं यानाम्‌ ॥ 
नादानुसन्धान ! नमोऽस्तु तुभ्यं 
त्वां सन्महे तरवपदं लयानाम्‌ । 
भवत््रसादात्‌' पवनेन साकं 
विलीयते "विष्णुपदे मनो मे॥ 
नासनं _ सिद्धसदृशं न कुम्भकसमं बलम्‌ । 
न खेचरीसमा मुद्रा न नादसदृशो छलयः॥ 
सर्वचिन्तां . परिस्यञ्य सावधानेन चेतसा । 
नाद एवानुसन्धेयो योगसाम्राज्यमिच्छता ॥ 
सदाशिवजीने मन लय होनेके जो सवा लाख साधन 
बतलाये हैं उन सबमें नामसहित नादानुसन्धान ही परमोत्तम 
है । हे नादानुसन्धान ! तुम्हें नमस्कार है | तुम परमपदमें 
स्थिति कराते हो। तुम्हारे ही प्रसादसे मेरे प्राणवायु और मन 
विष्णुपदमे ल्य हो जायेगे । सिद्धासनसे श्रेष्ठ कोई आसन 
नहीं है । कुम्भके समान बल नहीं है, खेचरी मुद्राके तुल्य 
मुद्रा नहीं है । मन और प्राणको लय करनेमें नादके तुल्य 
कोई सुगम साधन नहीं है। योग-साप्राज्यमें स्थित होनेकी 
इच्छा हो तो सावधान होकर एकाग्र मनसे नादको.सुनो | 
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ॐ सघं भवानीसहितं नमामि # 


हे प्रभो ! मेरा चित्त आपके चेतनस्वरूपमें लय हो 
जाय, यही वरदान चाहता हूँ । शिवजीकृत ज्ञानसङ्कलिनी 
अन्थमे लिखा है कि--- 


दृष्टिः स्थिरा यस्य विनैव इड्यात्‌ 
वायुः स्थिरो यस्य विना निरोधात्‌ । 

चित्तं स्थिरं यस्य चिनावलम्बात्‌ 
स एव योगी स गुरु स सेव्यः॥ 
अन्त लक्ष्यं बहिद शिनिंमेषोन्मेषवर्जिता । 
एषा सा शाम्भवी मुद्रा वेदशास्त्रेषु गोपिता ॥ 


जिस महापुरुषके नेत्र और पलकें दृदयका आश्रय न 
लेकर भी स्थिर हैं, निरोधके बिना वायु स्थिर है, चित्त बिना 
अवलम्बनके स्थिर है, इन लक्षणोंवाला पुरुष ही योगी है । 
वही गुरु होनेयोग्य है तथा सेवा करनेयोग्य हे । जब मन 
हृदयमें ईश्वरके ध्यानमें संलग्न होता है, तथा ध्यानके बलसे 
नेत्र निमेष-उन्मेषसे रहित हो स्थिर हो जाते हैं तो उसको 
शाम्भवी मुद्रा कहते हैं । शिवजीने इस मुद्राका चिरकालतक 
अभ्यास किया है, इसी कारण यह उम्हींके नामसे प्रसिद्ध है । 


कुण्डलिन्यां समुद्धता गायत्री प्राणघारिणी ॥ 
प्राणविद्या महाविद्या यस्तां वेत्ति स वेदवित्‌ ॥ 
अनया सरशी विद्या अनया सदझो जपः । 
अनया सदशं ज्ञानं न भूतं न भविष्यति॥ 
नाम गायत्री योगिनां मोक्षदायिनी । 
स्मरणमात्रेण  जीचन्झुक्तो भवेन्नरः ॥ 


अजपा 
अस्याः 


कुण्डलिनी झाक्तिसे गायत्री उत्पन्न होकर प्राणको. 


धारण कर रही है, जो इस गायत्रीरूपी प्राणविद्या महाविद्या- 
को जानता है, वही वेदका ज्ञाता है। इसके सहश विद्या 
नहीं, इसके तुल्य जप नहीं, इसके समान अपरोक्ष ब्रह्मका 
अद्वेत ज्ञान करानेवाला सुगम साधन कोई न हुआ है, न है 
आर न होगा | यह अजपा गायत्रीरपी ईश्वरका नाम, 
साधकको जीवन्मुक्त कर देता है । 


जब साधक सवा कोटि ईश्वरका नाम-जप लेता है, तब 
पहले अनहृद नाद खुलता है, पीछे शनेः-शनें: अभ्यासक्र 
बळसे दसौ नाद खुल जाते हैं। नौ नादोंको त्यागकर, 
दसवें नादमें जो बादलकी गर्जनाके तुल्य गम्भीर है 
साधकका मन पूर्ण लय हो जाता है और उसे ब्रह्मका 
अपरोक्ष-्ञान हो जाता है । 


श्रीकृष्णमगवानले भांगवतमें स्पष्ट कहा है कि-- 


विषयान्‌ ध्यायतश्चित्तं विषयेषु विषजते । 
मामच्ुस्मरतश्चित्तं सय्येच प्रविलीयते॥ 


“जो चित्त विषयोंका चिन्तन करता है वह विषयोंमें-- 
चौरासी लक्ष योनियाँमें जन्म लेता है और जो चित्त मेरा 
स्मरण करेगा वह मुझमें लय हो जायगा।? यही मुक्ति है। 
योगसिद्ध महापुरुषाने नामकी महिमा अपने अनुभवसे 
इसप्रकार कही है-- 

सुरति माहीं जप करे तनझूँ न्यारा जौन । 
मिरे सबिदानंदमें गहे रहे जो मोन ॥ 


योगकी कलाएँ अनन्त हें । उन सबके पूर्ण ज्ञाता, 
दयाके समुद्र शिवजी हैं । उनमेंसे कुछ ही योगाधिकारियोंके 
लाभार्थ लिखी जाती हैं । जिससे शरीर नीरोग रहे, वीर्यकी 
गति ऊर्ध्वं हो, अग्नि दीस हो, नाद प्रकट हो, प्राण-अपान- 
की एकता हो और नामका निर्विन्न जप हो'। 


श्रीकृष्ण भगवानके आज्ञानुसार--“सवसंकल्पसंन्यासी 
योगारूढस्तदोच्यते', इन लक्षणोंवाला दाम-दमादिसम्पन्न 
पुरुष योगका अधिकारी है। योगके ८४ आसन हैं । उनमें 
सिद्धासन और पद्मासन--ये दो योगसाधक हैं, रोष ८२ रोग- 
नाशक हैं । हठयोगके सिद्धासन, प्राणायाम, मूलबन्ध, 
जालन्धरबन्ध, उड्डियानबन्ध, महामुद्रा, विपरीतकरणी 
आदि मुद्राओंका गुरुदेवके समीप रहकर अभ्यास करना 
चाहिये । लेख वढ्नेके भयसे विधि यहाँ नहीँ लिखी जाती । 


शिवजीने योगाभ्यासियोंके हितार्थ दया करके जो प्राण- 
विद्यारूपी महाविद्या प्रकट की है, उसके लाभ नीचे लिखे 
जाते हे-- 
काकचन्च्वा पिबेद्वायुं शीतलं यो विचक्षणः । 
प्राणापानविधानज्ञः स भवेन्युक्तिभाजनः॥ 
रसनातालुमूलेन यः प्राणमनिलं पिबेत्‌ । 
अब्दाद्दैन भवेत्तस्य सर्वरोगस्य संक्षयः॥ 
बद्ध मूळबिळं येन तेन विज्लो विदारितः । 
अजरामरमाझोति यथा पञ्चमुखो हरः॥ 
्राणायामेन युक्तेन सर्वरोगक्षयो भवेत्‌ । 
अयुत्ताभ्यासयोगेन ` सर्वरोगस्य सम्भवः॥ 
अतः ` कारभयाष्टरह्मा प्राणायामपरायणः | 
योगिनो सुनयश्रेच ततो वायुं निरोधयेत्‌॥ 


# आशुतोष # 


यावद्वद्धो मरुद्देहे यावच्चित्तं निरासयमू । 
यावद्दृष्टिश्नू वोस॑ध्ये तावत्‌ कालभयं कुतः ॥ 
रसस्य मनसश्चैव चञ्चलस्वं स्वभावतः । 
रसो बद्धो मनो वद्धं किं न सिध्यति भूतले ॥ 
मूच्छितो हरते व्याधीन्ख्तो जीवयति स्वयम्‌ । 
बद्धः खेचरतां धत्ते रसो वायुश्च पार्वति॥ 


जितेन्द्रियस्य दान्तस्य जितश्वासास्मनो मुनेः । 
मद्धारणां धारयतः का सा सिद्विः सुदुङंभा॥ 


“जो साधक कोएकी चोंचके तुल्य मुख लम्बा करके 
शीतल वायु पीता है. और जिसने मूलवन्ध खेचरीके अभ्याससे 
अपानको प्राणमें मिला दिया है, वह मुक्तिका भागी है । 
जीभको उलटकर तालूमें लगाकर जो साधक जीभसे पूरक 
करता है और नासिकासे रेचक करता है, उसके सारे रोग 
आधे वर्षमे नष्ट हो जाते हैं । जिसने मूलबन्ध सिद्ध कर लिया, 
उसने सारे विप्नोंका नादा कर डाला | वह महादेवजीके तुल्य 
अजरामर हो जाता है । विधिपूर्वक प्राणायाम करनेसे सर्व रोग 
नष्ट होते हैं | प्राणायाममें गलती होनेसे सर्व रोग हो जाते हैं । 
ब्रह्माजी भी मृत्युके भयसे प्राणायाममें तत्पर हें । अतएव 
आजकलके योगी और मुनियोंको भी प्राणका निरोध करना 
चाहिये । देहमें जबतक कुम्भक है, मन संकल्पसे 
रहित है, दृष्टि भकुटीमे स्थिर है, ऐसी अवखामै मृत्युका 
भय नहीं है। पारा और मन खभावसे ही चञ्चल हैं | यदि 
कोई साधक पारेकी शुटिकाको आकाशगामिनी बना ले और 
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मनको संकल्परहित कर दे, तो उस साधकको इस पृथिवीमें 
कुछ भी दुर्लभ नहीं है । हे पार्वति! प्राणवायु और पारेका 
एक ही स्वभाव है । जैसे अष्टसंस्कारयुक्त पारा चन्द्रो- 
दयादिके रूपमें मूर्च्छित हुआ सब रोगोंका नाश करता 
हे वैसे प्राणवायु भी कुम्भक-अबस्थामें मूर्छित हुआ 
सब रोगोंका नाश करनेवाला है। गुटिकाके रूपमें पारा और 
बधा हुआ प्राणवायु. आकाशगमन करता है। जिस 
साधकने पश्चज्ञानेन्द्रियाँ और छठे मनको जीत लिया है, 
जिसने श्वासको जीत लिया है और जो मेरी अखण्ड धारणा 
रखता है, उसको कोई भी सिद्धि दुर्लभ नहीं है । ऐसा 
भागवतमें श्रीकृष्ण भगवानूने कहा है । 

योगवासिष्ठमें वरिष्ठजीने नीचे लिखा हुआ रोगनाशक 
साधन बतलाया है-- 

सर्वथात्मनि तिष्ठेच्चे्‌ युक्स्वोध्वोधोगमागमौ । 

तजन्तोहीयते व्याधिरन्तर्मारुतरोधतः ॥ 

“जिसका प्राणवायु पूरक-रेचकको त्यागकर कुम्भकमें 
स्थित है, ऐसा आत्मारामी महापुरुष, वायुको अन्दर रोकनेसे 
सर्व रोगोंके नाश करनेमें समर्थ है । 

पाठकोंसे प्रार्थना है कि इस लेखको पढ़कर या कोई 
योगग्रन्थ देखकर योगाभ्यासकी कोई भी क्रिया न करें, 
क्योकि इससे हानि होनेकी सम्भावना है । योगाभ्यासी 
महात्मा या योगाभ्यासी विद्वानकी शरण योगाधिकारियोंको 
लेनी चाहिये । 


+— Deo — + 


आशुतोष 


SSSI 


चिदाकास रूप आसमानमे प्रकासमान, 

सुखको निधान सावधान ध्यान घर रे ! \ 
एक हे अचित जो बिचितनीय बिस्व-बीच, 

ताकी चित करके निचित चित कर रे ! ॥ 
बिपति-बिनास हेहे, संपति-सुपास हेरै, 

पारबति-पतिको सुदास हे बिचर रे! । 
रहे दुख-दोषहू न, पातक-परोसहू न, 

भोर आसुतोसको भरोस हिय भर रे! ॥ 


१८८८-८८-८८. 


अमृतलाल माथुर 
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तान्त्रिक दीक्षा 


( लेखक---एक प्रेमी सज्जन ) 


पूर्वकालमें उपासना और यज्ञ वैदिक मन्त्रौद्वारा किये 
जाते थे, जिससे उनका फल बहुत कालमें मिलता था। 
कलियुगको छोड़कर और युगोंमें मनुष्यकी आंयु अधिक 
होती थी, इस कारण फल-प्रासिमै विलम्ब होनेपर भी विशेष 
असुविधा नहीं प्रतीत होती थी । परन्तु कलियुगमें मनुष्यकी 
आयु अल्प होनेक्रे कारण शीघ्र फल प्रदान करनेवाली 
उपासना-पद्धतिको हूँ ढु निकालनेकी आवश्यकता हुई, जिससे 
शरीर-त्यागके पहले-पहले ही फलकी प्राप्ति हो जाय । बैदिक 
पद्धतिमे एक दूसरा झंझट यह भी था कि मन्त्रोच्चारण यथा- 
विधि और यथाखर न होनेसे लाभक्े बदले हानिकी आशङ्का 
रहती थी | लिखा है-- 


मन्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतो चा 


सिथ्याम्रयुक्तो न तमर्थमाह । 
स वाग्वज्रो यजमानं हिनस्ति 
यपेन्द्रशत्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ ॥ 

अर्थात्‌ मन्त्रोच्चारणमे खर या वर्णके प्रयोगका दोष 
आ जानेपर अथवा मिथ्या प्रयोग होनेपर वह ठीक अर्थका 
बोध नहीं करता । तब वह वज्रके समान वाक्य यजमानका 
ही नाश करता है जैसा कि स्वरदोष हो जानेपर वृत्रासुरके 
शु इन्द्रका नाश न होकर खयं प्रयोगकर्ता वृत्रासुर 
(इन्द्रके शत्रु) का नाश हो गया । फिर वैदिक मन्त्र- 
का यथारीत्या उच्चारण भी बड़ा कठिन है, जिसको सीखने- 
के ल्यि एक-एक वेद्को बारह-बारह वर्षतक पढ़ना पड़ता 
था । वेदिक यज्ञका प्रयोग भी अत्यन्त कष्टसाध्य है। 
उसके अनुष्ठानके लिये बहुत धन-जन तथा सामग्रीकी 
आवश्यकता होती है जो सर्वसाधारणके लिये सुलभ नहीं 
। इधर वैदिक शिक्षाकी प्रवृत्ति भी लोगोंमें कम होने लगी 
थी । किसी प्रयोगविशेषमें दीर्घ कालतक लगे रहमेका 
धेयं मी उनमेसे जा रहा था । ऐसी अवस्थामै जव कि सुगम 
स्वोपयोगी मार्गकी अत्यन्त अपेक्षा थी, भगवान्‌ शिवने 
तन्त्र अर्थात्‌ आगमशान्नकी रचना की और तान्त्रिक 
दीक्षाका प्रचार किया । गायत्री ब्ह्मका प्रकाश और विद्या- 
शक्ति हैं, इसमें कोई सन्दे नहीं; परन्तु गायत्रीके द्वारा 
जिस सगुण उपास्थदेवक्रे साथ ऐक्य-लाम करना जीव- 
विदोष्रको अभीष्ट है उसकी दीक्षाका क्रम इस तन्त्र दिलाया 


गया है । कारण, केवल निर्गुण ब्रह्मकी प्राप्ति अत्यन्त 
डुस्साथ्य है । लाखोंमें कोई बिरला ही इसका अधिकारी 
होता है । विष्णु, राम; कृष्ण, शिव, शक्ति, गणपति और 
सूर्य आदिकी जो दीक्षां प्रचलित है उसके मन्त्र और 
विधियाँ सत्र तन्त्रके अन्तर्गत है । तान्त्रिक मन्त्र बहुत 
छोटे होते हैं, उनके यथाविधि उच्चारणमें भी कोई अड्चन 
नहीं होती । होमियोपेथिक ओषधिकी मात्राकी भाँति 
तान्त्रिक मन्त्र जितना ही छोटा होता है उतना ही शक्ति-युक्त 
होता हैं। एकाक्षर-बीजमन्त्र और भी अधिक फलप्रद है | तन्त्र- 
के द्वारा एक बहुत बड़ा लाभ यह हुआ कि गायत्री अर्थात्‌ 
विद्यादाक्तिके दस स्वरूपोंका प्रकटीकरण हो गया जिससे 
विभिन्न रुचिके  साधकोंको अपनी उपास्यदेवीके चुननेका 
अवसर मिल गया । इस तन्त्रदीक्षासे संसारका बड़ा 
कल्याण हुआ | इसमें स्त्रिया और झूद्रोंको भी समान 
अधिकार प्राप्त है । इस तान्त्रिक मन्त्र और दीक्षाके अभ्यास- 
से अति शीघ्र इष्टसिद्धि प्राप्त होती है, इसमें कोई अनिष्ट 
होनेकी आशङ्का नहीं है और इस कलियुगमें तो यह विशेष 
उपयोगी है । महानिर्वाणतन्त्रमे श्रीआद्याशक्ति श्रीदिवजी- 
से कहती हैं-- 
खया कृतानि तन्त्राणि जीवोद्धारणहेतवे । 
निगमागमजातानि भुक्तिमुक्तिकराणि च ॥ 

अर्थात्‌ इसी कारण जीवोंके उद्धारके निमित्त आपने 
वेद और शाल्लक्े अनुकूल तन्त्र्ात्रकी रचना की जिससे 
इस संसारको भुक्ति ( भोग ) और मुक्ति दोनों मिले । 

तन्त्रशात्न श्रुति और स्मृतिके पूर्ण अनुकूल है, किन्तु 
आजकल जो तनत्रके नामसे धर्मके प्रतिकूल आचरण किया 
जाता है वह यथार्थ शिवोक्त तन्त्रकी शिक्षा नहीं है । वह 
तो आधुनिक लोगोंका कल्पित किया हुआ है; और शिवका 
नाम उसमें उन्होने अपनी ओरसे जोड़ दिया है | 

नारदपाञ्चरात्र, जिसमें वेष्णवी दीक्षाकी पद्धति और 
क्रमः: है, तन्त्रके अन्तर्गत है । पञ्चोपासनाकी दीक्षाके सब 
मन्त्र अर्थात्‌ श्रीविष्णु, श्रीराम और श्रीकृष्ण आदिके मन्त्र 
जो दीक्चामे प्रयुक्त होते हैं, तन्त्रसे ही निकले हैं और उनके 
ऋषियोंके नाम तथा न्यास आदिकी विधि भी तन्त्रमें 
मौजूद है । 


— ७०-०३ छल 8०-+७--- 


शिवका यथार्थ स्वरूप क्या हे ? 


(लेखक-पं० श्रीभूपेन्द्रनाथ सान्याल ) 


अचिन्स्यमव्यक्तमनन्तरूपं 

शिव प्रशान्त मझ्ृतं ब्रह्मयोनिम्‌ । 
तमादिमध्यान्तचिहीनमेकं 

विभुं चिदानन्दमरूपमद्भुतम्‌ ॥ 
उमासहायं परमेश्वरं प्रभु 

त्रिलोचनं नोलकण्डं प्रद्यान्तम्‌ । 
ध्यास्वा झुनिर्गच्छति भूतयोनिं 

समस्तसाक्षिं तमसः परस्तात्‌ ॥ 
पुरत्रये क्रीडति यश्च जीव- 

स्ततः सुजातं सकलं विचित्रम्‌ । 
आधारमानन्दमखण्डब्ोधं 

यस्यं याति घुरत्रयञ्च ॥ 
स एव सवै यद्भूतं यञ्च भाव्यं ' सनातनम्‌ । 
जात्वा तं मत्युमत्येति नान्यः पन्था विमुक्तये ॥ 


उपयुक्त छोकोंसे शिवसम्बन्धी समस्त जाननेयोग्य 
विषयोंका स्पट्टीकरण हो जाता है । 'शिव? शब्दसे झाञ्जोने 
परन्रह्मका ही निर्देश किया है । यह शिव ही परम कल्याण- 
रूप तथा जीवकी परमा गति दें। यह शियतम रस ही 
'ब्रह्मानन्दरूपममृतं यद्विभाति’ है जिसके अत्यन्त सामान्य- 
तम अंशको पाकर देवता, मनुष्य तथा समस्त जीव 
परमानन्दका उपभोग करते हें । यह आनन्द ही समस्त 
जीवोंका जीवन है । यह आनन्द ही शिवका स्वरूप है 
ओर इसी कारण शिवका एक नाम “सदानन्द? है । इन 
शिवस्वरूप परत्रह्मके दो रूप हैं--एक सगुण, दूसरा निगुण । 
जब वह मायोपहित होते हैं तभी सगुण ब्रह्म या 
ईश्वर कहलाते हैं, तथा जब यह मायोपाघिसे शून्य होते 
हैं तब निगुंण कहलाते हैं। यही सच्चिदानन्द शिव जब 
प्रकृतिको स्वीकार करते हैं तत्र उनसे अनूपरूप अनिर्वचनीय 
एक महाशक्तिका प्रादुर्भाव होता दै । यही महाराक्ति सृष्टिका 
मूल उपादान है । इस शक्ति-संयुक्त शिवसे ही महत्तत्त्व या 
नाद उत्पन्न होता है और उससे अहङ्कार या तिन्दुकी 
उत्पत्ति होती है | यह प्रकृति और ब्रह्म अभिन्न-भावसे 
मिलकर अखिल संसारको बारम्बार उत्पन्न और ध्यंस करते 
हैं। इनमें चैतन्य और अहङ्कार अङ्गाङ्गी-माबसे प्रकाशित 


रहते हैं। इसी कारण इनके युगलभावकी शास्त्रांमे 
“अर््नारीश्वर' नामसे व्याख्या की गयी है। चैतन्ययुक्त 
अहङ्कार एवं अहङ्कारयुक्त चैतन्य, इन्हीं दो भावोंमें इनकी 
पूजाकी व्यवस्था भी शास्रोंमे वर्णित है। जो चैतन्ययुक्त 
अहङ्कारकी उपासना करते हैं वे इनको पुम्‌ देवता शिवादिके 
रूपमें, तथा जो अहङ्कारयुक्त चैतन्यकी उपासना करते हैं वे स्री 
देवता गौरी आदिके रूपमें इनकी कल्पना करते हैं । वस्तुतः 
ये स्री या पुरुष नहीं हैं; ये तो उभयात्मक होते हुए भी इन 
उभय अवस्थाओंसे अतीत रूपमें नित्य विराजमान रहते हैं । 
शारदातिलकमें लिखा है-- 

निर्गुणः सगुणश्रेति शिवो ज्ञेयः सनातनः । 

निगणः प्रकृतेरन्यः सगुणः सकलः स्म्ृतः॥ 

सच्िदानन्द ब्रह्मयुक्त आद्याशक्तिसे नाद या. महत्तत्त्व 
उत्पन्न होता हे और उस नादसे. अहङ्कार-तच्यकी उत्पत्ति 
होती है, यह पहले ही कहा जा चुका है । यह बिन्दु अथवा 
अहङ्कार सात्त्विक, राजस और तामस-मेदसे. तीन प्रकारका 
है। इसीळिये शिवकी भी तीन अवस्था. कही जाती हैं । 
पुनः यह तीनों मिळकर जब एक हो जाते हैं तब वही परम 
बिन्दु या परम शिव कहलाता है । सुतरां वह परम शिव 
कभी सत्यगुणयुक्त अथवा चिन्मय पुरुषरूपमें, कभी 
तमोगुणयुक्त अर्थात्‌ प्रकतिमय, एवं कभी रजोगुणयुक्त 
अर्थात्‌ उभयात्मक शिवशक्तिमयरूपमें प्रतीत होते हैं । 
इन्हींको ज्ञानशक्ति, इच्छाशक्ति और क्रियाशक्तिके नामसे 
पुकारते हैं । इन्हीं तीन भावोंसे भावित हो यह शक्तित्रय 
गौरी, ब्राह्मी और वैष्णवी नामसे पुकारी जाती हैं । 


इन्हीं तीन शक्तियाँसे त्रिगुण और गुणत्रयके अधीश्वर 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव उत्पन्न होते हें । गुणत्रयके साथ 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव जब अभेदरूपसे मिल जाते हैं तभी 
वह “महेश्वर? कहलाते हैं । यह महेश्वर ही महाप्रणव हैं । 
प्रणवमें जेसे अकार, उकार, मकार, नाद, बिन्दु, कला 
और कलातीत यह सात अङ्ग हैं उसी प्रकार शिवके 
प्रकाशित (व्यक्त) पञ्चमुख तथा अन्य दो अप्रकाशित 


*<( अव्यक्त ) मुख हैं, यह सत्तमुख ही प्रणवके रूप हैं । 
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द्वितीय मुख उकार या “अघोर? है, तृतीय मुख मकार या 
“सद्योजात' है, चतुर्थ मुख नाद या “वामुदेव' है, पञ्चम मुख 
बिन्दु या ईश्वर है, षष्ठ मुख कला या “नीलकण्ठ' है, 


सप्तम मुख कलातीत या चैतन्य है । यह सप्तम मुख ही. 


कलातीत अव्यक्त अथवा अनिर्देश्यखरूप है । ब्रह्मा ही 
महाप्रणवके रूपमै शिवके प्रथम रूप हैं । इन्हीं ब्रह्मासे चतुर्वेद 
प्रकाशित होते हैं । विष्णु द्वितीय मुख हैं । रुद्र तृतीय मुख 
हैं, ईश्वर चतुर्थ मुख हैं, महेश्वर पञ्चम मुख हैं, परशिव 
षष्ठ मुख हैं तथा सप्तम मुख दिवशक्तिसम्मिलित महा 
महेश्वर अथवा कलातीता माहेश्वरीरूप है। 


यही सर्वप्रथम ब्रह्माके रूपमें वेदका प्रकाशकर जगत्‌को 
ज्ञानदान करते हुए उसके लिये मुक्तिके मार्गका निर्देश 
करते हैं। यही जगद्गुरु शिवके रूपमें खयं साधक बन 
जगतूके जीवोंकों साधनाकी शिक्षा देकर उनके लिये मुक्ति- 
पथका द्वार खोल देते हैं । परमत्रह्के साथ जीव 
जितने प्रकारोंसे योगयुक्त हो सकता है उन समस्त योग- 
मार्गोका निर्देशकर वह सब योगोंके आचार्यके रूपमें 
अपनेको प्रकट करते हैं। 


शिवके सप्तमुख ही सप्त आम्नायके गुरु हें । प्रथम 
आम्नायका ज्ञेय कुण्डलिनी या प्रकृति है। उसकी साधना 
है मन्त्रयोग और हठयोग । द्वितीय आम्नायके सेय 
परमात्मा है, उसकी साधना भक्तियोंग और लययोग है। 
तृतीय आम्रायका ज्ञेय काल है, उसकी साधना है क्रियायोग 
और लक्ष्ययोग । चतुर्थ आम्रायका जेय विज्ञान है, उसकी 
साधना ज्ञानयोग है। पञ्चम आम्रायका गम्य शून्य है, 
उसकी साधना परायोग और संन्यास है । पष्ठ आम्नायका 
गम्य ब्रह्म है, उसकी साधना शाम्भवी और अमनस्कयोग है। 


ससम आम्रायका गम्य परम ब्रह्म है, उसकी साधना सहज 
या मोक्षयोग है । 


ये शिव जगतूके श्ञानदाता गुरुके रूपमै जीवोंके लिये 
सहज ही प्रात हें । अन्य देवताओंकी आराधनामें बहुत 
प्रयासकी जरूरत है, परन्तु इनकी पूजामें बहुत-से आयासका 
प्रयोजन नहीं होता । ये क्षिति, अप्‌ , तेज, मरुत्‌ , व्योम, 
मन, बुद्धि, अहङ्कार-इन अश्मूर्तियोंकों धारणकर जीवोंका 
मानाप्रकारसे प्रतिपालन करते हैं । हम जिधर देखते हैं ,जो 
कुछ करते हैं, जो कुछ सोचते हैं अथवा उपभोग करते हैं, 


ॐ भरं भवानीसहितं नमामि ॐ 


शिवका प्रथम मुख अकार है, इसे “तत्पुरुष? कहते हैं, हे 


यह समस्त द्रव्य या भाव इन्हींके प्रकटित (व्यक्त ) 
चैतन्यसे पूर्ण हैं अथवा इनके चैतन्यके ही परिणाम हें । 
यही दयानिधि जगतके पिता-माता सदाशिव जीवके कल्याण- 
के लिये भिखारीका वेष धारणकर प्राणियोंके लिये भुक्ति 
और मुक्तिकी भिक्षा मागते हैं । किससे भिक्षा माँगते हैं ? वे 
माँगते हैं अन्नपूर्णासे, जिनमें शरीर, प्राण, मन; बुद्धिके सर्व 
प्रकारके अन्न वर्तमान रहते हैं | परन्तु जो शिवगणोंसे आत्म- 
मन्त्रको प्राकर शिवस्वरूप हो गये हैं वे ही इस सर्वशक्तिके 

न्द्र महामाया जगदम्बाके निकट जगतूक्रे जीवोके लिये हाथ 
पसार सकते हैं | इसमें उनके अपने प्रयोजनकी सिद्धिका कोई 
उद्देश्य नहीं होता । वे “बहुजनहिताय”, उन जीवोंके सब 
प्रकारके दारिद्रय और भयको हरनेवाली जगदम्बासे अञ्चल 
पसारकर भिक्षा मागते हैं--- 


जाया सुतः परिजनोऽतिथयोऽन्नकामा 
भिक्षां प्रदेहि गिरिजे क्ुधिताय मह्यम्‌ । 

भक्तकी यह भूख केवल अपने. प्रयोजनकी सिद्धिसे ही 
नहीं मिटती । उनकी दृष्टि महान्‌ होती है, अतः वह केवल 
खी-पुत्रके लिये ही प्रार्थना करके निश्चिन्त नहीं होते; परिजन, 
अतिथि एवं प्रथिवीमें जहाँ जो कोई भी अतृप्त जीव व्याकुल 
होकर प्राणोंकी भूल मिटानेके लिये छटपटा रहे हैं, उन सबके 
लिये अन्नकी व्यवस्था किये बिना भक्त स्थिर नहीं हो 
सकते । इसी कारण दियको झान्रौमें जगद्गुरु कहा हे । 
यह साधकोंकी साधनाका धन होते हुए भी, किसप्रकार इष्ट- 
साधनमें प्राणपणसे प्रयत्न किया जाता है, किसप्रकार मनुष्य 
संसारमें ही असंसारी हो सकता है, किसप्रकार अभावकी 
दारुण दावाभिमें पड़कर भी ध्यानमग्न हो सकता है, इसका 
दृष्टान्त भी अपने ही अन्दर हमें देते ह । इसी कारण शिव 
जगद्गुरु कहलाते हैं । वह देवोके देव होते हुए भी, जीव 
जिससे उनका अनुकरण करके कृतार्थ हो सके, ऐसा विचार- 
कर रही, भिखारी और योगी बनकर हमारे समक्ष दृष्टान्त- 
रूपसे उपस्थित हैं । जीवाका ऐसा उपकार करनेवाला दूसरा 
कोई देवता नहीँ है। पाठक जानते हैं कि शिव परमदेव होते 
हुए भी इमशानमें अस्थिमाला पहनकर क्यों बैठे हैं ! जो 
इमशानमें रहेगा उसे अस्थियोकी माला पहननी ही पड़ेगी । 
देहकी अस्थियोमें, विशेषतः मेरुदण्डके बीच अजल प्राण- 
प्रवाहिका नाड़ियोंमें प्राणरूपसे शिव ही विराजमान हे । 
पुनः यह प्राण जब शोधित होकर स्थिर, अचञ्चल हो जाते हें 
तब देद्दाभिमानके संयोगसे नाना वासनाएँ जीवको व्याकुल 


ॐ 'घन्य-घन्य ! ऋ 


नहीं कर सकतीं, तव उसका मन अमन हो जाता है, अम्तः- 
करण शुद्ध हो जाता है, सांसारिक वासनाएँ प्रज्वलित 
त्रह्माम्रिमै भस्म हो जाती हैं, तब उसी भस्मका लेपकर जीव शिव 
बन जाता है, तब यह महाझून्य ही उसका आवासस्थान हो 
जाता है । यह महाद्यून्य ही इमशान है। वहाँ नाम नहीं है, 
रूप नहीं है, अहङ्कार नहीं है, देहाभिमान नहीं है, सुख-दुःख- 
भोग नहीं है । अनन्त महाद्यून्यमै सर्वञचून्यरूपमें आत्मा 
प्रतिष्ठित है । वही परमव्योम अथवा शिवरूप सचिदानन्द- 
ब्रह्मकी मूर्ति है । 

वह अलिङ्ग होते हुए ही 'लिङ्गखरूप हैं, नहीं तो 
मोहान्ध जीव उनको प्राप्त ही कैसे कर सकता ? इस लिङ्ग 
शब्दसे केवल जननेन्द्रियका ही बोध नहीं होता-- 

आकारा लिङ्गमित्याहुः एथिवी तस्य पीठिका । 

आलयं. सवेदेवाना छयनालिम्नमुच्यते ॥ 

अणिमादि अष्टयुण तथा समस्त देवता जिसमें शयन 
अथवा अवस्थान करते हैं यही “शिव? है । यह आकाश ही 
उसका लिङ्ग है और प्रथिवी उसकी पीठिका है । मन इस 
आकाशमें विलीन होनेपर ही परमा सिद्धिको प्राप्त हो सकता 
है | पीठस्थान प्रथिवी अथवा मूलाधार है | इस मूलांधार 
या प्रथिवी-तत्त्व्से आकाशतत्त्व पर्यन्त जीवभाव और 
देवभाव है, उसके वाद जब “न्ये विशति मानसे -_अर्थात्‌ 
मन महाशून्यमें मिलकर सर्वशून्य हो जाता है, तो उस अवस्था- 
को ही श्मशान कहते हैं | इस इमशानमें जानेपर जीव फिर 
जीव नहीं रद्द जाता, उस समय उसका कोई चिह्न, या लिङ्ग 
नहीं रहता, वह अलिङ्ग हो जाता है । यह अलिङ्ग ही 
ब्रह्मपद है । 


२८७ 
इसके वाद यह कहना है कि शिव अ्यम्बक और 
त्रिपुरारि क्यों कहलाते हैं ! सूर्य, चन्द्र और अभि यही उनके 
तीन नेत्र हैं । सूर्य प्राणखरूप है, चन्द्र मनखरूप है और 
अभि बुद्धिखरूप है, इन तीनोंके एकत्वकी ही जीवसंज्ञा 
है। जब साधनाके दारा प्राण शुद्ध हो जाता है तथा प्राणकी 
शुद्धिसे मनःशुद्धि होती है एवं मनकी शुडिसे बुद्धि विशुद्ध 
होती है, तभी अन्तःकरण शुद्ध होता है। अन्तःकरणके 
शुद्ध होनेसे प्रज्ञानेत्र खुल जाते हैं । यह प्रज्ञानेत्र जिनके स्वतः 
ही स्फुरित हैं वे ही त्यम्बक या शिव हैं । 

जीवमात्रके स्थूल, सूक्ष्म और कारण-शरीररूप त्रिपुर 
विद्यमान हैं । स्थूल देहकी अवस्था जाग्रत्‌ है, सूक्ष्मकी 
स्वप्न है और कारण-शरीरकी अवस्था सुपुत्ति है। इसी त्रिपुर- 
से अभिमानयुक्त होकर जीव त्रिपुरासुर बन बैठा है। 
शिवशक्तिके सहयोगसे जो समरस उत्पन्न होता है उसी 
समरसमें समस्त दैवशक्ति निहित रहती है। इस समरस- 
भावापन्न साधकको फिर स्थूल; सूक्ष्म और कारण-शरीरमें 
अहंबोध नहीं रहता । साधनके बलसे इस अवस्थाके प्रकटित 
होते ही यह शिवस्वरूप हो जाता है और साथ-साथ उसके 
अनादि जन्मन्मरणका बीज कारण देह एवं तत्सम्भूत सूक्ष्म, 
स्थूळ देहोंके पुनः पुनः आगमनका निरोध हो जाता है । 
जो साधक अपने कारणादि त्रिपुरमे आगमनका निरोध 
कर सकते हैं वही त्रिपुरारि हैं । यह त्रिपुरारि सर्वदेव-पूज्य 
हैं । अखिलात्माके साथ तब वह एकात्मता प्राप्तकर महेश्वर- 
रूपमें पूजित होते हैं । 


— See 


घन्य-घन्य ! 


सत्य सनातन साध्रनसे, जन जो अति पातकहीन हुआ । 


और महाशुण-सागरका, जिसका मन मंजुळ मीन हुआ ॥ 
पा करके वरदान अहो, जगमें नहिं दुबल-दीन हुआ! 
है 'कविपुष्कर' धन्य वही, पगमें शिवके लवलीन हुआ ॥ 


जगन्नारायणदेव शमी, 'विशारद” साहित्यशास्त्र 


न 


शिव और शक्ति 


( लेखक--श्रीयुत स्वामी रामदासजी ) 


शिव ओर शक्ति-ये परम शिव अर्थात्‌ परम तत्त्वे दो 
रूप हें । शिव कूटस्थ तत्त्व हे और शक्ति परिणामिनी है । 
विविध वैचित्र्यपूर्ण संसारके रूपमें अभिव्यक्त शक्तिका आधार 
एवं अधिष्ठान शिव है । शिव अव्यक्त, अदृश्य, सर्वगत एयं 
अचल आत्मा है । शक्ति दृश्य, चल एवं नामरूपके द्वारा 
व्यक्त सत्ता है । शक्ति-नटी शिवके अनन्त, शान्त एयं 
गम्भीर वक्षःस्थलपर अनन्त कोटि ब्रह्माण्डोका रूप धारण- 
कर तथा उनके अन्दर सर्ग, स्थिति एवं संहारकी त्रिविध 
लीला करती हुई नृत्य करती रहती है । 


अब प्रश्न यह होता है कि परमात्माके इन दोनों 
खरूपाँके सर्वोच्च एवं व्यापक ज्ञानके द्वारा मुमुक्षुको मोक्ष 
एवं अक्षय सुखकी प्राप्ति किसप्रकार होती है ! 

शिवका साक्षात्कार करना व्यष्टि-भावको लॉघकर ऊँचा 
उठना है। इस व्यष्टि-भावके अन्दर उपाधियुक्त एवं 
व्यावहारिक जीवनका ज्ञान रहता है, जो अज्ञान एवं दुःख- 
का कारण है। शक्तिके चरणोंमें आत्मसमर्पण करना ही 
शिवके साक्षात्कारका साधन माना गया है । यहाँ आत्म- 
समर्पणका अर्थ है देहाभिमान अथवा अहंबुद्धिसे सर्वथा 
ऊपर उठ जाना । जीवनके सूक्ष्म एवं स्थूल दोनों ही 
रूपोरमे जो कुछ भी क्रियाएँ, परिवर्तन एवं चेष्टाएँ होती हैं, 
सब शक्तिके ही कार्य हैं । और यह शक्ति वह ईश्वरीय तत्त्व 
है जो समस्त चराचर जगतूमे व्याप्त है तथा जो स्वयं जगत्‌- 
के रूपमें अभिव्यक्त है । इस तत्त्वके समझनेसे यह अवस्था 
प्राप्त होती है। 


आत्मसमर्पण अर्थात्‌ व्यष्टि-बुद्धिको शिवके समष्टि- 
तत्त्वमें विलीन कर देनेसे जब आत्माको परमात्माके शिव- 
तत्त्वका साक्षात्कार हो जाता है तब उसे उस परम शिवके 
पूर्ण स्वरूपकी समग्ररूपेण उपलब्धि होती है जो शिव और 
शक्ति दोनों है और दोनोंसे परे भी है | तब जीव व्यक्त एवं 


अव्यक्त दोनों प्रकारके तच्वौके ज्ञान तथा उनके संयोगमें 
निरतिशय स्वतन्त्रताका अनुभव करता है और अमृतत्वके 
आनन्दका उपभोग करता है । 


इस परम तत्त्व--परम शिवके दुरारोह पदको प्राप्त 
करनेके लिये साधक पूजा, आराधना, यज्ञ, तप एवं उनके 
परिणामस्वरूप दिव्य मूर्तियोंके दर्शन यह सव कुछ करता है । 
मनुष्यकी आकांक्षा एवं पुरुषार्थका यह चरम फल है | 
इस ढुरारोह एवं अनिर्वचनीय पदपर आरूढ़ होकर भगवत्‌- 
प्राप्त पुरुष अपने आत्माके अन्दर सबके आत्माको और 
सबके शरीरको अपने शरीरमें देखता है । वह उस परम 
तच््तके अन्दर अव्यक्त शिव एवं व्यक्त शक्ति दोनोंको 
सर्वथा अभिन्नरूपमें देखता है । 


यह स्पष्ट है कि जीवके लिये पहली सीढ़ी शान्त, स्थिर, 
शिवतत्त्वके अगाध समुद्रमें गहरा गोता लगाना तथा उसके 
अन्दर अपनेको विलीन कर देना है। क्योंकि उस निलेंप, 
निर्विकार सत्ता--शिवकी वास्तविक एकताका अनुभव किये 
बिना प्रत्यक्षम भिन्न एवं विरोधी प्रतीत होनेवाले सारे पदार्थो- 
की एकता एवं अमेदका बोध सम्भव नहीं है । 


शिव और शक्ति एक दूसरेसे उसी प्रकार अभिन्न हैं, 
जिसप्रकार सूर्य और उसका प्रकादा, अग्नि और उसका ताप 
तथा दूध और उसकी सफेदी । शिवकी आराधना शक्तिकी 
आराधना है और शक्तिकी उपासना शिवकी उपासना है | 
इन दो परस्परविरोधी एवं प्रतिद्वन्द्वी प्रतीत होनेवाले 
तच्चा, शिव और शक्तिकी विषमता एवं विरोधका सामञ्जस्य 
ही परमात्मतंत्त्वका रहस्य है । इस पहेलीकों समझना अथवा 
सुलझाना ऊँ-ची-से-ऊँची बुद्धिवाले मनुष्यकी भी शक्तिके 
बाहर है। इस रहस्यको समझना स्वयं रहस्यमय बन जाना है | 

“जानत तुमहिं, तुमर्हि ह्वै जाई) 


पाए ७२ >> + >> 


मृत्युञ्जयं 


( छेखक--ओयुत श्रीधर मजूमदार एम० ८० ) 


श्वर शरीरका परिवर्तन मृत्यु है । परिवर्तनसे 
छुटकारा पाना मृत्युको जय करना है । किसी 

| अक्षर पदार्थमें परिणत हो जाना इसका साधन 

| न) है। इसी अक्षर पदार्थको उपनिषद्‌ “अनन्त 
¢ आत्मा", “परमाकाश”, “प्रत्यक्‌ चैतन्य” या 'सदा- 

शिव? कहकर पुकारते हैं और यही ब्रह्मका सत्‌-स्वरूप है । 

श्रीमद्भवद्गीतामे कहा है-- 

वेदविदो वदन्ति 

विशान्ति यद्यतयो वीतरागाः । 

यदिच्छन्तो मह्मचय॑ चरन्ति 

तत्ते पदं संग्रहेण 


यदक्षरं 


प्रवक्ष्ये ॥। 
(८।११) 
“वेदके जाननेवाले जिसको “अक्षर? कहते हैं, ईश्वरप्रासि- 
का यत्न करनेवाले वीतराग पुरुष जिसके अन्दर प्रवेश 
करते हें, जिसको चाहनेवाले ब्रह्मचर्यका आचरण करते हैं, 
उस पदको तुम्हें संक्षेपसे कहूँगा ।? उपनिषदूमें इस प्रत्यक्‌ 
चेतनको “३० नामसे अभिहित किया गया है । यथा-- 


सर्वे घेदा यत्‌ पदमामनन्ति 
तपांसि सर्वाणि च यद्रदन्ति । 
ब्रह्मचय॑ चरन्ति 


तत्ते पदं संग्रहेण ब्रवीमि । ओभिव्येतत्‌॥ 
(कठ०उ० १। २। १५) 


यदिच्छन्तो 


“सम्पूर्णं वेद जिसका प्रतिपादन करते हैं, जो समस्त 
धमाका लक्ष्य है और जिसको चाहनेवाले ब्रह्मचर्यका 
आचरण करते हैं उस पदको संक्षेपसे कहूँगा। उसीको 
६ अ? कहते ति 1! 

यद्यपि वह आंशिकरूपसे: अनुभवगम्य है तथापि 
ससीम जीव उस असीम, अक्षर पदार्थका पूर्णतया ग्रहण 
नहीं कर सकता । पाश्चात्य दार्शनिक पण्डित, हर्ट स्पेसर 
तथा उन लोगोने जो अति-प्राकृतिक विषयको अजेय. सिद्ध 

करते हैं ( 2108118 ), जिस वस्तुको “अविज्ञात? 
कहा है, उसका और इस उपनिषद्वेद्य वस्तुका खरूप बिल्कुल 
एक-सा ही प्रतीत होता है। कहा दै-- 


अचिन्श्यसव्य कमनन्तरूपं 
शिवं प्रशान्समम्त॑ ब्रह्मयोनिम्‌ ॥ 
तमादिमध्यान्तविषहीनमेकं 
विरु चिदानन्दमरूपमङ्कतम्‌। 
( कैवस्व० उ० १ । ६-७) 
अर्थात्‌ वह ब्रह्म अचिन्त्य, अव्यक्त, अनन्तरूप, सदा- 
शिव, प्रशान्त, अविनश्वर, विश्वपिता, अनादिमध्यान्त, 


निर्ईन्द्र, अरूप, चिन्मय, आनन्द-स्वरूप और आश्चर्यमय 
हे। और भी कहा दै- 


यस्यामतं तस्य सतं मतं यस्य न घेद्‌ सः। 
अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌ ॥ 
(केन० उ० २ । ३) 


अर्थात्‌ जिन लोगोंकी यह धारणा है कि ब्रह्म बोधगम्य 
नहीं है वही उसको जानते हैं और जो उसे बोधगम्य 
समझते हैं वे भ्रममे हैँ अर्थात्‌ उसे नहीं जानते । ज्ञानवान्‌, 
पुरुष उसे “अविज्ञात? कहते हैं और अज्ञानी “विज्ञात” कहते 
हैं । इसी बातकी निम्नलिखित छोकसे पुष्टि होती है-- 


नेव चिन्त्यं न चाचिन्त्यं न चिन्ध्यासिन्ध्यमेव तत्‌ । 
पक्षपातघिनिर्मुक्तके ब्रह्म सम्पद्यते तदा॥ 


अर्थात्‌ वह चिन्त्य भी नहीं है और अचिन्त्य भी नहीं 
है और न चिन्त्य एवं अचिन्त्य दोनों ही है । ऐसी धारणा 
होनेपर ही पक्षपातरहित परमत्रझकी प्राति होती है । 


यह प्रत्यक्‌-चेतन, सर्वान्तर्यांमी आत्मा बाह्य प्रपञ्चके 
अन्दर और उसकी आङ़में विद्यमान है; जेसे तिलर्मे तेल, 
काष्ठमं अभि और दूघर्मे मक्खन रहता है । तिलके प्रत्येक 
भागमें तेल है, परन्तु उसका इन्द्रियद्वारा ग्रहण नहीं हो 
सकता । इसी प्रकार प्रत्यक्‌चेतन बाह्य प्रपञ्चमै सर्वत्र है, 
परन्तु इन्द्रियद्वारा उसकी उपलब्धि नहीं हो सकती । वही 
विश्वकी बाह्य और आंभ्यन्तर दिशा है और उसीके आधार- 
पर बाह्य प्रपञ्च स्थित है । बह वाणीसे व्यक्त नहीं हो सकता, 
उसका व्यापित्व कल्पनातीत है। वह स्वयं परमानन्दमय 
है; बस, उस आनन्दकी प्राति हो जानेपर जीवात्मा परम 
सुखी हो जाता है । 


२६० 


# संघ भवानीसहितं नमामि # 


यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह । 

आनन्दमेतज्ञीवस्य यज्ज्ञास्वा मुच्यते बुघः ॥ 

सर्वव्यापिनमारमानं क्षीरे सपिरिवापिंतम्‌ । 
(न्रह्म० उ० ३५) 


अर्थात्‌ जहॉसे वाणी और मन असफल होकर लौट आते 
हैं बही प्राणियोंका परमानन्दस्थल है। मनीषिगण जिसे 
जानकर मुक्त होते हैं वह सर्वव्यापी आत्मा दूधमें मक्खनके 
सहा प्रत्येक 'वस्तुमें वर्तमान है। 

जाग्रतू-अवस्थार्मे हमलोर्गोके देहमें क्षुद्र अहंभावका 
उदय होता है । यही भाव हमलोगोंको ससीम बना देता 
है; इसका नाझ कर देनेसे सर्वव्यापी असीम अहंभावका 
उदय होता है । उपनिषद्‌ कहते हैं कि ससीम अहंभावके 
पर्देके अन्दर सर्वव्यापी असीम अहंभाव विराजित है । जैसे 
अगाध समुद्रका जल ऊपरकी तरङ्गोसे आच्छादित रहता 
है उसी प्रकार सर्वव्यापी, असीम अहंभाव ससीम 'अहंभावसे 
आवत है | कहा भी है--. 


ब्र्मादिकीटपर्यन्ताः ` ग्राणिनो मयि कल्पिताः । 
इद्ड॒दादिविकारान्तस्तरङ्गः सागरे यथा ।। 
( आत्मबोध० उ० १४ ) 
अर्थात्‌ जीवधारी ुद्रातित्चुद्र कीटसे लेकर ब्रह्मातक 
मेरे ( परम अहंके ) अन्दर कल्पित हैं, जैसे समुद्रके विकार-- 
बुद्बुद ओर लहर इत्यादि समुद्रम ही रहते हैं । 
द्र अहंभावको दमन करनेसे हमारे अन्दर असीम 
अभावका ज्ञान उत्पन्न होता है, अर्थात्‌ सब प्रकारकी 
चिन्ताओसे रहित होनेपर ही हमारा चित्त स्थिर होता है; 


जैसे 
जेसे प्रशान्त सागरका जल बाहरी तरज्ञोंके तिरो 
ल धान होनेपर 
ही ज्ञात होता है- ५३ 


मनसा मन आलोक्य बृत्तिशून्यं यदा अवेत्‌। 

ततः पर परब्रह्म दृश्यते च सुदुळभम्‌ ॥ 
( योगशिखा० उ० ६ | ६२) 
अर्थात्‌ स्थिर चित्तसे चञ्चल चित्तकी ओर दृष्टि रखनेसे 
जब बृत्ति शून्य अवस्थाको प्राप्त होती है तब सुदुर्लभ 
परबह्मका दर्शन होता है । 
ह्म ज्ञानेन्द्रियोसे बाह्य जगत्‌का अवलोकन करते हें । 
परन्तु ये सव इन्द्रियाँ अर्थात्‌ नेत्र, कर्ण, नासिका, जिह्वा, 

° 

त्वक्‌ इत्यादि तवतक कम नहीं कर सकतीं जबतक कि 


चित्त उनका अनुवर्ती न हो.। उदाहरणार्थ, हमलोगोके नेत्र 
अच्छी तरह खुले हों और किसी बस्तुपर एकटक भी लगे 
हुए हो, परन्तु चित्त यदि किसी अन्य वस्ठुकी चिन्तामें 
निमग्न है तो हमलोग उस वष्तुको कदापि नहीं देख सकेंगे। 
अन्यान्य इन्द्रियोकी भी यही रीति है। इसलिये चित्तकी 
बृत्ति रुक जानेसे जिसे चित्तकी एकाग्रावस्था कहते हैं, 
सम्पूर्ण ज्ञानेन्द्रिय कर्मसे (बाह्य-प्रपञ्चके ग्रहणसे ) 
अनायास ही विरत हो जाती हैं । साथ ही बाह्य-प्रपञ्चके 
इइयोंका अनुभव भी नहीं होता है । परिवर्तनशील बाह्य- 
प्रपञ्चके तिरोधानसे अपरिवर्तनीय प्रत्यक्‌-चैतन्यका प्रकाश 
होता है और उसमें स्थित होना ही मृत्युञ्जयकी अवस्था है। 
उपनिषदुर्मे कहा है-- 
निष्यः शुद्धो बुद्धमुक्तस्वभावः 
सध्यःसूक्ष्मः सन्‌ वि भुश्चाद्वितीयः । 
आनन्दाब्धियेः परः सो5हमस्मि 
प्रस्यग्धातुर्नात्र संशीतिरस्ति ॥। 
( मैत्रेय० उ० १।११) 


अर्थात्‌ मैं निःसन्देद वही परब्रह्म हूँ जो नित्य, शुद्ध, 

(. 
बुद्ध, मुक्तस्वभाव, प्रकृत, अदृश्य, सर्वान्तर्वर्ती, अद्वितीय, 
आनन्दसागर और इन्द्रियग्राह्म विषयसमूहके अन्तरालमें 


स्थित है । 


सीमावद्ध अहंभाव झारीरके परिवर्तनका कारण है, 
क्योंकि यह चिन्तालोतका परिचालक है और चित्तकी गति 
शरीररचनाकी अनुगामिनी है । एक कहावत भी 
है कि “जैसा रूप वेसा मन? | उपनिषदोंके अवलोकनसे पता 
लगता है कि मृत्यु-समयके चिन्तनके कारण उसी चिन्ताके 
सरश पुनजेन्म होता है । कहा भी है-- 

देहावसानसमये चित्ते यद्यद्विभावयेत्‌। 


तत्तदेव भवेज्ञीव इत्येवं जन्मकारणम्‌ ॥ 
( योगशिख्ना० 'उ० १ । ३१) 


देहाबसानंके समय चित्तमें जिस भावनाका उदय 
होता है उसीके अनुसार प्राणी इस संसारमें जन्म लेता है 
ज 2124 3 पुनर्ज ह 
ओर यही पुनर्जन्मका कारण है |? इसलिये न्मसे 
छूटनेका उपाय बाह्य चिन्ताके अभ्याससे विरत होना ही है । 


प्रत्यकू-चेतन्यको. उपलब्ध करनेकी भी यही रीति 
है । यदि हम चाहें तो निश्चय ही ऐसी व्यवस्था कर सकते हैं 


# भोलानाथ # 


कि जिससे मृत्युक्रे समय हमारे चित्तमे किसी प्रकारकी 
चिन्ताका उदय न हो । 
अवासनं स्थिर प्रोक्तं सनो ध्यानं तदेव च । 
तदेव केवलीभानं शाब्ततैव च तत्‌ सदा ॥ 
(अन्नपूर्णा ० उ० १। २९) 


अर्थात्‌ चित्तकी शान्त अवस्था वासनाञ्ून्यताका ही 
नाम है | भगवद्ध्यान, आत्माकी निःसीम अवस्था और 
अविराम शान्ति भी यही है । 


हमलोगोंकी जीवनभरकी विज्ञता केवल पार्थिव वस्तु- 
विषयक ही होती है । मृत्युक्रे समय इसप्रकारकी चिन्ता 
संसारमै पुनजन्मका कारण होती है। अतः मुक्ति प्राप्त 
करनेके लिये हमें बाह्मसंसारके चित्रको हदय-पटलसे सर्वथा 
हटा देना उचित है । 

नेवाहमिति निश्चित्य निदाघ ! कृतक्ृत्यवान्‌ । 

नभूतं न भविष्यञ्च चिन्तयामि कदाचन॥ 

दे निदाघ ! मेरे अहंभावका अस्तित्व ही नहीं है, यह 
विचारकर में कृतकृत्य हो गया हूँ ओर भूत-भविष्यकी चिन्ता 
कभी नहीं करता । (रिभ-मुनि और उनके शिष्य 
निदाघके बीच--अन्नपूर्णोपनिषद्‌ अध्याय ५, ६७ में 
इसप्रकारके वार्तालापका उल्लेख है । ) प्रत्यक्‌-चेतनमें स्थिति- 
को स्थायी रखनेके उद्देश्यसे हमें उस सर्वान्तःप्रवेशी 
आधारपर जो परमाकाश और प्रत्यक्‌-चेतन्यके नामसे 
प्रसिद्ध है, पूर्ण निर्भरता और विश्रामका अभ्यास करना 
चाहिये । कहा भी. है-- 

सर्वाधिष्टानसन्मात्रे निर्विकल्पे चिदात्मनि । 

यो जीवति गतस्नेहः स जीवन्मुक्त उच्यते ॥ 


२६१ 
सत्खरूप आत्माक्रे अन्दर जीवन धारण करते हैं बही 
जीवन्मुक्त हैं |? बाह्य जातके त्यागके अभ्यासे चित्त शान्त 
होता है और इसीको चित्तका नाश कहते हैं । प्रत्यक-चेतनमे 
स्थित होना भी इसीका नाम है । वही परमानन्दस्थल है, 

~ >” पि iy 
जहाँ पहुँच जानेपर फिर पुनजॅन्मकी आशङ्का नहीं रहती 
और जिसे अमरत्वकी प्राप्ति भी कहते हैं । उपनिषदोंकी 
घोषणा है कि सर्वव्यापी प्रत्यक-चेतनरूप आत्माकी इढ्‌ 
धारणासे मृत्युपर विजय प्राप्त होती है । 
अशब्दमस्पर्शमरूपसव्ययं 
तथाऽरसं निध्यसगन्धवञ्च यत्‌ । 
अनाद्यनन्तं महतः परं भ्रुवं 
निचाय्य तन्म्टव्युसुखात्‌ प्रसुच्यते ॥ 
(कठ० उ० १।३।१५) 


अर्थात्‌ अशाब्द, अस्प्रश्‍य, अरूप, अव्यय, रसरहित, 
निस्य, अगन्धवत्‌, अनादि, अनन्त और वाह्य प्रपञ्चके अन्दर 
अवस्थित, नित्य वस्तुको जानकर मनुष्य मृत्युके मुखसे 
मुक्त होता है । इसी भावमें स्थित होनेको मृत्युञ्जय शिव- 
रूपमै अवस्थान होना कहते हैं ओर इसी भावमें स्थित होना 
ही हमलोगोंका चरम उद्देश्य है । कहा भी है--- 
अहं निर्विकल्पो निराकाररूपो 
चिभुस्वाच्च सवत्र सर्वेन्द्रियाणाम्‌ । 
न वा वन्धनं नेव मुक्तिनै भीति- 
श्रिदानन्दसूपः शिवोऽहं शिवोऽहम्‌॥ 
( श्रीञङ्कराचार्यप्रणीत निवोणषट्क ६ ) 


“मैं (परम अहं ) निराकार और निर्विकल्पखरूप हूँ, 


में सारी इन्द्रियोका प्रु ओर सर्वव्यापी हूँ, मुझे न तो 


( अन्नपूर्णा ० उ० २। २७) 
“जो समस्त पदाथाँके आश्रयस्थल, निर्विकल्प, चिन्मय, भय है। में चिन्मय, आनन्दस्वरूप शिव हूँ ।? 


“रवि 


छु भोलानाथ ३ 
१: रसनामें महामधु घोळ कही तृणसे लघुको भी सराहते हैं । ७४ 
५ रच नाटक भावुकताका कहीं हम प्रीतिकी रीति निषाहते हैं ॥ है 
| जिसमें कुछ भी न गभीरता है उसको गुणसे अवगाहते हैं । ४८ 
Rs जगको ठगके अब भोळी ! सुनो तुमको ठगना हम चाहते हैं ॥ R” 


विश्वनाथप्रसाद मिश्र ड्र 


बन्धन है, न उससे मुक्ति अपेक्षित दै और न किसी प्रकारका 


ब्रह्मा-विष्ए-क्ृत शिव-स्तवन 


सी एक सर्गके आदिर्मे महासमुद्र- 
के अन्दर भगवान्‌ शेषशायी नारायण- 
के नाभिकमल्मेसे ब्रह्माजी प्रकट हुए] 
उन्होंने आते ही भगवान्‌ विष्णुसे पूछा 
कि आप कौन हैं ! इसपर शेषशायी 
बोले कि यह जो कुछ इद्य प्रपञ्च है 
वह सब मेरा ही रूप है और मैं ही इन 
५ है सवका प्रभु हूँ। यह कहकर उन्होंने 
त्रझाजीसे उनका परिचय पूछा । णानि कहा कि में भी 
आपहीकी तरह विश्वका आदिकर्ता, प्रजापति हूँ और मेरा 
नाम भी नारायण है | तब दोनोंने ही एक दूसरेके शरीरमें 
८५ न दूसरेकी थाह लेनी चाही, किन्तु दोनों ही 
सक उ इलम ह बना दरही अनन्ततापर 
देखते हैं कि वाळ- 


(0 
सूयके समान कान्तिवाले अपरिमे 
न कान्तिवाले, यात्मा, भूतपति महादे 
त्रिशूळ हाथमें लिये और सण (47 28% “3 


= ७. ]स पूछने लगे कि ये अलौकिक तेजस्वी 

उरुष कान ह जो इधर आ रहे हैं | इनका sesh 
अन्तरिक्षमें व्याप्त हो रहा है और इनके भयङ्कर पादप्रहारसे 
समुद्रका जल उद्वेलित हो रहा है । भगवान्‌ विष्ण ब्रो 
जिनके पादाघातसे उछले हुए ज 
भीग रहे हैं और जिनके प्रबळ 


इन्हें सन्तुष्ट करें । 
ब्रह्माजीने इस बातको माननेमें जरा 
भगवान्‌ विष्णु उनसे कहने छगे--भाई ! छे 


मत कहो । ये मायायोगेश्वर, वरप्रद एवं दुराघषे 
हैं; ये ही जगतके एकमात्र हेतु, अव्यय पुराणपुरुष 
हैं; ये जीवसमूहोंके जीवन एवं एकमात्र ज्योतिरूपसे 
प्रकाशमान हैं; प्रधान, अव्यय, ज्योति, अव्यक्त, प्रकृति, 
तमोंगुण--ये सव इन्हींके नाम हैं; योगिजन दुःखात होकर 
इन्हीं पखह्ममूर्ति शिवका ध्यान करते हैं | ये बीजी (बीज 
स्थापन करनेवाले ) हैं, आप बीज हैं और मैं सनातन योनि 
हूँ । इनसे महत्तर कोई: वस्तु है ही नहीं; ये महत्तरोंके भी 
परम आश्रय एवं अध्यात्मज्ञानियोंकी भी गति हें । ये क्रुद्ध 
होनेपर हम दोनोंकों बात-की-बातमें, निःश्वासमात्रसे दग्ध कर 
सकते हैं | आओ, हमलोग इन्हें इस रूपमें जानकर इनकी 
स्तुति करें ।' यह कहकर दोनों बड़ी देरतक शङ्करकी स्तुति 
करते रहे । 

इनकी स्तुतिसे प्रसन्न होकर भगवान्‌ राळूर श्रीविष्णु- 
को लक्ष्य करके वोले--“हे विष्णो ! हे शाश्वत देव !! व्यक्त 
अव्यक्त, स्थावर, जङ्गम, यह जो कुछ भी परिदृश्यमान 
जगत्‌ है यह सारा-का-सारा रुद्रनारायणात्मक है । में अग्नि 
हूँ तो आप सोम हैं, मैं दिन हूँ तो आप रात्रि हैं, में सत्य 
हूँ तो आप ऋत (सत्य सङ्करप ) हैं, आप यज्ञ हैं तो मैं 
उसका फल हूँ, आप ज्ञान हैं तो मैं ज्ञेय हूँ, आपको सन्तुष्ट- 
कर भक्तजन मेरे अन्दर प्रवेश करते हैं । आप प्रकृति हैं तो 
में पुरुष हूँ; आप मेरे आधे शरीर हैं, तो में आपका आधा 
शरीर हूँ; आपका श्रीवत्सलाञ्छन वामपार्श मैं हूँ और मेरे 
श्यामल दक्षिणपार्श्व आप हैं, इसीसे मुझे लोग “नीललोहित” 
कहते हें । आप मेरे हृदय हैं और मैं आपके हृदयमें स्थित हूँ ।# 
आप समस्त कार्योंके कर्ता हैं और मैं उनका अधिष्ठातृ- 
देव हूँ |? यह कहकर देवाधिदेव वहाँसे अन्तर्धान हो गये | 

इस इतिहाससे श्रीरिवका परमेश्वर होना और शिव- 
विष्णुमें अभेद सिद्ध है । 


Tangs 


* प्रकाशज्ञाप्रकाशज्ञ 
मां विशन्ति त्वयि प्रीते जना: 
वामपाश्वमहं मह्यं ड्याम 
त्वं च मे हृदयं विष्णो ! 


जङ्गमं स्थावरञ्च यत्‌ । विश्वरूपमिदं सर्व 


रूद्रनारायणात्मकम्‌ ॥२०॥ 


सुकृतकारिण: । आवाभ्यां साहिता चैव गतिनौन्या युगक्षये ॥२२॥ 
श्रीवत्सलक्षणम्‌ । त्वं च वामेतरं पार्श्व त्वहं बै नीललोहितः ॥२४ ॥ 
तव चाह हृदि स्थितः ॥२५॥ ` ( वायुपु० अ० २५) 


शिव-तत्त्व-विचार 


(छेखक--श्रीविनायक नारायण जोशी, साखरे महाराज ) 


सी भी देवताका नाम सुनते ही उसका 
शास्त्रप्रतिपादित आकार याद आ जाता 
है । “विष्णु” शब्दके श्रवणसे शङ्क) चक्र, 
गदा और पद्म धारण की हुई इयाम- 
सुन्दर-आकृति मनमै उतर आती है । 
“गणपति? शब्दके श्रेवणसे गज-वदन 
और विद्याळ उदरकी आकृति ध्यानमें 
आजाती है । उसी प्रकार राम; शङ्कर, 
कृष्ण आदि शब्दोंके श्रवणसे उनके आकार मनमें आ जाते 
हें । मनुष्यके विषयमें भी यही बात' है; परन्तु थोड़ा-सा 
विचार करनेपर यह बात ध्यानमें आ जायगी कि केवल मनमें 
आ जानेवाला अथवा दृष्टिगोचर होनेवाला आकार ही 
वाच्य-पदार्थ नहीं होता । उदाहरणार्थ, किसी पुरुषका पिता 
मरणोन्मुख-दञामें है, उसका पुत्र--वह पुरुष परदेशमेंसे 
पिताके दर्शनके लिये आ रहा है; परन्तु दुदेंवसे उसके दरवाजे- 
पर आते-आते पिताकी मृत्यु हो गयी । पुत्रने यथाविधि 
पिताका देह-संस्कार किया तथापि वह शोक प्रकट करते हुए 
अपने मित्रसे कहता है कि “में इतनी शीघ्रतासे यहाँपर 
आया, परन्तु अभाग्यवश पिताजीसे भेंट न हो सकी ।? 
इन सब बातोंसे यही वात निश्चित होती है कि पिताके 
केवल स्थूळ शरीरको ही वह पिता नहीं समझता था बल्कि 
पितृशरीरमे जो चैतन्य जीव था उसे ही वह पिता मानता था । 


अब यह प्रश्‍न सहज ही उपस्थित होता है कि 
“जीव? क्या चीज है !- इसका निर्णय जीवकी ही बुद्धिसे 
होना प्रायः असम्भव है। हाथःपेर आदि आँखोसे दिखलायी 
पड़ते हें, इसलिये उनका प्रत्यक्ष ज्ञान इन्द्रियोके द्वारा हो 
सकता है; परन्तु जीव? पदका वाच्यार्थ इन्द्रियोंके अगोचर 
होनेके कारण उसका प्रत्यक्ष ज्ञान होना सम्भव नहीं है । 
अदृश्य पदार्थोंके ज्ञानके लिये श्रुतिकी ही शरण लेनी पड़ती 
हे। कहा भी है-“अद्ृशथे श्रुतिरेव बलीयसी ।” मृत पुरुषकी 
सम्पत्तिका उत्तराधिकारी कौन है, इसका निर्णय सामान्य 
बुद्धिके भनुष्यसे नहीं हो सकता; इसके लिये कायदा-कानूनके 
जानकार न्यायाधीशकी ही आवश्यकता होती है । और 
न्यायाधीश भी मनमाना निर्णय नहीं कर सकता, उसे कानूनके 
अनुसार चलना पड़ेगा; क्योकि उत्तराधिकार अदृश्य होनेसे 


उसकी गतिको केवल कानून ( शात्र) ही जान सकता है। 
इसी प्रकार जीव और जीवाधिपति शिवका यथार्थ स्वरूप 
बतलानेका एकमात्र अधिकार भी श्रृति-माताको ही है। 


जीवके स्वरूपके सम्त्रन्धमें .श्रुतिका अभिप्राय केबल 
श्रुति-वाक्योंसे ही जान लेना सामान्य जीवोंकी बुद्धिके परेकी 
बात है । उस अभिप्रायको जाननेके लिये, उपनिषद्‌-वाक्योंके 
तात्पर्यका. निर्णय करनेवाले भगवान्‌ वादरायणाचार्य और 
उनके सूत्रोके भाष्यकारोंके ग्रन्थोंके आधारपर ही हमें विचार 
करना चाहिये । इन महापुरुषोंका यही कहना है कि स्थूल 
शारीरके भीतर सर्व स्थूल शरीरव्यापी अन्तःकरण-चुद्धि- 
तत्त्व है, यह अपञ्ची-कृत पञ्चमहाभूतोंके सत्त्वगुणके अधे 
भागका कार्य है । वेसे ही प्रत्येक भूतके सत्त्व गुणके अर्ध 
भागसे श्रोत्रादि पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ सत्त्वगुणके ही कार्य हैं । 
पञ्च महाभूतोंके रजोगुणके अर्ध भागसे पञ्चप्राण और पञ्च- 
कमेन्द्रियाँ हुई हैं । पञ्चजञानेन्द्रियाँ) पञ्चकमेन्द्रियाँ, पञ्च- 
प्राण और अन्तःकरण इन सोलह पदाथांके समुदायको सूक्ष्म- 
लिङ्गशरीर कहते हैं । इनमें पञ्चप्राण और पञ्चकमेन्द्रियाँ 
ज्ञानञून्य हैं । ज्ञानेन्द्रियाँ वाह्य पदाथौंका ज्ञान करा देती 
हैं, ऐसा प्रतीत होता है; तथापि उनमें अन्तःकरणके ज्ञान- 
सोतसे ही ज्ञान-शक्ति आती है । सूक्ष्म विचारसे यही निश्चित 
होता है कि अन्तःकरणकी ज्ञानःरूप वृत्ति ही ज्ञानेन्द्रियों 
द्वारा बाहर जाकर राब्दादि बाह्य स्थूल पदार्थोको विषय 
करती है अर्थात्‌ उन पदार्थांका ज्ञान करा देती है । यहाँ- 
पर यह प्रन उत्पन्न होता है कि पञ्चमहाभूत जड हैं, 
उनके सत्त्वगुणसे उत्पन्न हुआ अन्तःकरण भी जड होना 
चाहिये; ऐसे जड अन्तःकरणमें ज्ञान केसे हो सकता है ! 
इसका समाधान यह है कि श्रुति-वचनोंसे यह सिद्ध है किः 
जगतूका कारण सच्चिदानन्द ब्रह्म ज्ञानरूप ही है । ब्रह्म- 
शब्दकी व्युत्पत्तिसे उसकी निरतिशय व्यापकता सिद्ध होती है, 
अर्थात्‌ ऐसा कोई पदार्थ नहीं है जिसमें वह व्यास न हो | 
उपर्युक्त स्थूल-सूक्ष्म संघातोंमें भी ब्रह्म व्यास है । 
जिसप्रकार बिजलीके तारोंमे प्रकाश सर्वत्र व्याप्त रहनेपर 
भी वह चाहे जहाँसे प्रकट नहीं हो पड़ता, प्रत्युत जहाँ उसमें 
“बल्ब! जोड़ा जाता है वहीं प्रकट होता है; उसी प्रकार जितने 
अंरामें ज्ञानरूप ब्रह्मके साथ अन्तःकरणका सम्बन्ध होता 


२६४ 


है उतने ही अंशमें उसके सामान्य ज्ञानकी अभिव्यक्ति होती 
है । इसीको शास्त्रीय परिभाषामें “आभास” कहते हैं । और 
अन्तःकरणरूप उपाधिमें जो ब्रांड होता है उसे उसकी 
प्रकाशकताके कारण “साक्षी? निर्विकारताके कारण “कूटस्थ? 
व्यापकताके कारण “आत्मा? और “पारमार्थिक जीव? संज्चाएँ, 
प्रात हुई हैं | अर्थात्‌ अन्तःकरणव्यास्त ब्रह्मांश कूरस्य+ 
अन्त;करण--आमासस्जीव है। यह जीव “जीव” पदका वाच्य 
है और केवल कूटस्थ जीव-पदका लक्ष्य है। वास्तवमें 
कूटस्थ अपरिच्छिन्न, निर्विकार ब्रह्म ही है, परन्तु अन्तःकरण- 
उपाधिके कारण उसे जीवत्व-धर्म प्राप्त हो जानेसे 
अन्तःकरणके सवै धर्म श्रमसे कूटख्यमें भासने लगते हैं| 
अधात्‌ अन्तःकरणकी परिच्छिन्नता, काम, संकल्प, सुख- 
ढुःख, धर्माधर्म, श्रद्धा-अश्रद्धा आदि धर्म अन्तःकरणमें 
अभिव्यक्त हुए आत्मप्रकाशमें--जिसे ऊपर “आभास? कहा 
गया दै--मासते हैं; और आभासके अज्ञानसे ये ही गुण 
शसरूप आत्मामें भासने लगते हैं । दर्पणके दाग या मलके 
उनी ह तानी देते हैं तथापि वे दोष होते हैं 
काहिच वी अतिबिम्बमे । वैसे ही स्थूल-सूक्ष्म संघार्तो- 
बाकि नि ह मेन होते हुए भी आभास! उन 
गे ता है, यही जीवका जीवत्व है और 
इसीका नाम संसार है !! 


ग जैसा कि लेखके पारम्भमें कह आये हैं, देवदत्त? कहते 
ही se Fi be el दृष्टिके सामने आ जाता 

। णु » गणपति आदि देवताओंके 
नामोचारणके साथ ही उनके आकार दृष्टिके सामने आ जाते 
ह । विचार करनेपर जिसप्रकार यह निश्चित होता है कि 
बद तक्ता स्थूळ, शरीर ही देवदत्त नहीं है उसका चैतन्य- 
विशिष्ट स्यूळ-सूक्ष्म शरीर-संघात ही देवदत्त है, उसी प्रकार 
देवताओंके नाम सुननेसे उनके जो-जो आकार मनमें आ 
जाते हैं केवल वे ही देवता नहीं हैं; बल्कि यह समझना 
चाहिये कि उनके आकारविशिष्ट चैतन्यके ही “शङ्कर? 
विष्णु! आदि नाम हें । ऐसे ईश्वरके अनुग्रहसे ही जीवको 
गुरुद्वारा मोक्ष प्राप्त होता है | अब ईश्वरके स्वरूपके विष्रयमें 
शास्त्र क्या कहते हैं, इसका विचार करेंगे । 


संसारका अर्थ है जन्म-मरणका प्रवाह । जीब इस 
प्रवाहमें बहा जा रहा है, इस संसारके दुःखसे मुक्त होनेके 
उद्देश्यसे ही वह जीवनभर कष्ट सहन करता है; परन्तु जब- 
तक ईश्वरके अनुग्रहसे वैराग्य उत्पन्न होकर श्रोत्रिय गुरुके 


# सघं सघामीसहितं नमामि # 


उपदेशसे जीव-ब्रह्मके ऐक्यका ज्ञान निस्सन्दिग्धभावसे हृदयमें 
उदित नहीं होता तवतक अन्य किसी भी उपायसे सांसारिक 
दुःखकी सर्वथा नित्रत्ति नहीँ हो सकती, इस वातकी घोषणा यह 
“तमेय विदिस्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ 
श्रुति कर रही है । 


जिस ईश्वस्के प्रसादसे वैराग्य आदिकी प्राप्ति होकर 
जीव जन्म-मरणरूप संसार-दुःखसे निवृत्त हो जाता है और 
निरतिशय आनन्दरूप मोक्षको प्राप्त करता है उस ईश्वरके 
स्वरूपको अवश्य, जान लेना चाहिये । जैसे ऊपर यह 
बतलाया जा चुका है कि कूटस्थ, अन्तःकरण, आभास, 
इन तीनोंकों मिलाकर जीव कहते हैं, वेसे ही शात्लकारोंने, 
छुद्धत्रह+माया+आभास=ईश्रर इसप्रकार ईश्वरका स्वरूप 
स्थिर किया है । जिसप्रकार जीवके अन्तःकरण-उपाधिमें 
काम-क्रोध, सुख-दुःख; धर्माधर्म आदि रहते हैं, परन्तु 
भासते हैं कूटस्थमें; उसी प्रकार शास्त्र यह भी प्रतिपादन 
करता है कि ईश्वरस्वरूपकी माया-उपाधिमें अचिन्त्य 
ऐश्वर्य; दयाछत्व, भक्तपर अनुग्रह करना आदि जो अनन्त 
गुण हैं वे सब अधिष्ठान--श॒द्ध ब्रह्ममें भासमान' होते हैं । 


जीय और ईश्वरके स्वरूपमें तीन-तीन ही पदार्थ हैं 
तथापि जीव अन्तःकरणोपलक्षित अविद्या-उपाधिके अधीन 
रहता है और ईश्वरानुग्रहसे मुक्त होनेतक वह अपनेको दीन- 
दुखी मानता है । परन्तु ईश्वरके सम्बन्धमें इसके विपरीत 
स्थिति है, अर्थात्‌ ईश्वरखरूपकी माया-उपाधि ईश्वरके 
अधीन होनेसे ईश्वर नित्य-मुक्त है |# यद्यपि जेलमै जेलर 
और कैदी दोनों ही रहते हैं तथापि जेल जेलरके अधीन 
रहता है और कैदी जेलके अधीन रहता है । जेलरूप उपाधि 
दोनोंकी समान है तथापि केदीका उपास्य जेलर है, वैसे ही जीव 
और ईश्वरकी उपाधि अकेली माया होनेपर भी माया ईश्वरके 
अधीन होनेसे मायाविशिष्ट परमात्मा अर्थात्‌ कल्याणकारक 
शिव ही सर्व जीवोंके उपास्य हैं | यही मायाविशिष्ट परमात्मा 
भक्तोंपर अनुग्रह करनेके लिये शिव, विष्णु, गणपति, राम, 
कृष्ण आदि रूप धारण करते हैं। मायाविशिष्ट ईश्वर 


# जीवेशावाभासेन करोति माया। माया चाविद्या च खयमेव 
भवति । 


“माया अपने खरूपभें आभासको लेकर जीव और ईश्वर 
( भेद ) करती है । जीव-भेद करते समय उसी मायाकी “अविद्या? 
संज्ञा होती है ।” 


# शिवमय जगत्‌ # 
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> 
शिवपदका वाच्य है ओर अशुद्ध ब्रह्म शिव-पदका लक्ष्य 


है ऐसा-- 


आनन्दरूपः सर्वार्थसाधकत्वेन हेतुना । 
सवेसम्बन्धवत्वेन सम्पूर्ण: शिषसंज्ञितः ॥ 
(शिवपुराण ) 


-भगवान्‌ व्यासजीने वर्णन किया है । जिसे ईश्वरानुग्रह- 
से आचाय- गुरुके द्वारा असन्दिग्धभावसे ऐसा बोध होता 
है कि शिवयदका लक्ष्य जो शुद्ध ब्रह्म-परमात्मा है बही मेरा 
आत्मा है, वह दारीरपात होनेतक जीवन्मुक्तिका सुख-छाम 
करता है और देहपातके अनन्तर विदेई--कैवल्यपदकों प्राप्त 
होता है । 


कुछ वेसमझ लोग यह कुगाङ्का करते हैं कि मंगल- 
स्वरूप भगवान्‌ शिव जो सव ऐश्वर्योका परित्याग कर दरिद्र- 
के समान रहते हैं, इमशानमें वास करते हैं और शरीरमें 
भस्म रमाकर व्याघ्रचर्म परिधान करते हैं, यह सब क्‍यों ? 
इसका रहस्य, सूत्रभाष्यकी 'रक्नप्रभा' टीकामें श्रीरामानन्द- 
खामीने निम्नलिखित छछोकमें खोला है-- 
श्रीगोयी सकळार्थदं निजपदास्भोजेन सुक्तिप्रदं 


प्रौढं विश्लवनं हरम्तमनघं श्रीदुण्ढितुण्टासिना । 


चन्दे चर्मकपालिकोपकरणवेंराग्यसौख्यास्परं 


नास्तीति प्रदिशःतसन्तविघुरं श्रीकाशिकेशं शिवम्‌ ॥ 


इसका सार यही है कि इस वृत्तिको धारणकर 
थीशङ्करने यही सूचित किया है कि वैराग्यसुखसे बढ़कर 
और कोई सुख नहीं है । 


उपर्युक्त विवेचनसे यही सिद्ध हुआ कि शुद्ध सच्चिदा- 
नन्द परमात्मा ही “शिव” पदका लक्ष्य हे और मायाविशिष्ट 
परमात्मा शिवपदका बाच्य है | वाच्यार्थकी अपेक्षा लक्ष्यार्थ 
श्रेष्ठ होता है, यही नियम है | शिवपुराणमें व्यासजीने देवताओं- 
में शिवको सर्वश्रेष्ठ बतलाया है | यह सर्वश्रेष्ठत्व वहाँ शिवपदके 
लक्ष्यार्थकी दृष्टिसे है। इसी प्रकार विष्णु पुराणमें अन्य देवताओं 
की अपेक्षा विष्णुभगयानकी जो श्रेष्ठता वर्णन की गयी है वह भी 
लक्ष्यार्धकी दृष्टिसे ही है | और इसी दृष्टिसे गणपति, राम, कृष्ण 
आदि देवताओंकी श्रेष्ठताका वर्णन है | जिस पुराणमै जिस 
देवताकी सवंश्रेष्ठताका वर्णन किया गया है वह लक्ष्यार्थकी 
दृष्टिसे ही है और उसमें जो अन्य देवताओंकी निकृष्टताका 
वर्णन किया गया है वह वाच्यार्थकी दृष्टिसे है। जिसे इसका 
यथार्थ ज्ञान होता है उसे पुराणोंके वाक्‍्योंमें परस्पर विरोध 
नहीं प्रतीत हो सकता और न वह अन्य देवताके उपासकों- 
से विरोध ही कर सकता है ॥ 


नवा 


शिवमय जगत्‌ 


( रुद्रह्दयोपनिषद्से ) 


दु प झर प्रक ब्रह्म रुद्रहृदयकी महाविद्यासे प्रकाशित है 
४% जो उस व्रह्ममात्रमे स्थित होनेके मार्गका में 
15 


1 4 अवल्म्बन करता हू । 


जन 


हृदय अर्थात्‌ स्द्रह्ृदयोपनिषद्‌, कुण्डली (योग- 
कुण्डली उपनिषद्‌ ); भस्म ( भस्मजाबालोपनिषद्‌ ), रुद्राक्ष- 
गण-दर्शन ( रुद्राक्षजाबालोपनिषद्‌ , गणपत्युपनिषद्‌ तथा 
श्रीजाबालदर्शोपनिषद्‌ ), तारसार ( तारसारोपनिषद्‌ ), 
महावाक्य (महावाक्योपनिषद्‌ ), पद्जब्रह्म ( पञ्चब्झोप- 
निषद्‌ ), अभिशोत्रक ( प्राणाभिहोत्रोपनिषद्‌ ) ये सब ब्रह्मविद्या- 
प्रतिपादक उपनिषद्‌ हैं । श्रीशुकदेवजीने व्यासजीके चरणोंमें 
सिर नवाकर उनसे पूछा कि सब देवताओंमें कौन-से देवता 
विराजमान हैं, सारे देवता किस एक देवताके अन्दर हैं 
और किसकी सेवा करनेसे सब देवता मुझपर प्रसन्न होंगे ! 


झुकदेवजीके इस प्रश्नको सुनकर उनके पिता व्यासजी बोले 
कि रुद्रदेवता सर्वदेवात्मक हैं और सारे देवता शिवस्वरूप 
हैं । रुद्रके दक्षिण-पश्चिममें सूर्य, ब्रह्मा और तीन अग्नि हैं; 
यामपाइर्वमें उमादेवी, विष्णु और सोम-ये तीन देवता हैं। 
जो उमा हैं वही स्वयं विष्णु हैं, जो विष्णु हैं बही चन्द्रमा 
हैं। जो गोविन्दको नमस्कार करते हैं वे शंकरको ही 
नमस्कार करते हैं । जो भक्तिपूर्वक हरिकी पूजा करते हैं वे 
भगवान्‌ दृषभकेठ (शंकर) को पूजते हें । जो भगवान्‌ 
त्रिलोचनसे द्वेष करते हैं वे भगवान्‌ जनाद॑नसे द्वेष करते 
हैं । जो रुद्रको नहीं जानते वे केशवको भी नहीं जामते। 
रुद्रसे बीज प्रवर्तित होता है और विष्णु बीजकी योनि हैं । 
जो रुद्र हैं वे स्वयं ब्रह्मा हैं, जो ब्रह्मा हैं वही अग्नि हैं । रुद्र 
ब्रह्मा और विष्णुके खरूप हैं। सारा जगत्‌ अग्निसोमात्मक है। 
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जितने पुरुष हैं वे सब भगवान्‌ रुद्र हैं और समस्त नारी-जाति 
भगवती उमाका स्वरूप है। समस्त चराचर जीव उमा और 
रुद्रके स्वरूप हैं । व्यक्त जगत्‌ सब उमारूप हैं और अव्यक्त 
तत्त्व महेश्वर हैं | उमा और शंकरका योग “विष्णु? कहलाता 
है। जो उन्हें भक्तिपूर्वक नमस्कार करता है वह आत्मा 
(जीव), परमात्मा ( ब्रह्म ) और अन्तरात्मा ( अन्तयोमी ) 
इन तीनों प्रकारके आत्माको जानकर परमात्माका आश्रय 
अहण करता है । अन्तरात्मा ब्रह्मा हैं, परमात्मा महेश्वर हैं, 
सब प्राणियोंकी सनातन आत्मा विष्णुभगवान्‌ हैं । प्रथ्वी- 
पर विविध प्रपञ्चरूप छोटी-मोटी शाखावाले त्रिलोकरूपी 
बृक्षके अग्न, मध्य और मूल विष्णु, ब्रह्मा और महेश हैं । कार्य 
विष्णु हैं, क्रिया ब्रह्मा हैं और कारण महेश्वर हैं। रुद्र भगवानने 
प्रयोजनके लिये एक ही मूर्तिको तीन रूपोमें विभक्त किया है। 
धम रुद्ररूप है, जगत्‌ विष्णुरूप है और सर्वज्ञान ब्रह्मारूप है। 
जो «द्र, रुद्र, रुद्र इसप्रकार रुद्र भगवानको पुकारता है वह 
संस्कारी जीव है । सर्वदेवरूप रुद्रभगवानके कीर्तनसे सब 
पापोंका नाश हो जाता है। 


रुद्र पुरुष हें और उमा स्त्री हैं। इससे उन दोनोंको 
नमस्कार हे । रुद्र ब्रह्मा हैं, उमा सरस्वती हैं, इससे 
उनको नमस्कार है । रुद्र विष्णु हैं, उमा लक्ष्मी हैं, इन 
खरूपोमें उनको नमस्कार है । रुद्र सूर्य हैं, उमा छाया 

हैं, इससे उनको नमस्कार है। रुद्र सोम हैं और उमा 
तारा हैं, इस खरूपमें उनको नमस्कार है। रुद्र दिवस हैं, 
उमा रात्रि हैं, इस स्वरूपमें उनको नमस्कार है। रुद्र यज्ञ 
हैं उमा वेदी हैं, इस रूपमें उनको नमस्कार है । रुद्र अग्नि 
ह और उमा स्वाहा हैं, इस स्वरूपमें उनको नमस्कार है। रद्र 
वेद हैं और उमा शास्त्र हैं, इस स्वरूपमें उनको नमस्कार दै । 
सुद्र इक्ष हैं, उमा लता हैं, इस स्वरूपमें उनको नमस्कार है। 
स्द्र गन्ध हैं, उमा पुष्प हैं, इस रूपमै उनको नमस्कार है । 
रुद्र अथ हैं और उमा अक्षर हैं, इस रूपमै उनको नमस्कार 
। रुद्र लिंग हैं और उमा पीठ हैं, इस रूपमें उनको 
नमस्कार है । सर्वदेवरूप रुद्रकों विभिन्न रूपोर्मे नमस्कार 
करके इन मन्त्रदरारा ईश और पार्वतीको नमस्कार करता हूँ। 
उपासक जहाँ कहीं भी हो, अर्थज्ञानपूर्वक इस मन्त्रका 
उच्चारण करे । ब्रह्महत्या करनेवाळा जलके बीचमै खड़ा हो- 
केद इस मन्त्रका जाप करे तो वह सब पापोंसे छूट जाता है। 
सबका आश्रयरूप, सनातन परब्रह्म सुख-दुःखादि इन्द्वोंसे 
रहित है तथा सत्‌, चित्‌, आनन्दरूप हे । वह वाणी और 


# सवं भवानीसहितं नंमामिं ॐ 


मनका विषय नहीं है ।: उसको सव प्रकारसे जाननेसे, हे 
शुकदेव ! इस सारे दृश्य-प्रपश्जका ज्ञान प्राप्त होता है । सब 
कुछ उन्हींका स्वरूप होनेसे. उनसे भिन्न कुछ भी नहीं है। 
दो विद्याएँ जाननेयोग्य हैं-एक परा, दूसरी अपरा। हे 
मुनीश्वर! ऋगवेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथर्ववेद, शिक्षा, कल्प, 
व्याकरण, निरुक्त, छन्द एवं ज्योतिष तथा आत्मासे भिन्न 
वस्तुओंका ज्ञान ये सब अपरा-विद्याके अन्तर्गत हैं । जिसके 
द्वारा परम अक्षर (अव्यय) आत्मा (परमात्मा) का ज्ञान 
होता है, वह परा-विद्या है। वह परमात्मा अदृइय एवं अग्राह्य 
है; वह गोत्र ( नाम ) . हीन; रूपहीन, नेत्रहीन, श्रोत्रहीन 
और हाथ-पेरसे बिल्कुल रहित है, नित्य है, व्यापक है, 
सबमें रहनेवाला अत्यन्त सूक्ष्म अव्यय (परिणामरहित) तथा 
सब प्राणियोंका कारण है। घीर ( विद्वान्‌ ) पुरुष उस 
परमात्माको अपने अन्दर देखते हैं । वह सर्वज्ञ है 
और सब विद्याओंका आकर है । उसका तप ज्ञानमय 
है और उस रुद्रभगवानसे इस लोकमें जगतूके समूह 
अन्नरूपमें उत्पन्न होते हैं । रजुमै सर्पकी भाँति यह 
सारा जगत्‌ उस ब्रह्मके अन्दर सत्यके समान ही जान 
पड़ता है । वह ब्रह्म अक्षर (अविनाशी) सत्य है। 
उसको जानकर प्राणी बन्धनसे छूट जाता है। ज्ञानसे ही 
संसार (आवागमन ) का नाश होता है, कमसे नहीं । 
इसलिये ( उस ज्ञानके लिये ) श्रोत्रिय, ( वेदवित्‌ ) ब्रह्मनिष्ठ 
गुरुके पास शास्त्र-विधिके अनुसार जाय । गुरु उसको ब्रह्म 
और आत्माका बोध करानेवाली परा-विद्याका उपदेश करे | 
इसप्रकार मनुष्य अति गूढ़, साक्षात्‌ अक्षर ब्रह्मको यदि 
जान छे तो वह अविद्यारूपी महाग्रन्थिको छेदकर सनातन 
शिवको प्राप्त होता है । इसलिये मुमुक्षुओंको इस अमृत 
सत्यको जानना चाहिये । ॐकार धनुष है, आत्मा बाण 
हे ओर ब्रह्म लक्ष्य कहलाता है; इसलिये सावधानतासे 
लक्ष्यको बेधनेक्रे लिये बाणके समान तन्मय हो जाय । 
लक्ष्य अर्थात्‌ ब्रह्म संगत है और शर ( जीव ) सत्रमें रहता 
है तथा. तेज फलवाला ( प्रणवके ध्यानमें सुसंस्कृत ) है, 
बेधनेवाळा ज्ञाता सर्वगत है। शिव ही लक्ष्य है, इसमें 
संशय नहीं । वहाँ चन्द्र अथवा सूर्यका स्वरूप प्रकाश नहीं 
करता, वायु नहीं बहती, वहाँ सब देवता भी नहीं हैं । वह 
यह परमात्मदेव सारे कार्य-पदार्थोका यथार्थ तरव है, 
स्वयंशुद्ध एबं रजोशुणसे रहित होकर प्रकाशमान है । इस 
शरीरमं जीव और ईश्वर नामके दो पक्षी साथ रहते हैं । 


& परम शिव-तस्व ॐ 


नहीं है। महेश्वर केवल साक्षीरूपसै बिना भोगके स्वयं प्रकाशित 
होता है । इन दोनोंमें भेद मायासे कल्पित है । जिस- 
प्रकार घटमें रहनेवाला आकांश घटाकाश है और मठके 

अन्दर रहनेवाला आकाश मठाकाश है, और यह मुख्य 
आकाडाके भेदसे कस्पित है, इसी प्रकार जीव और शिवरूप- 
से एक तत्त्वमें दो तत्त्व कल्पित हैं । 


वास्तविक शिवरूप परमेश्वर साक्षात्‌ चैतन्यखरूप हैं 
और जीव भी खरूपतः चैतन्यात्मक है । चित्‌ (ज्ञान) 
चैतन्यस्वरूपसे भिन्न नहीं है। यदि भिन्न हो तो उसकी 
चैतन्यस्वरूपता ही नहीं रहती । चित्‌ ( ईश्वरचैतन्य ) से 
चित्त ( जीवचैतन्य ) भिन्न नहीं है; क्योकि दोनों ही चेतन्य- 
खरूप हैं । यदि भिन्न हाँ तो उनकी जडरूपता हो जायगी, 
क्योंकि चेतनसे भिन्न सभी जड हैं। निश्चय ही चित्‌ (चैतन्य) 
सर्वदा एक है । ( भ्रुत्यनुकूल ) तक तथा प्रमाणके द्वारा 
भी चैतन्यकी एकरूपता निश्चित होनेसे चैतम्यत्वकी 


इसमें जीव कर्मका फल भोगता है और महेश्वर फलभोक्ता 


२६७ 
एकताका ज्ञान हो जानेपर शोक नहीं रहता और न मोह ही 
रहता है; समस्त जगतूके अधिष्ठानरूप सत्य, चिद्घन, 
अद्वैत, परमानन्दरूप शिवको प्राप्त होता है। वह शिव में 
ही हूँ, ऐसा निश्चय करके मुनि शोकसे मुक्त हो जाते हैं । 
जिनके अविद्या--काम-कमौदि दोष क्षीण हो गये हैं ऐसे 
पुरुष अपने शरीरमें खयंप्रकाश एवं सबके साक्षी परमात्मा- 
को देखते हैं, परन्तु जो मायासे आवृत होते हैं वे उसे 
नहीं देख पाते । इसप्रकार जिस श्रेष्ठ योगीको अपने खरूप- 
का ज्ञान रहता है उस पूर्णखरूपवालेको कहीं भी जाना 
नहीं पड़ता । आकाश सम्पूर्ण और एक है, बह कहीं 
नहीं जाता । इसी प्रकार आत्म-खरूपको जाननेवाला भी 
कहीं नहीं जाता । वह मुनि जो निश्चयपूर्वक उस परत्रह्म- 
को जानता है, अपने खरूपमें स्थित होकर सत्‌-चित्‌- 
आनन्दखरूप ब्रह्म ही हो जाता है । हरिः ॐ तत्सत्‌ । 
अनु०---मेहता इन्दुलाल बापालाल 


--११३४९७७७६६०-- 
परम शिव-तत्त 


(लेखक---डा ० पं० श्रीहरदत्तजी शमो एम० ए०,पी-एच० डी० ) 


है है है है! गवान्‌ पशुपतिकी अभ्यचेनाके अन्दर जो 
$ भ है दार्शनिक तरव भरा हुआ है उससे साधारण 

॥ जनताको विशेष परिचय नहीं है, तथा 
बिही भगवान्‌ शङ्करको “पशुपति किसलिये कहते 
हैं इसका भी सर्वसाधारणको ज्ञान नहीं है । प्रस्तुत लेखमें 
>> ९, 1 
शवसिद्धान्तके अनुसार दाशनिक तरवका दिग्दशन कराया 
जाता है। 


शेवागमका सिद्धान्त यह है कि “पशु (जीव) को 
तच्वज्ञानद्वारा अर्थात्‌ विद्या, क्रिया, योग और चर्योद्वारा 
अपने “पारो? ( बन्धनो) का छेद करना चाहिये। इसीसे 
“पशुपति? ( भगवान्‌ शङ्कर ) की कृपाद्वारा मोक्षप्रातति होती 
है | शैवागमके अनुसार तीन “पदार्थ? (पशु, पांश तथा 
पशुपति) और चार “पाद? या साधन ( विद्या, क्रिया, योग 
तथा चर्या) हैं । 


गुरुसे नियमपूर्यक मन्त्रोपदेश लेनेको 'दीक्षा? कहते हैं । 
यह दीक्षा मन्त्र, मन्त्रेश्वर, विद्येश्वर आदि पशओंके._ज्ञानके 
बिना नहीं हो सकती । इसी ज्ञानसे पशु, पाश तथा 


पञ्युपतिका टीक-टीक निर्णय होता है । अतः इस ज्ञानका 
प्रतिपादक प्रथम पाद “विद्या” है । भिन्न-भिन्न अधिकारियोंके 
अनुसार भिन्न-भिन्न प्रकारकी दीक्षा होती है। इन दीक्षाओंका 
प्रदर्शक दूसरा, “क्रिया? नामक पाद है। किन्तु यम, नियम, 
आसन आदि आशङ्गयोगके बिना अभीष्ट-प्रा्ति नहीं हो 
सकती, अतः तीसरे “योग? नामक पादकी आवश्यकता है | 
योगसाधनके लिये भी अत्यावदयक--शास्त्रविहित कर्मोका 
अनुष्ठान और निषिद्ध कर्मोंका त्याग हे । इन सब कमौंका 
प्रतिपादक “चर्या? नामक पाद है । 


१-पशुपति या पति 


स्वयं सर्व प्रकार स्वतन्त्र भगवान्‌ शङ्कर ही “पति? नामक 
पदार्थ हैं । यद्यपि विद्येश्वर इत्यादि मुक्त जीव भी शिवभाव- 
को प्राप्त हो जाते हैं, किन्तु यह सब स्वतन्त्र नहीं होते, 
अपितु परमेश्वरके अधीन रहते हैं । इसपर यदि कोई कहे 
कि ईश्वरका अस्तित्व तो सिद्ध करों तों हम इसका यह 
उत्तर देते हैं कि इस संसारमै मनुष्य, पछ, पक्षी इत्यादि 
प्राणधारियोंके शरीर-इन्द्रिय आदिके निर्माणमें हमें एक 


तो बनाया नहीं जा सकता, उसका बनानेवाला चेतन ही 
होना चाहिये । ओर बह चेतन-तत्त्व भी सर्वसामर्थ्ययुक्त 
होना चाहिये अन्यथा संसारकी प्रत्येक वस्तुमें लागू नियम 
नहीं बना सकता । वही सर्वसामर्थ्ययुक्त चेतन परमेश्वर 
है-णवही इस देह, इन्द्रिय इत्यादि कार्योका कारण है । 
इसपर यदि कोई कहे कि देह कार्य है और इसलिये कारणसे 
उत्पन्न हुआ. है, इसमें क्या प्रमाण है ? तो इसका उत्तर 
यह है कि जैसे घट, पट इत्यादि काये अवयवोंसे युक्त होते 
हैं और विनाशशील हैं, उसी प्रकार देह भी है। हॉ, 
इसका कर्तो ऐसा होना चाहिये जो निरवयव तथा नित्य 
हो--वस+ वही परमेश्वर है। अब यदि यह प्रश्न हो कि 
निरवयव और नित्य तो जीवात्माको भी मानते हो, तो 
क्या जीवात्मा ही इस संसारका कर्ता है ! इसका उत्तर 
यह है कि जीवात्मा अज्ञानी तथा परतन्त्र है, वह इस सृष्टिका 
कतो नहीं हो सकता । इसका कर्ता सब प्रकारसे स्वतन्त्र 
तथा ज्ञानस्वरूप परमेश्वर ही हो सकता है, अन्य नहीं । 
यही ईश्वर सब जीर्बोको उनके कर्मानुसार शरीरादि साधन 
तथा विषयादि भोग प्रदान करता है | सब वस्तुओंका कर्ता 
होनेके कारण ईश्वरको सर्वज्ञ भी मानना पड़ेगा । क्योंकि 


यदि ईश्वर अश या अत्पञ्च हो तो वह सब वस्तुओंका 
उत्पादन कंसे कर सकता है ! इसपर यदि कोई ऐसा कहे 
कि हम स्वतन्त्र ईश्वरको माननेके लिये तैयार हैं, किन्तु 
इश्वरको सशरीर होना पड़ेगा--घट-पटादि कार्योके कर्ता 
म्हार, जुलाहा आदि सब हमने सशरीर ही देखे हैं; और यदि 
ईश्वरको शरीरयुक्त माना जाय तो उसे हम-जैसे शरीरधारी 
प्राणियोंके समान सुल-दुःख आदिका भोक्ता, अव्पज्ञ तथा 
परिमित शक्तियांला भी मानना पड़ेगा । इसका उत्तर यदद 
नि कि देखिये, आत्मा स्वयं शरीरवाला न होकर भी 
( अर्थात्‌ शरीरसे भिन्न होकर भी ) शरीरके अन्दर क्रिया 
उत्पन्न करता दिखायी देता है; इसलिये कर्ताकों सशरीर 
होना ही पड़ेगा, यह नियम सर्वदा और सर्वत्र लागू नहीं 
हो सकता । फिर यदि ईश्वरकों सदरीर मान भी लें तो भी 
उसका शरीर हमलोगोके शरीर-जेसा नहीं हो सकता, 
किन्तु उसका शरीर निर्मल तथा कर्मादि-बन्धनोंसे मुक्त होनेके 
कारण शाक्त' (शक्तिस्वर्प) ही मानना पड़ेगा । 
अर्थात्‌ ईश्वरका शरीर मन्त्रमय है, मन्त्र ही उसके अवयव 
हे-जैसा कि नारायणोपनिषदूमें वर्णित है ( देखिये 


# अवं भघानीसहितं नमामि ७ 


“इाद्यटटोत्तरशतोपनिषदः?-निणेयसागर-प्रेस, बम्बई, सन्‌ 
१३२५, पृ० १४२ )। अतः-भगवान्‌ शाङ्करका शरीर, जिससे 
अनुग्रह, तिरोभाव, उत्पत्ति, स्थिति तथा प्रलयरूपी पाँचों 
कर्म होते हें, हमारे दारीरोंसे भिन्न है । अर्थात्‌ भगवानका 
शरीर मलादि दोषोंके न होनेसे शक्तिस्वरूप है । इसपर 
यदि कोई फिर प्रश्न करे कि भगवानके पाँच मुख, पन्द्रह 
आँखोंका वर्णन शास्त्रमें मिलता है ( 'पञ्चयक्त्रखिपञ्चटक्‌' 
इत्यादि ) तो फिर केसे हमारे-जैसा सेन्द्रिय शरीर नहीं है ! 
इसका उत्तर यह है कि निराकार भगवानकी उपासना 
असम्भव है, अतः भक्तोंकी सुविधाके लिये यह भगवानका 
साकार रूपमात्र है । 
२-पशु 

व्यापक जीवात्मा या क्षेत्रज्ञ ही “पशु” कहलाता है, 
यह चार्वाक आदि नास्तिकोंद्रारा निरूपित देह नहीं है। 
यदि देहको ही आत्मा मान बेठें, तो बाल्य, यौवन, बुढ़ापा 
आदि अवस्थाओंमें बदलता हुआ शरीर बाल्यावस्थाकी 
बात तरुणायस्यामें केसे स्मरण कर सकेगा और न 
नेयायिकोंके समान हमारे यहाँ जीवात्मा अनुमानसे जाना 
जाता है; क्योंकि यदि अनुमानसे जाना जाय तो इस 
अनुमानको करके पहले जीवात्माको जानेवाला दूसरा 
जीवात्मा होगा, दूसरेको तीसरा, तीसरेको चौथा--इस- 
प्रकार अनवस्था-दोष हो जायगा । जेन लोग जीवात्माका 
खरूप देहकी छोटाई-ड़ाईके अनुसार ( अर्थात्‌ हाथीका 
आत्मा बड़ा और चींटीका छोटा ) मानते हैं और बौद्ध 
लोग आत्माको क्षणिक विज्ञानभर मानते दै । किन्तु 
आत्मा तो देश तथा काल-इन दोनोंसे अतीत और 
अपरिमित है, अतः इन दोनोंका मत भी असंगत है । हम 
शेव लोग जीवात्माको अद्वैतवादियोंके समान एक मानने- 
को भी तैयार नहीं हैं, क्योंकि यदि आत्मा एक हो 
तो भिन्न-भिन्न प्रकारके सुख-दुःखादिका अनुभव भिन्न- 
भिन्न देहोंमें स्थित उस एक ही आत्माको क्यांकर होना 
टीक है ! जब आत्मा एक हे और उसे यदि किसी विशेष 
समयपर सुख है तो उसे उस समयविशेपमे प्रत्येक देहमें 
सुखका ही अनुभव करना चाहिये | इससे यूह सिद्ध हुआ 
कि मिन्न-मिन्न प्रकारका अनुभव होनेके कारण जीवात्मा 
अनेक तथा प्रत्येक देहमें मिन्न हैं । हमारे इस मतमें सांख्य- 
वादियोंसे भेद केवल इतना दै कि हमारे यहाँ जीवात्मा 
अकर्ता; असंग तथा उदासीन नहीं है किन्तु ज्ञान और 


क पैरम शिव-तरंखे # 


क्रियाशक्तिवाला है । यदि ज्ञानक्रियाशक्तिसे रहित हो तो 
इन्द्रियोंके कमॉके द्वारा जीवात्माको बन्धन केसे प्राप्त हो 
और मल तथा पाप इत्यादिके निवारणद्वारा उसकी मोक्षकी 
ओर प्रवृत्ति केसे हो ? 


वह पद्म तीन प्रकारका है--(अ) विज्ञानाकल, (आ) 
प्रलयाकल तथा (इ) सकल । 


(अ) जो परमात्माके खरूपको पहचानकर जप, 
ध्यान तथा संन्यासद्वारा अथवा भोगद्वारा कमोंका क्षय कर 
डालता है और जिसको देह, इन्द्रियादिका कोई बन्धन 
नहीं रहता किन्तु केवळ मलरूपी पाश ( बन्धन ) रह जाता 
है, उसे 'विज्ञानाकल? कहते हैं । 

(आ) जिस जीवात्माके देह-इन्द्रियादि प्रलयकालमें 
लीन हो जाते हैं ( किन्तु बीजरूपमें रहते हैं ) तथा जिसमें 
मल और कर्मरूपी दो पाश ( बन्धन ) रह जाते हैं, वह 
“प्रलयाकल? कहलाता है । 

इ) जिस जीवात्मामें मल, माया तथा कर्म-यह 
तीनों पाश ( बन्धन ) रहते हँ, उसे सकल? कहते हैं । 

(अ) विज्ञानाकलके भी 'समासकलप? और “असमाप्त- 
कट॒प'--ये दो भेद हैं | जीवात्मा जो कर्म करता है, उस 
प्रत्येक कर्मकी तह मलपर जमती रहती है । इसी कारण 
उस मलका परिपाक ( अर्थात्‌ मलके ऊपरसे रोध यानी 
रुकावटका हटना ) नहीं होने पाता । किन्तु जव कर्मोंका 
त्याग हो जाता है तब तह न. जमनेके कारण मलका 
परिपाक हो जाता है और जीवात्मा 'समासतकप? कहलाने 
लगता है | ऐसे जीवात्माओंको भगवान्‌ आठ प्रकारके 
“विद्येश्वर? पदपर पहुँचा देते हैं । उनके नाम ये हैं--- 

(१) अनन्त, (२) सूक्ष्म, ( ३ ) शिवोत्तम, 
(४ ) एकनेत्र (५) एकरुद्र, (६) त्रिमूर्ति, (७) 
श्रीकण्ठ तथा ( ८ ) शिखण्डी । 

“असमाप्तकछुष” जीवात्माओंकों परमेश्वर मन्त्रखरूप 
दे देता है । कर्म तथा शरीरसे रहित किन्तु मलरूपी पाशमें 
बँधे हुए जीवात्मा ही मन्त्र हैं और इनकी संख्या ७ 
करोड़ है। ये सब अन्य जीवात्माओपर अपनी कृपा 
करते रहते हैं । 

(आ) प्रलयाकल' भी दो प्रकारके होते हैं-- 
'पक्रपाशद्वय! और 'अपक्कपाशद्वय' । जिसके 'मल? तथा कर्म! 
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रूपी दोनों पाशोंका परिपाक हो गया हो यह “पक्कपाशद्वय? 
जीवात्मा मोक्षको प्राप्त हो जाता है । “अपक्कपाशद्वय' जीव 
नाना प्रकारके कमोंको करते हुए नाना योनियोंमें 'घूमा 
करते हैं । 

(इ ) “सकल” भी दो प्रकारके होते हँ--“पक्ककढुष' और 
“अपक्ककलुष? । जेसे-जेसे जीवात्माके 'मल-कर्म? तथा माया- 
इन पाशोंका परिपाक बढ़ता जाता है, वेसे-वेसे ये सब पाश 
शक्तिहीन होते चले जाते हैं | तब ये पक्ककलष जीवात्मा 
“मन्त्रेश्वर? कहलाते हैं । सात करोड़ मन्त्ररूपी जीवविशेषोके, 
जिनका ऊपर वर्णन हो चुका है, अधिकारी यही ११८ 
“मन्त्रेश्वर? जीव हैं । 

३-पाश 

पाश चार प्रकारके होते हें-( अ) मळ, (आ) 

रोध, ( इ ) कर्म तथा (ई ) माया । 


(अ ) जो आत्माकी स्वाभाविक ज्ञान तथा क्रिया- 
शक्तिको ढक ले, वह “मल? ( अर्थात्‌ अज्ञान ) कहलाता है। 
यह मल आत्मखरूपका केवल आच्छादन ही नहीं करता, 
किन्तु जीवात्माको जबरदस्ती दुष्कमांमें प्रदत्त करनेवाला 
पाश भी यही है । 


( आ ) प्रत्येक वस्तुमै जो साम्यं है उसको 'शिव- 
शक्ति? कहते हैं--जेसे अग्निमै जलानेकी शक्ति, जलमें 
शीतल करनेकी शक्ति, तेजमे प्रकाश करनेकी शक्ति, 

अन्धकारमें वस्तुको ढकनेकी शक्ति इत्यादि। यह शक्ति जैसे 
पदार्थमे रहती है वैसा ही स्वरूप धारण कर लेती है--अर्थात्‌ 
अच्छेमै अच्छा और बुरेमें बुरा । अतः पाशमें रहती हुई 
यह शक्ति जब आत्माके खरूपको ढक लेती है, तब यह 
“रोधशक्ति' कहलाती है । 


( इ ) फलकी इच्छासे किये हुए धर्म या अधर्मरूपी 
कर्मोंको ही कर्म-पाश कहते हैं । 


(इ ) जिस शक्तिमें प्रचयक्रे समय सब कुछ लीन 
हो जाता है, तथा सृष्टिके समय जिसमेंसे सब कुछ उत्पन्न 
होता है, वह माया-पाश है । 


अतः इन पाशामें बँघा हुआ पश्च जब तत्त्वश्ञानद्वारा 
इन पाशोंकों छेद डालता है, तभी वह परम शिव-तत्त्व 
अर्थात्‌ “पति' को प्राप्त करता है । 


——~——— soa Pro दहि टट्देन&£ कक 


शिव-तत्त 
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देवाधिदेव महादेवके विषयमै सम्यक्‌ रूपसे आलोचना 
करना किसीके लिये भी सम्भव नहीं है, यही सब झाश्नोंका 
क 
सिद्धान्त है। पूर्णका वर्णन ही क्या किया जा सकता दै! 
हम भी गन्धर्वराज पुष्पदन्तके झब्दोंमिं सर्वप्रथम यही 
कहते हैं--- 
महिन्नः पारं ते परमविदुषो यद्यसद्दशी 
स्तुतिर्बह्मादीनामपि तदवसन्नास्स्वयि गिर: | 
अथावाच्यः सवः स्वमतिपरिणामावधि गुणन 
ममाप्येष स्तोत्रे हर ! निरपवादः परिकरः ॥ 


=a “हे शिव ! मुझ-जैसे अज्ञ पुरुषसे तुम्हारी महिमा यदि 
& व्यक्त करके नहीं कही गयी है तो मैं यह कहूँगा 
कि ब्रह्मादि भी-तुम्हारी महिमाको व्यक्त करनेमें समर्थ 
नहीं हो सके हैं, मेरी तो बिसात ही क्या हे ! किन्तु अपनी 
शक्तिके अनुसार ठम्हारा विषय कहनेमें यदि दोष न होता 
हो तो मैं भी यथासाध्य तुम्हारे गुणोंका वर्णन अपनी 
बुदधिके अनुसार करता हूँ, इसमें किसी प्रकारकी आपत्ति 
नहीं होनी चाहिये ।” मेरी प्रार्थना है 


आमि शिखि नाइ किछु वूशि नाइ किछु 
दाओ हे शिखाये बुझाये । 
अर्थात्‌ “न तो मैंने कुछ सीखा हैऔर न मैं 
सर शा कुछ 
समझता ही हूँ । तुम्हीं सिखा दो, समझा दो ।? मेरी इच्छा 
होती है कि माता पार्वतीने ब्रह्मचारि-वेशधारी शङ्करके 


निकट शिवकी जो व्याख्या की हे उसे झातव्य समझकर 
नीचे उद्धृत करूँ-- 

स आदिः सर्वजगतां कोऽस्य घेदान्वयं तसः । 
सन जगद्यस्य रूपं दिग्वासाः कीर्यते ततः॥ 
शुणत्रयसयं शूलं शूली यस्माद्विभत्तिं सः । 
अबद्धाः संतो सुक्ता सूता एव स तत्पतिः ॥ 
इमशानब्ञापि संसारस्तद्वासी छृपयार्थिनाम्‌ । 
भूतयः कथिता भूतिस्ता विभ्तति स भूतिग्वत्‌ ॥ 
शृषो धर्म इति प्रोक्तस्तमारूठस्ततो बची । 
सर्पाश्च दोषाः क्रोधादयास्तान्‌ बिभर्ति जगन्मयः N 


नानाविधान्‌ कर्मयोगा्जटारूपान्‌ विभक्ति सः । 
चेइत्रयी त्रिनेत्राणि त्रिपुरः च्रिगुणं चपुः॥ 


भस्मीकरोति _ तद्देवस्निपुरप्रस्ततः स्मृतः । 

एवंविधं महादेव _ विदु सूक्ष्मद्शिनः ॥ 

“वे समस्त जगतके आदि हैं, सुतरां उनके वंशका 
बृत्तान्त कौन जान सकता है ! समस्त जगत्‌ उनका स्वरूप 
है, इसीलिये वे विवन्न हैं | वे त्रिगुणात्मक झूल धारण 
करते हैं, इसीलिये उन्हें “दली? कहते हैं। भूत सर्वथा संसार 
में बद्ध नहीं हैं बल्कि पूर्णतः मुक्त हैं, इसीलिये वे 
मुक्त भूतगणोंके अधिपति हैं । यह संसार ही इमशान- 
क्षेत्र है, वे प्रार्थियोंके प्रति कृपायशतः इस इमशानमें 
वास करते हैँ .। उनकी विभूति ही सबको प्रकृत 
विभूति ( ऐश्वर्य ) प्रदान करती है, इसीलिये वे इस 
विभूतिको अपने शरीरपर धारण करते हैं । धर्म ही वृष है 
और उसपर आरूढ़ होनेके कारण वह “बृष्रवाहन” कहलाते 
हैं। क्रोधादि दोषसमूह ही सर्प हैं, जगन्मंय महेश्वर इन 
सबको वशीभूतकर भूषणके रूपमें धारण करते हैं | विविध 
कर्मकलाप ही जटा हैं, वह इन सबको धारण करते हैं। 
वेदत्रयी उनके तीन नेत्र हैं | त्रिगुणमय शरीर ही त्रिपुरपद- 
याच्य है, इसको भस्मसात्‌ करनेके कारण ही बह त्रिपुर 
कहलाते हैं | जो सूक्ष्मदर्शी पुरुष इसप्रकारके महादेवको 
जानते हैं वे उन हरका भजन क्यों न करेंगे !” 


मॉ-पार्वतीके द्वारा वर्णित शिव उन्हींके निकट प्रकट 
होते हैं । हम इस रहस्यको क्या समझें ! साधारण नेत्रोंसे देखते 
हैं तो मालूम होता है कि शिव सर्वशा्रके वर्णनातीत लक्ष्य 
हैं । काण्ट (1811) के देश और काल (Time and 
59806 ) से अतीत "Ding an sich’ ( वस्तु-तत्त्व ) 
हमारे शिव ही हें । इसीलिये वह महाकालके नामसे विख्यात 
हैं, दिगम्बर हैं--असम्य, बर्वरजातीय पुरुष अथवा राक्षस 
नहीं । भर्तहरिने भी उन्हें दिकालाचनवच्छिन्न? ( दिशा एवं 
काल आंदिसे अनवच्छिन्न ) कहा है । श्रुति भी उन्हें “अप्रमेय? 
और “अनीद्य' कहती है-- 
अप्रमैयममाद्ञ्च ज्ञास्वा च परमं शिवम्‌ । 
५ (जह्मबिन्दु १४।५।२) 


ॐ शिव-तक्त्व अ 


इसी कारण वह 'स आदिः सर्वजगताम्‌? हैं और उनके 

पिताका कोई पता नहीं बताया गया है । उन्हींके विषयमै 
यह कहा गया है-- 

सर्वकार्यर्मविलक्षणे 


ब्रह्मणि 

(त्तत्तx० उ० भा०) 
He forms the very supreme unity of all 

contradictions. (Cardinal Nichola Causa ) 


इसी कारण माता पार्वतीने कहा है- “सर्पाश्च दोपाः 
क्रोधाद्याः? इत्यादि । उनका प्रभुत्व .असमग्र नहीं है अर्थात्‌ 
वे ९४11 या 92४27 अथवा 500 ही नहीं, बह तो 
“शिवमद्वेतम्‌' हैं--एकेश्वर, सवेश्वर हें । शिव भिक्षुक हैं, यह 
सुनकर, जान पड़ता है, माता पार्वती सकुचा जाती हैं । 
परन्तु में समझता हूँ कि वह हमारे मनकी ही भिक्षा मागते 
हैं । अहा ! वह सर्वदा ही बंशीनिनादसे अथवा डमरू-ध्वनि- 
से हमारे मनको मिक्षारूपमें हरण करते हें । हम उनको 
नहीं चाहते तथापि वह हमारे मनको चाहते हैं, क्योकि वे 
अपना मन भक्तोंको देकर स्वयं भिक्षुक बन गये हें । यही 
बात अन्यत्र भी देखनेमें आती है-- 
इस्थं चदति गोविन्दे विमला ` पद्मरातया । 
मनोरथवती नाम भिक्षापात्रं ' समपिंता ॥ 
( काशीखण्ड ३०। १०२) 
तथा हम भी प्रार्थना करते हैं--- 
लक्ष्मीपते निगमतत्त्वविदाश्रयाय 
किं देयमस्ति भवते जगदीश्वराय । 
राधागुहीतमनसो मनसोऽस्ति दैन्यं 
दत्तं मया मम मनः कृपया गुहाण ॥- 
अब उपर्युक्त वर्णनके विषयमै कुछ विचार किया 
जायगा ।  'बोधसार'# नामक अन्थसे सर्वसाधारणके 
शानार्थ संक्षेपमे कहा जाता है । 


क 'बोधसार' ग्रन्थ महात्मा श्रीनरहरिस्वा मीकूत, हे । बहुत 
उत्तम ग्रन्थ है । इसका हिन्दी-भाषान्तर पं० -रामावतारजी 
विद्याभास्कर शास्त्राने किया है और उसे ठा० कायमसिंहजीने 
प्रकाशित किया हे । उसका कुछ अंश कल्याणमें भी". पहले छप 
चुका हे । हिन्दी-भाषान्तरसहित, ६२५ एष्ठके अन्थका मूल्य २।) 
हे । साधको और वेदान्तप्रेमी महानुभावोंको अन्थ पढ़ना चाहिये । 
पुस्तक मिलनेका पता--विद्याभास्कर बुकडिपो, चोक, बनारस 
है। लल सम्पादक 


३०१ 


दिगम्बरता-विचार 


मिरावरणविज्ञानखरूपो हि स्वयं हरः । 
स्वैर॑ चरति संसारे तेन प्रोक्तो दिगस्बरः ॥ 


जो कारणाविद्या जीवको अपने ब्रह्मत्वकी उपलब्धि 
नहीं करने देती, उस अविद्याका लेशमात्र भी परमात्मा- 
शिव गुरुमे स्वभावतः ही नहीं रह सकता, क्योंकि वे समष्टि- 
व्यष्टि देहत्रयरूप प्रपञ्चके विधि-निषेधसे अतीत हैं । इसी कारण 
वे “दिगम्बर” कहलाते हैं । उनकी इस दिगम्बरताको बेसमझ 
लोग नग्नता कह बैठते हैं । 


भस्मोद्धूलन-विचार 


ज्ञानाझिः सर्वकर्माणि भस्मसास्कुरुते किल । 
तेनैच भस्मना गात्रमुद्धूर्यति धूजेटिः ॥ 


देह-संबलित चिदाभासमें “में? बुद्धिके द्वारा जो कर्म 
होते हैं वे सञ्चित, प्रारब्ध और क्रियमाणरूपमें बन्धनका 
कारण बनते हैं, वही सब कर्म निष्क्रिय ब्रह्मरूपताकी प्राति 
होनेपर शरीरान्तर (पुनजेन्म ) के उत्पादनमें. असमर्थ हो जाते 
हैं और इसलिये भस्मके सरश अकिश्वित्कर हो जाते हैं-- 
यह बात गीता आदि शास्त्रांमें प्रसिद्ध है। शिवके असुर- 
विमर्दन तथा विश्वसंहारादि कर्म उसी प्रकार अकिञ्चित्कर 
हैं । इसी कर्मके द्वारा आइत होकर वह लोकदृष्टिमे आविर्भूत 
होते हैं । इसी कारण वह मूढुजनोंके निकट भस्माजततया 
प्रतिपादित होते हैं । 

भासते ` भिन्नभावानामपि सेदो न भस्मनि । 

स्वस्वभावस्वभावेन भस्म भगस्य वछभम्‌ ॥ 

“परस्परभिन्न वस्तएँ भी भस्मीभूत हो जानेपर एक- 
रूप ही भासती हैं, इसी कारण भस्म सब वस्तुओकी एक- 
रूपताका प्रतिपादक है । तुल्य खभाववाले "भग? अर्थात्‌ 
जगद्वीज-भर्जक शिवके निकट आनन्ददायक है ।? 


जटाजूट-विचार 
विश्रामोश्यं सुनीन्द्राणां पुरातनवटो हरः। 
घेदान्तसांख्ययोगाख्यास्तिस्रस्तज्टयः स्स्ट॒ताः ॥ 


“यही हर अर्थात्‌ अपरोक्ष परमात्मा पञ्चम्यादिभूमिका- 
रूढ जीवन्सुक्तोंके विश्रामस्थान, पुरातन बटबृक्षस्वरूप हें । 
वेदान्त, सांख्य और योग--यह तीन उस वटबृक्षकी जराके 
रूपमें शिरोभूषण हैं । शिषके जटाजूढका यही तात्पय है।? 


३०२ ॐ भव भवानीसहितं नमासि ॐ 


त्रिनेत्रता-विचार 
आप्यायनस्तमोहन्ता विद्यया दोषदाहकृत्‌ । 
सोससूयोझिनयनखिनेत्रस्तेन शझरः ॥ 


(शङ्कर चन्द्रके समान जगदानन्ददायक, सूर्यके समान 
अज्ञानतमोनाशक तथा अझ्निके समान रागादि-दोषोके 
प्त हं छ यामिन 
दहनकत्ता हैं । इसी कारण चन्द्रसूर्याम्निनयन अथवा त्रिनेत्र 
कहकर उनका त्रणन किया जाता है ।? 


शुजगभ्रूषणता-विचार 

योगिनः पवनाहारास्तथा गिरिविलेशयाः । 

निजरूपे तास्तेन भुजङ्गाभरणो हरः॥ 

“योगिजन सर्पके समान वायुभक्षण कर प्राणधारण करते 
हैं तथा पर्वतीय गुहाओंमें रहते हैं । “विविक्तसेवी? एवं 
“लघ्वाशी” होनेके कारण वे शिवको इतने प्रिय हैं कि वे इन 
योगिजनोंको अपने अङ्गका भूषण बनाये रखते हैं । इसी 
कारण शङ्कर “भुजङ्गाभरण' के रूपमें वर्णित होते हें ।? 

त्रिशुल-विचार 

शान्तिवैराग्यवोधास्य्रैख्रभिरग्र स्तरस्विभिः । 

त्रियुणत्रिपुर॑ हस्ति त्रिझूरेन _ त्रिलोचनः ॥ 

शान्ति अर्थात्‌ उपरति, जो यम-नियमादिके अभ्यास, 
चित्तनिरोध तथा व्यवहारके सङ्कोचद्वारा उत्पादित होती है । 


~ 

वैराग्य अर्थात्‌ दोषदर्शनके द्वारा रूप-रसादि सव 
विषयोंके स्यागकी इच्छा एवं भोग्य वस्तुके अभावमें 
बुद्धिकी अदीनता । 

बोध अर्थात्‌ श्रवणादिजनित सत्य-मिथ्या-विवेचन, 
जिसके द्वारा चिदात्मा और अहङ्कारकी एकतारूप ग्रन्थिका 
अनुदय ओर विनाश होता है-- 


हा बे तीनों उपाय अज्ञान और अज्ञानके कार्यको शीघ्र 
es करनेमें समर्थ होनेके कारण त्रिश्यूलके फलोंके साथ 
साद्दश्यको प्राप्त होते हैं इसी त्रिञ्ूलके द्वारा त्रिलोचन 
सत्त्व, स आर तम इन तीन गुणोंका तथा उनके कार्यरूप 
स्थूल, सूक्ष्म और कारण नामक देहत्रयका विनाश करते हैं, 
मिथ्यात्वका निश्चय करा उससे अप्रतीति उत्पादन करते हैं । 
बषभवाहन-विचार 
शह्माया यत्र नारूढास्तमारोहति शङ्करः । 
समाधिं धर्ममेघाश्यं तेनायं वृषवाहनः ॥ 


जिस घमंमेघ नामक समाधिमें ब्रह्मादि कोई स्थित नहीं 
हो सकते, शङ्कर उसी समाधिमें आरूढ़ देखे जाते हैं। इसी 
कारण शङ्कर ्रपवाहन' कहलाते है । जिसप्रकार मन ही 
ब्रह्म है, ऐसा समझकर मन॑में ब्रह्मबुद्धि करके उपासना की 
जाती है इसी प्रकार नन्दीत्रृघमें धर्ममेघसमाधि-्ुद्धि एवं 
शिवमे ब्रह्माभिन्न-प्रत्यात्मगुरु-बुद्धि करके उपासना करनी 
चाहिये । समाधिद्रारा बुद्धिका साक्षात्कार हो जानेपर 
निरोध-समाधिद्वारा चेतन्यमात्राधिगम होनेसे वह बुद्धि जब 
प्रथक्त्वविषयक प्रज्ञा बनती है तब उसे 'विवेक-ख्याति? 
कहते हैं । इसप्रकारकी विवेक-ख्यातिसे सर्वज्ञता-सिद्धि उत्पन्न 
होती है। ब्रह्मवेत्ता जब इस सर्वज्ञता-सिद्धिके प्रति भी 
आसक्तिरहित हो जाता है तब विवेक-ख्याति पूर्णताको 
प्राप्त होती है । इसप्रकारकी समाधिको “धर्ममेघ” कहते हैं । 
मेघ जिसप्रकार यारिवर्षण करते हैं. यह समाधि भी उसी 
प्रकार परम धर्मका वर्षण करती है, अर्थात्‌ उस अवस्थामे 
साधक बिना प्रयलके ही कृतकृत्य हो जाता है । 


इमशान-विचार 
नित्यं क्रीडति यत्रायं स्वयं संसारभैरवः । 
तत्र इमशाने संसारे शिवः सर्वत्र यते ॥ 


स्वत:सिद्ध ` प्रत्यगात्मखरूप, ज्ञानिजन-प्रत्यक्ष शङ्कर 
सर्व जगतूके लयके अधिष्ठान हैं | इसी कारण वह सबके 
भयका कारण वन संसारमें नित्य-क्रीड्ा करते हें । इस 
इमशानवत्‌ अमंगलरूप संसारमै सर्वदा और सत्र पदार्थोमें 
वह ज्ञानिजनाँको दृष्टिगोचर होते हैं | उपासनाके लिये 
इमशानमें संसार-दृष्टि करनी चाहिये । 


गण-विचार 
आनन्दसागरः शम्भुस्तच्छक्तिद्र्व उच्यते । 
शीकरा हव सामुद्रास्तदानन्दकणा गणा: ॥ 


शम्भु चतुर्विध ( विद्यानन्द चार प्रकारका होता है-- 
(१) दुःखाभाव या दुःखनाश, (२) सर्वकामावासि, 
(३) कृतकृत्यता तथा (४) प्राप्तप्राप्तव्यता ) विद्यानन्दके 
समुद्रके समान हैं | मुनिगण शक्तिको या जगदुत्पादन- 
सामथ्यंकों इस सागरके जळरूपमें वर्णन करते हैं । समुद्रके 
शीकरोंके समान इस आनन्द-समुद्रके समस्त क्षुद्र अंशोंको 
अर्थात्‌ विविध प्रकारके विद्यानन्दको, शिवके सान्निध्य और 
अन्तरङ्गताके कारण, गण या सेवक समझना चाहिये। 


३०३ 


गर्णोकी विद्यानन्दरूपताका 


अर्थात्‌ उपासनाके लिये 
चिन्तन करना चाहिये । 

स्वामी स्वरूपाकृतिलक्षणेः । 
जगहिलक्षणा एव गणास्तस्य किमद्भुतम्‌ ॥ 


जगद्विळक्षणः 


जव स्वामी खयं ही स्वरूप, आकृति और लक्षणसे 
सृष्टिसे विलक्षण हैं तब उनके गण या सेवकगण अद्धुत 
खभाववाले हों, इसमें आश्चर्य ही क्या है १ भावार्थ यह है कि 
सच्चिदानन्दखरूप शिव असत्‌, जड़ और दुःखरूप 
जगत्‌-प्रपञ्चके विपरीत स्वभाववाले होनेके कारण उनके 
सेवक--विद्यानन्दादि भी विषयानन्दसे विपरीत खभाववाले 
अवश्य होंगे | 

इसप्रकार शिवके साधारण, प्रचलित तथा ध्यानमें वर्णित 
समस्त विषय शाज्ञोमें विवेचित हुए हैं । लेखके बढ़ जानेके 
भयसे उन सबका उल्लेख यहाँ नहीं किया जाता । 

कोई ऐसा विचार कर सकते हैं कि यदि तत्त्वतः शिव 
परमात्माके स्वरूप हें तो उनका इस प्रचलित भावमें ध्यान 
क्यों किया जाता है! बात यह है कि अधिकारिमेदसे 
कार्य-कारण-पेद होता है । परन्तु-- 

“नुणामेको गग्यस्त्वससि पयसासर्णव हव |! 

अर्थात्‌ जिसप्रकारसे नानाप्रकारके नदी-नाले नाना 
मार्गसे समुद्रमं ही जाते हैं उसी प्रकार भक्त चाहे जिस भाव- 
से भक्ति करे, तुम्हीं उसके गन्तब्य खान हो । कोई मार्ग 
ठमसे विपरीत नहीं है तथा कोई ऐसी वस्तु नहीं जिसमें 
तुम शिव-स्वरूपसे विद्यमान न हो। 

स्वमकंस्स्व॑ सोमस्त्वभसि पवनस्त्व हुतवह- 

स्त्वमापस्त्वं व्योम व्वसु धरणिरात्मा स्वमित्तिच । 

परिच्छिन्नामेवं त्वयि परिणता बिश्रति गिर 

नविश्नस्तत्‌ तत्त्वं वयमिह तु थत्‌ रवं न भवसि ॥ 

अतएव उनका प्रचलित भावसे विचार करनेमें ही 
क्या दोष है ! वे भावमय हें, भाव ही देखते हैं। वे अमूर्त 
ये १ ति ७ 3» जा कं 
हैं, भक्तके लिये मूर्ति धारण करते हें । यही देखता हँ--- 

सत्यं विधातुं निजभ्त्यभाषितं 

व्याप्तिश्व सर्वेष्वखिडेघु चात्मनः । 


[6३5] शिवाङ्क ११-- 


अइझ्यतास्यद्भुतरूपसुद्र हन्‌ 
स्तम्भे सभायां न सगं न मानुषम्‌ ॥ 


चिन्मयस्याद्वितीयस्य निष्कळस्याशारीरिणः । 

उपासकानां कार्यार्थं ब्रह्मणो रूपकल्पना ॥ 

साकारका अवलम्बन करके ही निर्गुण निराकार ब्रह्मी 
भावना की जाती है । साकारके बिना निराकारमें स्थिति- 
लाभ नहीं होता । सब कुछ साकार ही दृष्टिगोचर होता है, 
परन्तु अभ्यासके द्वारा निराकारकी उपलब्धि होती है तथा 
उसमें स्थिति प्राप्त की जाती है। भगवान्‌ चिन्मय, अद्वितीय, 
कलारहित तथा रूपरहित होते हुए भी उपासकको इतार्थ 
करनेके लिये उसके ध्येयरूपमें उपस्थित होते हैं । “ब्रह्मणो 
रूपकल्पना-कत्तरि पष्ठी? । इसीको स्पष्ट करते हुए अगस्त्य 
ऋषि कहते हैं--- 

सर्वेश्वरः सवंमयः 

सर्वेषासुपकाराय 


सरवंभूतहिते रतः। 
साकारो5भून्चिराकृतिः ॥ 
( अग० सं० तृ० ) 
जो सेंसर, सर्वमय, सब भूतोंके हितमें लगे रहनेवाले 
हृ वही सबके उपकारके लिये निराकार होते हुए भी साकार 
हुए हें । यहाँ साकाररूप मनुष्यकी कल्पना नहीं है; माया ही 
अपनी शक्तिसे रूप धारण करती है । 


भगवान्‌ श्रीकृष्णद्वारा निर्दिष्ट पथपर चलनेसे गीताके 
१६ वें अध्यायमें वर्णित देवी सम्पत्तिके लिये भगवानसे 
आत्म-तिवेदन करनेपर तथा १२ वें अध्यायमे कहे हुए 
भक्तके लक्षर्णोसे युक्त होनेपर आझ॒तोष शङ्कर साघकके निकट 
आविर्भूत होते हैं । ऐसा करनेसे ही शिवका रूप है या नहीं, 
पुराण सत्य हैं या असत्य, इत्यादि नाना प्रकारके सन्देह दूर 
होते हैं । केवळ पुस्तक पढ़नेसे पुस्तकी विद्याके आगे कोई 
नहीं जा सकता । सद्रुर्के शरणागत हो अपने चरित्रको 
सुधार तथा भगवान्‌ शङ्करकी कृपा प्रास करना ही परम 
पुरुषार्थ समझकर कार्य करनेसे शिव दया करते हैं । तब-- 


भिद्यते हृदयग्रन्थिडिछियन्ते सर्वसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ इष्टे परावरे ॥ 


१-७ ७९७>-4 


श्रीशिव-कथाओंका आध्यात्मिक रहस्य `: 


(लेखक- खामी श्रीरामदासानन्दजी सरस्वती ) 


असतो मा सद्गमय । तमसो मा ज्योतिर्गमय । स्वव्यो्मा$मतं गमय । आविरावीर्म रुद्र यत्ते दक्षिणमुखे 


तेन मां पाहि नित्यम्‌ । 


चीन सनातन आर्य-ध्म-बृक्षकी हिन्दूधर्म, 
७ पारसी-धर्म और यहूदी-धर्म--ये तीन 
शाखाएँ हुई | यहूदी-घर्मसे ईसाई-घमेकी 
एक बड़ी शाखा उत्पन्न हुई और उसके 
आधारपर, परन्तु उससे कुछ स्वतन्त्र-सी, 
मुहम्मदी धर्मकी शाखा निकली । 
हिन्दू-धर्मकी जैन और बौद्ध-धर्म---दो 
उपशाखाएँ हुई और अवांचीन-कालमें उसमेंसे सिख-घर्मकी 
एक सुन्दर टहनी और निकल आयी है। उधर उपयुक्त 
शाखा-उपशाखाओंसे भी अनेक टहनियाँ निकली हैं। शाखा- 
उपशाखाओसे भरे हुए, मूल बृक्षके इस विस्तारमें यद्यपि स्थूल 
दृष्टिसे महान्‌ विभिन्नता दिखलायी पड़ती है तथापि सूक्ष्म 
दृष्टिसे अवलोकन करनेपर मुख्य-मुख्य तत्त्वांके विषयमै उनके 
अन्दर अधिकांशमें समानता ही नजर आती है । प्रत्येक घर्मे 
आचारप्रधान तथा तस्व-विचारप्रधान ये दो भाग होते हैं । 
यद्यपि आचारधर्मके सम्बन्धमे उनमें भिन्नता दिखलायी 
देती है तथापि तत्त्व-विचारके सम्बन्थमे अधिकतर ऐक्य ही 
दृष्टिगोचर होता है । धर्मके तत्त्वविचार अथवा विज्ञानके 
भागको केवल अधिकारी लोग ही सुगमतासे जान सकते हॅ, 
अन्य पुरुषोंकी उसमें गति न होनेसे उनका इस और 
ध्यान नहीं रहता । ऐसे लोगोंके लिये भी तत्त्वविचारका यह 
कठिन मार्ग सुगम करनेके अभिप्रायसे परोपकारस्वमाव 
परमकारुणिक ऋषि-मुनियोंने -उसका स्पष्टीकरण पुराणों, 
रामायण, महाभारत आदि इत्तिद्ास-ग्रन्थों तथा अन्य 
अन्थोमे कथा और आख्यानोंके द्वारा किया है। ऐसी 
कथाए, सभी धर्मोंके प्राचीन अ्रन्थोमे पायी जाती हैं । यहूदी, 
पारसी तथा ईसाई धमोंमें इसप्रकारकी बहुत-सी कथाएँ 
मिळती हैं । प्राचीन ग्रीक और रोमन लोगोंके ग्रन्थामे भी ऐसी 
कथाएँ हैं | हिन्दू-धर्म और उसकी जैन तथा बौद्ध-धर्म आदि 
शाखाओंमें भी ऐसी अनेक रहस्यमयी कथाएँ मिलती हैं । 
उनका उद्देश्य आध्यात्मिक तत्त्व-प्रतिपादन ही रहता है । 
कम-से-कम हिन्वू-धर्मकी तो समी कथाएँ अध्यात्मके सुवर्ण- 
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सन्मे गुँथी हुई हैं । परन्तु इस स्थलमें तो श्रीशिवकी कथाओं- 
मेसे ही कतिपय आध्यात्मिक रहस्पोंका परिचय “कल्याण” के 
पाठकोंको कराया जाता है । 

ब्रह्मा, विष्णु और शिव---इस त्रयीमेसे ब्रह्मा विः्व-सष्टा, 
विष्णु विश्व-पोषक और दिव विश्व-संहारक हैं । “शिव” नाम 
ऋग्वेदमें नहीं मिलता, परन्तु उसमें रुद्रका वर्णन आया है । 
ऋग्वेदके कुछ सूक्तों ( उदाहरणार्थ ४३, ११४ ) के देवता 
सुद्र हैं । ११४ बे सूक्तमै “मा नो महान्तमुत? अर्थात्‌ “रुद्र 
न मारे? ऐसी प्रार्थना की गयी है । इससे रुद्र अथवा शिव 
विश्वके संहारकतो हैं । इस पौराणिक वर्णनका मूल बीज 
अत्यन्त प्राचीन ऋग्वेदके मन्त्रोमे मिलता दै । 

शिव-लिङ्ग-पूजाके विषयमे प्राच्य और पाश्चात्य पण्डितौ- 
के भिन्न-भिन्न मत हें । प्राच्य साहित्यके जर्मन पण्डित, 
गस्टक ऑपर्टका अनुमान है कि शिव-लिङ्ग-पूजाकी उत्पत्ति 
जननेन्द्रियकी पूजासे हुई होगी और स्वामी विवेकानन्द्जीका 
मत है कि वेदिक-यज्ञःविधिमें ब्रह्माका चिह्न माने जानेबाले 
यूपस्तम्मसे उसकी उत्पत्ति हुई है । वे कहते हैं-- 

“य॒ज्ञाझिकी ज्याला, उसमेसे निकळनेवाला धूम, अपनी 
पीठपर सोमवल्ली धारण करनेवाला वृषभ, वैदिक यज्ञके 
लिये आवश्यक इध्म ( ईधन) और उसके जलनेसे 
होनेवाला भस्म--इनसे शिवजीका लोहितवर्ण, जटाजूट, 
नीलकण्ठ, शरीरपर धारण किया हुआ भस्म, द्रपभारोहण 
आदि कब्पनाएँ निकली हैं । यूपस्तम्म अर्थात्‌ यज्ञस्तम्भसे 
कालान्तरमें झिवलिङ्गकी कल्पना निकली और उसीको 
श्रीशङ्करके श्रेष्ठ देवत्वका रूप प्राप्त हुआ ।? 

शिवजीके सम्बन्धम अनेक रूपक मिलते हें । एक पुराणमें 
यह श्लोक मिलता है-- 

चरितानि विचित्राणि गुह्यानि गहनानि च। 
सर्वेषां दुर्विज्ञेयोऽस्ति शङ्करः॥ 

“ब्रह्मा आदिके चरित्र भी गुह्य तथा गहन हैं, परन्तु 
झाङ्करके चरित्र तो अत्यन्त दुर्विशेय हैं ।? 

्रीशङ्करके प्रत्येक नाममें कुछन-कुछ विशेषता है । 


ब्रह्मादीनाञ्च 


ॐ श्रीशिव-कथाओका आध्यात्मिक रहस्य # ३०७ 


महादेवके सदाशिव, गङ्गाधर, कृत्तिवास, हर, शिव, 
मदनान्तक, शम्भु, पुरान्तक, दक्षहा, महेश्वर--ये दस नाम 
प्रमुख हैं; उनमेंसे शिव, सदाशिव, हर, शम्भु और महेश्वर 
नाम परमेश्वरके ही हें । उदाहरणार्थ“ सुखं भावयति 
उत्पादयतीति शम्भुः, अथवा शं सुखं अस्मात्‌ भवतीति 
शम्भुः--जों सुखको उत्पन्न करते हैं अथवा जिनसे सुख 
होता है, वे शम्भु हैं । (शङ्करका अर्थ भी--ऐहिक और 
पारमार्थिक दोनों प्रकारके सुखका कर्ता--दाता ही है। 'शिवः 
कल्याणरूपः, अकल्मषः, निस्त्रैगुण्यः ।? 

समेधयति यन्नित्यं सर्वार्थान्‌ सर्वकर्मसु । 

शिवमिच्छन्मनुष्याणां तस्माद्देवः शिवः स्म्रृतः॥ 

( महाभारत रुद्राध्याय ) 

१-श्रीशिवजीका इमशानवास-ब्रह्मा, विष्णुकी भाँति 
शिवजीका भी सारा पौराणिक वर्णन अध्यात्मपरक है। 
उदाहरणार्थ, उनका इमशानवास देखिये। यह एक 
आध्यात्मिक गूढ रहस्य है । शिवजीके इमशानयासके 
सम्बन्धमें डा० ब्रेसेण्टकृत 'मुमुक्षुनमार्ग? (Path of 
the di9CiP1e5117 ) ग्रन्थमें किया हुआ विवेचन 
मनन करनेयोग्य है। आपका कहना है कि “आपके 
मनमें अनेक बार ये बातें उपजी होंगी कि जिन्हे 
हम महादेव अर्थात्‌ सबसे श्रेष्ठ देव मानते हैं उनका 
निवास इमझानमें क्यों है ! क्या कारण है कि ऐसे देवाधि- 
देव खयं पवित्र होकर भी ऐसे अपवित्र स्थानमें रहते हैं ? 
विचार करनेपर इसमें एक बड़ा भारी तत्त्व नजर आता 
है । 'इमझान? का अर्थ है संसार । वहाँपर शङ्करका वास 
होनेसे सांसारिक सर्व नीच मनोदृत्तियाँ भस्म हो जाती हैं । 
जैसे इमशानमें मतशरीरोंके भस्म हो जानेपर उनके सड़-गल- 
कर दुर्गन्ध और रोग उत्पन्न करनेका डर नहीं रहता 
वैसे ही सांसारिक नीच मनोइत्तिरूप पदाथोँके शङ्करकी 
योगामिद्वारा भस्म हो जानेपर चित्त निर्मल हो जाता है 
और योगाम्निकी ज्यालासे योगी दिव्य शरीर धारणकर 
मोक्षपदको प्रात होता है । पीछे उसमें ममत्व अथवा 
नीचत्वत्तिका लवलेश भी नहीं रहता । इस दृष्टिसे देखनेपर 
यह बात अच्छी तरह ध्यानमें आ जाती है कि शङ्करका 
निवास इमशानमें क्यों है और उन्हें संहार-कर्ता क्यों कहा 
जाता है।? 


२-मदनदहन-पुराणोमें शिवजीकी अनेक कथाएँ 


न्य क्क वक्त क्क वव व्व्््व्् त्व डा टर 
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मिलती हैं । कुछ पुराणोंमें ऐसा वणेन मिळता है कि ज्ञानी 
पुरुष ही शिव या शङ्कर हैं और कुछ स्थानोमें आत्मा 
और परमात्माको शिव” कहा गया है | जीव अथवा 
अन्तरात्मामें अनेक वासनाएँ और कल्पना होती हैं, 
वह अपने स्वरूपको भूला रहता है। बीजमें वृक्षके समान 
वासना अबोधरूप अज्ञानमें रहकर पुनः-पुनः स्वर्ग- 
नरकके रूपसे अङ्कुरित होती हैं और जीवको जन्म-मरणके 
चक्करमें डालती रहती हैं | परन्तु जीव अथवा अन्तरात्मा 
अपने आकाश-स्वरूपकी स्थितिको धारणकर स्वस्वरूपंका 
चिन्तन करे तो उससे वासनाओं या कल्पनाओंका कारण 
जो अत्रोधरूप अमङ्गल अज्ञान है यह नष्ट होकर मङ्गल 
या शुद्ध स्वरूपकी प्रतीति होती है । बस, इसी मङ्गल, शुद्ध 
स्वरूपको ही शिव” ( शिव=्मङ्गल ) कहना चाहिये-यही 
शिवका लक्षण है । 

ऊपर यह बतलाया जा चुका है कि ज्ञानी पुरुषको भी 
कहीं-कहीं “शिव” कहा गया है | यद्यपि ज्ञानी पुरुष विचारद्वारा 
कामविकारका शमन करता है तथापि कामविकार स्वम्रकी 
अवस्थामें वासनारूपसे उत्पन्न होकर उसके मनःक्षोभका 
कारण हो जाता है और ज्ञानीके लिङ्गरारीरको स्वप्नावस्थामें 
पीडा पहुँचाने लगता है । ऐसा होनेपर ज्ञानी अथवा योगी 
पुरुष अमिचक्रमें अर्थात्‌ भ्रूमध्यस्थानमें ध्यान लगाकर 
कामविकारका नाश करता है । बस, शिवजीके अपने सस्तकके 
तीसरे नेत्रकी अभिसे मदनदहन करनेकी कथाका यही 
तात्पर्यं है । 

३-दक्षकी कथा-'दक्षहा? ( दक्षका नाश करने- 
वाले) की कथामें भी महादेवके सम्बन्धमें गूढ़ रूपक है। 
“दक्ष! शब्दका अर्थ है निपुण । किसी विद्या अथवा कलाम 
प्रवीण मनुष्यको “दक्ष कहते हैं । दक्षता अथवा प्रवीणता 
प्रत्येक विद्या या कलामें होनी चाहिये, अर्थात्‌ दक्षतासे ही 
विद्या अथवा कलाओंकी प्राति होती है। इसीलिये ऐसा कहा 
गया है कि दक्ष ( प्रजापति) की अनेक कन्याएँ (अनेक 
विद्याएँ ) थीं । सर्वविद्याओंमें अध्यात्मविद्या श्रेष्ठ है और 
वह सदा “एकमेवाद्वितीयम्‌? परमेश्वरके ही साथ रहती है, 
इसलिये उसे दक्षकी ज्येष्ठ कन्या--सती कहा गया है। 
सतीका विवाह मंगल-खरूप परमेश्वर शिवजीसे ही किया 
गया था । कृतयुगे ब्रह्मवेत्ता ऋषिगण यज्ञ किया करते थे। वे 
यज्ञ प्रेम-प्रधान होते थे, अर्थात्‌ केवल ईश्वर-कृपाकी कामना- 
से ही, नवीन स्तोत्र-रचना-पूर्वक किये जाते थे । ऐसे यज्ञम 
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शिव और सतीका भलीभाँति मान-सम्मान होता था । 
परन्तु आगे चलकर लोगोमें स्वार्थपरायणता उत्पन्न हो गयी, 
फलतः यज्ञ अर्थात्‌ ईश्वरकी आराधना भी प्रीतिप्रधान . 
अर्थात्‌ केबल ब्रह्मसुखकी प्रातिके अर्थ नहीं रही, बल्कि धन- 
घान्य, पुत्र-पौत्र, दीर्घायु किंवा आरोग्य-प्राप्तिके अर्थ होने 
लगी । ऐसे यज्ञोमें सवार्थपरक विद्याओं तथा उनके पतियाँ- 
का सम्मान हुआ ओर ब्रह्मविद्या सती ओर उसके मंगलरूप 
पतिका भयङ्कर अपमान हुआ, इससे सती स्वयं अग्नि- 
ङुण्डमें कूदकर भस्म हो गयी अर्थात्‌ ब्रह्मविद्या गुप्त हो 
गयी । सतीके नाशसे “यञ्चेद्वर' ( प्रीतिप्रधान यज्ञांके ईश्वर ) 
शिवजीको क्रोध आ गया और उन्होंने कामप्रधान यज्ञोंका 
नाशकर उसमें हविर्भाग लेनेवाले देवताओंको दण्ड दिया । 
अनन्तर सती हिमालयकन्या पार्वती हो गयी और उन्होंने 
शिवजीको पतिरूपसे वरण किया । इसका यह अर्थ है कि 
ब्रह्मविद्या संसारमेंसे नष्ट होकर हिमालयमें स्थित ऋषि- 
मुनियोंके पास चली गयी और वहाँपर वह केवल परमेश्वर- 
की सेवामें ही रह गयी । £188 270 Krishnaism 


100 दक्षयागकी कथाका गूढार्थ इसप्रकार प्रकट किया 
गया हे-- 


A solemn sacrifice which disdains 
to glorify Shiva or the 00०१ must necess- 
arily collapse, causing the death of 
Shakti (Supreme Force. ) 


मावार्थ-जिस यज्ञमें कल्याणरूप ईश्वरका सम्मान 
नहीं होता वह यज्ञ शक्तिसहित नष्ट हो जाता है। 


४-मस्तकपर गंगा तथा चन्द्रमाको धारण करना-- 
शिवजीने विषपानसे उत्पन्न हुए दाहको दामन करनेके लिये 
मस्तकपर गंगा और चन्द्रमाको धारण किया था । गंगाको 
घारण करनेका दूसरा यह भी कारण बतलाया जाता है कि 
जब गंगाजी आकाशसे एथिवीपर अवतीर्ण हुईं तब उनका 
प्रवाह इतने जोरका था कि यदि शिवजी बीचमै आकर 


उन्हें अपनी जराओमें धारण न करते तो सारी प्रथिवी जल- 
मय हो जाती। 


इस कथामें भी आध्यात्मिक गूढार्थ भरा है । महादेव 
“महायोगी” कहलाते हैं। महायोगीको काम, क्रोध, लोभ, 
मोह, भय और मत्सर-इन षड्विकारोंको जलाकर उसका 
भस्म शरीरपर धारण करना पड़ता दै । उसका निवास भी 


ऐसे इमशानमें होता है जहाँ इन पडविकारोंकी चिता दिन- 
रात जळती रहती है । उसका तृतीय नेत्र अर्थात्‌ ज्ञाननेत्र 
खुला रहता है। तीब्र योगसाधनके लिये उसका व्याघ्रचर्मका 
ही आसन होता है। जिस समय सुप्त कुण्डलिनी-शक्ति 
जाणत होने लगती है, उस समय योगीको हलाहल विष- 
पानके समान प्राणान्त वेदना होती है। उस वेदनाका शमन 
करनेक्रे लिये वह मनके पुत्र चन्द्रमाको ओर सहखदलसे 
उत्पन्न हुई त्रिवेणीधारा ( गंगा) को सिरपर धारण करता 
हे । खेचरी आदि मुद्राओंको करनेके कारण उसके शरीर- 
पर सर्पभूषण सहज ही शोभायमान होते हैं । 


५-मस्माहुरकी कथा-शकुनी असुरके पुत्र वकासुरने 
ब्रह्मा-विष्णु-शिव-इन त्रिदेयाँमै शियजीको शीघ्र प्रसन्न होने- 
वाले समझ उनकी घोर आराधना की और उन्हें प्रसन्न- 
कर यह वरदान प्राप्त किया कि “जिसके सिरपर में हाथ 
रकल वह तुरन्त भस्म हो जाय ।' फिर शिवजीके इस 
वरसे उन्मत्त होकर उक्त असुर, जिसे आगे चलकर “भस्मासुर? 
नाम मिला; स्वर्ग, मृत्यु, पाताळ तीनों लोकोंमें बड़ा उपद्रव 
मचाने लगा । उसकी दुष्टता यहॉतक बढ़ी कि एक समय 
स्वयं शिवजीके मस्तकपर हाथ रखकर उन्हें भस्म करके 
जगजननी श्रीपार्वतीजीका अपहरण करनेकी कुवृत्ति भी 
उसके अन्दर जाग्रत हो उठी । इतनेमें विष्णुभगवान्‌ 
मोहिनी रूप धारण करके उसके सामने आ खड़े हुए और 
उन्होंने कटाक्षादि मधुर हाव-भावोंके साथ नृत्य प्रारम्भ 
किया, जिससे मोहित होकर भस्मासुर भी नाच उठा । 
ज्या-ज्या भगवान, नाचते त्या-त्या वह भी उन्हींका अनुकरण 
करता । आखिर मोहिनीरूप भगवानने नृत्य करते करते 
अपने सिरपर अपना हाथ रख लिया । बस, भस्मासुरने भी 
उनका अनुकरण किया और खयं भस्म हो गया। 


अध्यात्मवादी लोग इस कथाका रहस्य यों बतलाते हैं 
कि जो लोग कपटाचारी, विश्वासघाती, परपी डक और अपने 
उत्पन्नकत्त ईश्वरे बेदप्रतिपादित नियमोंका उल्लन्नन 
करनेवाले होते हैं और जिनमें भूतदया बिलकुल नहीं होती 
ऐसे लोग ही भस्मासुर हैं। जो नरदेह आत्मज्ञानद्वारा तारने- 
बाला है उसे पाकर बे लोग पतनोन्मुख ` 279 हैं । 
सत्कमौंके लिये प्राप्त हुए वरका असत्कार्योंमे उपयोग 
करनेके कारण जैसे भस्मासुर खयं अपने नाशका हेतु बना 
वैसे ही अनेक सुकृतोके फलस्वरूप संसारसे तरनेके लिये मिले 


ॐ श्रीशिव-कथाओंका आध्यात्मिक रहस्य & 


छगानेवाले पुरुष 
अज्ञानरूप मायासे आत्वृत होते हैं और उनका अमूल्य 
नरदेह उन्हें सूअर, कुत्ते,, बकरी आदि नीच योनियोमें 
डाल देनेका कारण बनता है। 


६-त्रिपुरातुरवघकी कथा-तारक नामक असुरके तारकाक्ष; 
विद्युन्माली और कमललोचन-तीन पुत्र थे । उन्होंने घोर 
तप करके ब्रह्माजी और शिवजीको प्रसन्न कर अन्तरिक्षके 
तीन पुरोंको प्राप्त कर लिया । उन वरोंसे उन्मत्त होकर 
उन्होंने उपद्रव मचाना प्रारम्भ किया जिससे तीनों लोक 

न्तप्त हो उठे । विष्णुभगवानकी अध्यक्षताम सब देवताओं - 
ने जाकर शिवजीकी शरण ली । शिवजीने सत्रको 
आवासन देकर युद्धके लिये तैयार होनेकी आज्ञा दी । 
तदनुसार देवताओंने तैयारी की । प्रथिवीका रथ बनाया, 
चन्द्रसूर्यं दो पहिये हुए, मन्दर-पर्वतको धुरी बनाया, 
चारों वेद अश्वं बने, ब्रह्माजी सारथी हुए, पटशात्रोंकी 
लगाग बनायी गयी, सुमेरु धनुष वना, शेषनाग धनुषकी 
प्रत्यञ्चा और साक्षात्‌ विष्णु शर बने। इसप्रकार 
इन सत्र सामग्रीके साथ महारथी महादेवने बहुत काठ? 
पर्यन्त घनघोर युद्ध किया और अन्तर्भे विष्णुरूप बाणपर 
पाञपतास्रको चढ़ाकर देत्योंके सहित त्रिपुराँका नाश 
किया । 'त्रिपुरान्तक' “पुरान्तक' नाम शिवजीको मिलमेका 
बीज इस कथामें है । 

दरिवंशा-प्रन्थके भविष्य-पर्वमें जनमेजयते इस कथाका 
तत्त्व वैशम्पायनसे पूछा है और वैशम्पायनने उसका 
आलङ्कारिक भाषामे उत्तर दिया है । उस विवरणका स्पष्टीकरण 
महाभारतके सुप्रसिद्ध टीकाकार नीलकण्ट चनुर्धरने हरिः 
वंशे १३३ वें अध्यायकी टीकामें उत्तम रीतिसे किया है, 
जिसका सारांश इसप्रकार है-- 

“स्थूळ, सूक्ष्म और कारण-शरीर ही त्रिपुरासुरके तीन 
पुर हैं । “शङ्कर!का अर्थ है बांध । श्रवण-मनन-निदिध्यासन 
यह त्रिदल दै । काम, क्रोध, लोभादि असुर और शम- 
दमादि देवतागण हें । जाअत्‌, खन, सुपुत्ति-अवस्थाओके 
अभिमानी विश्व, तैजस और प्राज्ञ पुरत्रथके भोगनेवाले 
त्रिपुरासुर हैं । त्रिपुर आकाइमें दी खने लगे इसका अर्थ यह है 
कि वे अवस्थाएँ कारण-देहमें प्रकट हुई । अन्नमय कोश 
उनका सुवर्णप्राकार है । यज्ञादि कमाँद्वारा असुरीने 
इस पुरत्रयको प्राप्त कर लिया | इस नगरीमें खकूचन्दन- 
वनिताओंके कटाक्ष शन्न हैं, इसमे रहनेवाले सूर्यनाथ और 
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चन्द्रनाथ चक्ष और मन हैं, मद-मत्सरादि अन्य अनेक 
असुर भी वहाँ हैं और वे श्रुतिकथित सदाचरणका मार्ग 
रोककर शम-दमादि देवताओंको पीड़ा देते हें । पीड़ित 
देवतागण महादेव -बोधकी शरण लेकर उनकी आज्ञासे 
तत्त्व चिन्तनरूप उग्र तप करने, लगे। उनके तपके 
प्रभावसे असुर क्षीणबल हो गये. और भयभीत होकर 
हृदयाकाशमें छिप गये; वहॉपर वासनारूपसे स्थित होकर 
वासना-परिपाकके समयकी प्रतीक्षा करने लगे | परन्तु पीछे 
कुभोगकी क्षीण हुई वासनाएँ परिपाकके समय पुनः 
विजयी होने लगीं, जिससे देवतागण घबड़ाकर महादेवकी 


. शरणमें पहुँचे । तब श्रीरङ्करने युद्धकी तैयारी की और 


प्रणव-धनुषपर चित्तत्राण चढ़ाकर युद्ध प्रारम्भ किया | 


- ध्यानद्वारा प्रथम स्थूठाध्यासको उड़ा दिया, साथ ही वृषरूप 


विष्णुकी सहायतासे सुक्ष्माध्यासको भी निकाल दिया । 
उसके बाद महत्तत्त्व नामक प्रदेशमे असुर फिर कष्ट देने लगे । 
अबकी रुद्रभगवानने प्रणवरूपी घनुषके स्था नमें महावाक्यरूपी 
अभिकी स्थापना की और चरमदृत्तिरूप ब्रह्माज्के साथ 
चिराभासरूप दिव्य बाण छोड़ा और इसप्रकार मूल- 
अज्ञानरूप निपुरका संहार कर दिया । यही भाव मोरोपन्त 
कविकी निम्नलिखित आर्याओंमें प्रकट किया गया है-- 
तेव्हा रुद्र धनुष्यीं अभि ' स्यापूनि दिव्य शर जोडी । 
त्या दैयाच्या तिसऱ्या नगरीं महाख्युक्त मग सोडी ॥ 
अग्नि महावाक्य, धनु प्रणव, चिदाभास होय दिव्य शर \ 
ब्रह्माद्ध चरमवृत्ति हि, पुर मूराज्ञान, म्हणति सुशवर ॥ 
कल्याण करें जीवें असुरपुरें जागृदादि जी तीन। 
सद्धि्ाले केली भस्म असें वर्णिति सधी जीन ॥ 
( हरिवंद्यपव ) 
श्रीज्ञानेश्वर महाराजने 'ज्ञानेश्वरीके! १७ बें अध्यायके 
प्रारम्भमे श्री गुरु-स्तुतिमै त्रिपुरसंहारके रूपकका उल्लेख 
ही ढङ्गसे किया दै । उनमेंसे आरम्मकी दो 'ओवियॉ? यहाँ- 
पर दी जाती हैं-- 
(९ ) विश्व विकाशित मुद्रा | जया सोडवी तुझी योगनिद्रा ५ 
तया नमोजी गणेन्द्रा । श्रीगुरुराया ॥ 
(२) त्रिगुण-त्रिपुरी वेढला । जीबत्व दुर्गी आडिका | 
ते आत्मशम्भूने सोडत्रिका । तुझिया स्मृति ५ 


अर्थात्‌, जिनकी योगनिद्रा विश्वविकसित मुद्रा अथात्‌ 
संसारसे तार देती है, ऐसे हे गणेशरूपी श्रीगुरुराज ! मै 


आपको नमस्कारं करता हूँ । त्रिगुणरूपी त्रिपुरसे घिरे हुए 
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और जीव-दशारूपी दुर्गमें कैद हुए आत्म-शम्भुने आपके 
स्मरणसे ही अपनी मुक्ति कर ली है। 


इसमें सत्त्व रज और तम-त्रिगुणांको ही “त्रिपुर कहा 
गया है । त्रिगुणोंद्वारा संत्रस्त जीवात्मा सद्‌्गुरु-शिवके 
स्मरणसे मुक्त हुआ, अर्थात्‌ आत्म-शम्भुने उसे मुक्त कर 
दिया । 

शिवपूजाका यह छोक प्रायः बिवभक्तोंको कण्ठस्थ 
रहता है- 

त्रिदलं ` त्रिगुणाकारं ` त्रिनेत्रं च त्रयायुधम्‌। 

त्रिज मप।पसंहारमेकबिड्वं ज्विवार्पणम्‌ ॥ 


कर्म, उपासना और ज्ञान इन तीन नेत्रों तथा श्रवण, मनन 
और निदिध्यासनरूप त्रिझूलको धारण करनेवाले शिवजीको 
सत्त्व, रज और तमरूष तीन दलोंका बिल्यपत्र (चित्त) चढानेसे 
जागति, स्वप्न और सुपति इन तीन अवस्थारूपी जन्मोका 
नाश होकर मुमुक्ष मुक्त हो जाता है । 


इसके सिवा समुद्र-मन्थनके समय हलाहलपान, 
मोहिनीकृत मोहन आदि अन्य रूपक मी शिव- 
चरित्रमे मिलते हैं। 


श्रीरामकृष्ण परमहंसक्रे मतसे शिवजी योगके प्रत्यक्ष 
अवतार हैं । वे ध्यानद्वारा जीवात्मा और परमात्माका मेल 
करा देनेवाली एक मूर्तिमान्‌ शक्ति हैं। वे ध्याननिष्ठ 
पुरुषोंके आदश हैं, क्योंकि वे नित्यप्रति समाधि लगाकर 
परन्रह्मके ऐश्वयंका चिन्तन करते रहते हैं। संसारकी 


| उन्हें कुछ भी परवा नहीं है; सुख-दुःखादि इन्द्रोंके अतीत 


होकर परमात्मस्वरूपके साथ तादात्म्यका अनुभव करते हुए 
सदा शान्त) स्थिर और अचल रहते हैं । परमात्म-खरूपमें 
लीन शिवजीके गलेमें संसारके सर्प लिपटे' रहते हैं ; परन्तु वे 
उन्हें डस नहीं सकते । मृत्युका उम्र रूप प्रदर्शित करनेवाले 
नरमुण्डादि भीतिप्रद पदार्थ उनके चारों ओर फैले रहते हैं 
परन्तु उनपर उनका कुछ भी प्रभाव नहीं हो सकता । सारे 


जगतके दुःख आप स्वयं सहते हैं और दूसरौंको अमरता 
प्राप्त करानेके लिये खयं हलाहल विषका पान करते हैं। 


दूसरोंके सुखके लिये सम्पत्ति, और ऐश्वर्यैका स्वयं त्याग 
करते. हें । अपनी अधा्विनीकों उग्र तपश्चर्यामे लगाते 
हैं, चिताभस्म और व्याघ्राम्वरको ही भूषण मानते हैं; 
इसीलिये शिवजीको “योगिराज? संज्ञा दी जाती है । 
न्तमें “महिम्न' के श्वोकोसे राडूरकी स्तुति करके इस 
लेखको समाप्त किया जाता है-- 
बहलरजसे विश्वोत्पत्तौ भवाय नमो नमः । 
प्रबलतमसे तत्संहारे हराय नमो नमः॥ 
जनसुखकृते सर्वोद्रिक्तौ ग्रडाय नमो नमः। 
प्रमहसि पदे निस्त्रैगुण्ये शिवाय नमो नमः॥ 
असितगिरिसमं स्यात्‌ कजल सिन्धुपात्रे 
सुरतरुवरशाखा छेखनी पत्रमुर्वी। 
लिखति यदि गृहीरवा शारदा सर्वकालं 
तदपि तव गुणानामीश पारं न याति॥ 


“संसारकी उत्पत्तिके समय आप रजोगुणप्रधान “भव? 
कहे जाते हैं तथा संहारकालमें तमोगुणप्रधान होकर हर-नाम 
धारण करते हें । इसी प्रकार सत्त्वगुणकी. उद्रेकावस्थामें 
प्राणियोंको सुख देते हुए आप मृड-नामसे प्रसिद्ध होते हँ 
और तीनों गुणोंसे प्रथक्‌ होकर परम तेजोमय ब्रह्मपदमें 
स्थित होनेपर “शिव” कहे जाते हैं । ऐसे आपको बार-बार 
नमस्कार है ।? ॥ 

“हे ईश ! यदि समुद्ररूपी दावातमें कजल-पर्वतकी 
स्याही हो; कल्पवृक्षकी शाखा, लेखनी और यह एथ्वी ही पत्र 
हो तथा साक्षात्‌ शारदा भवानी प्रतिक्षण लिखती रहें, 
तो भी आपके गुणांका पार नहीं पा सकतीं ।' 

श्रुतिवाणीमें- 

असतो मा सद्गमय। तमसो मा ज्योतिर्गमय । मृत्यो- 
माऽगूतं गमय । आविरावीमे रुद्र यत्ते दक्षिणमुखे तेन मां 
पाहि नित्यम्‌ । 

अर्थात्‌ मुझे असतूमेसे सत्य, अम्धकारमेसे ज्योति 
और मृत्युमेसे अमृत प्राप्त करा दो । हे रुद्र ! प्रकट होकर 
अपनी शुभ दृष्टिसे मेरी निरन्तर रक्षा करो । 3“तत्सत्‌ 
शिवाय नम; । 
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रुद्राक्षकी उत्पत्ति, धारण विधि और माहात्म्य 


( रुद्राक्षजाबालोपनिषद्‌से ) 


रुद्राक्षोप निपह्दे थ॑ 'महारुव्रतयोउउवलम्‌ । 
प्रतियोगिविनिमु क्तं शिवमान्रपदं॑ भजे ॥ 
'रुद्राक्ष-उपनिषद्से जाननेयोग्य, महारुद्ररूपसे 


उज्ज्वल, प्रतियोगीरहित, शिवपदवाच्य तस्वकी मैं शरण 
लेता हूँ ।? हरिः ओम्‌ । 

भुसुण्ड नामके ऋषिने कालाग्निरुद्रसे पूछा कि, 
“रुद्राक्षकी उत्पत्ति किसप्रकार हुई तथा उसके धारण 
करनेसे क्या फल मिलता है--इसे आप लोकहितके 
लिये कृपा करके कहिये ।' कालाग्निरुद्र भगवानने कहा कि 
“त्रिपुरासुर नामक दैत्यका नाश करनेके लिये मैंने नेत्रोको 
बन्द कर लिया था। उस समय मेरी आँखोंमेंसे जलके बिन्दु 
एथियीपर गिरे ओर वही रुद्राक्षरूपमें परिणत हो गये । 
सर्वलोकके अनुग्रहे लिये मैं यह बतलाता हूँ कि उनके 
नामोचारणमात्रसे दस गो-दानका फल, ओर दर्शन तथा 
स्पशसे दुगुने ( अर्थात्‌ बीस गो-दानका ) फल प्राप्त होता 
है । इससे अधिक मैं कुछ नहीं कह सकता |? इस सम्बन्ध- 
में नीचे लिखी उक्ति है-- 

भुसुण्ड ऋषिने पूछा कि “वह रुद्राक्ष कहाँ स्थित है; 
उसका क्या नाम है, वह किसप्रकार मनुष्योके द्वारा धारण 
किया जाता है, कितने प्रकारके इसके मुख हें ओर किन 
मन्त्रोंसे इसे धारण किया जाता है--आदि सब बातें कृपा 
करके कहिये ।? 

श्रीकालाम्िरुद्र बोले--“देवताओंके हजारों वर्षोंतक 
मैंने अपनी आँखें खुली रखीं। उस समय मेरी आँखो से 
जलकी बूँदें प्रथियीपर गिर पड़ीं। वे ऑसूकी बूँदै भक्तोंके 
ऊपर अनुग्रह करनेके लिये स्थावरस्वको प्राप्तकर महारुद्राक्ष 
नामक वृक्ष हो गये । रुद्राक्ष धारण करनेसे भक्तोंके रात- 
दिनके पाप नष्ट होते हैं, उसका दर्शन करनेसे लाखोंगुना 
पुण्य मिलता है। जो मनुष्य रुद्राक्ष धारणकर रद्राक्षकी 
मालासे इष्टदेवका जप करता है उसे अनन्तगुने पुण्यकी 
प्राप्ति होती हे । ऑवलेके फलके समान आकारवाला 
रुद्राक्ष उत्तम होता है, बेरके समान आकारवाला मध्यम 
और चनेके समान आकारवाला कनिष्ठ होता है। अब 
उसके धारण करनेकी प्रक्रिया कहता हूँ, सुनो । श्रीञङ्कर- 


भगवानकी आज्ञासे प्रथिवीपर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और 
शूद्र कर जातिके रुद्राक्षके वृक्ष उत्पन्न हुए । प्रत्येक जाति- 
के मनुष्यको अपनी-अपनी जातिके रुद्राक्ष ही फलदायक 
होते हैं । श्वेत रुद्राक्षको ब्राह्मण, लालको क्षत्रिय, पीलेको 
बैश्य और कालेको झूद्र जानना चाहिये और व्राझणको 
श्वेत रुद्राक्ष धारण करना चाहिये, क्षत्रियको लाल, बैश्य- 
को 'पीछा और शूद्रको काला रुद्राक्ष पहनना चाहिये । 
आकारमै एक समान, चिकने, पक्के ( मजबूत ) मोटे तथा 
कॉटोंवाळे रुद्राक्षे दाने शुभ होते हैं । कीड़ा लगे हुए, 
हूटे-फूटे, विना काँटोके, छिद्रयुक्त तथा बिना जुड़े हुए--इन 
छ; प्रकारके रुद्राक्षांका त्याग करना चाहिये । जिस रुद्राक्ष- 
मै स्वयमेव बना हुआ छिद्र हो वह उत्तम है; जिसमे किसी 
मनुष्यद्वारा छिद्र किया हुआ हो उसे मध्यम जानना 
चाहिये । शास्त्रमे लिखे अनुसार एक समान, चिकने, पक्के 
एवं मोटे दानोंको रेशमके धागेमें पिरोकर शरीरके तत्तद्‌ 
अवयवमें धारण करे | जिस रुद्राक्षकी माला कसोटीके 
पत्थरपर सुवर्णकी रेखाके समान जान पड़े वह रुद्राक्ष उत्तम 
है, ऐसे रुद्राक्षको शिव-भक्त धारण करे। शिखामें एक 
रुद्राक्ष, सिरपर तीस, गलेमें छत्तीस, दोनों बाहुओंमें सोलह- 
सोलह, कलाईमें बारह और कन्धेपर पचास दाने धारण 
करे और एक सो आठ रद्राक्षोकी मालाका यज्ञोपवीत 
बनावे । दो, पाँच अथवा सात लड़ोंकी माला कण्ठ-प्रदेश- 
में धारण करे।. मुकुटमें, कुण्डलमें, कर्णफूलमें तथां हारमें भी 
रुद्राक्ष धारण करे | बाजूबन्दमें, कड़ेमें, विशेषकर करधनी में, 
सोते-जागते, खाते-पीते सर्वदा मनुष्यको रुद्राक्ष धारण करना 
चाहिये । तीन सौ रुद्राक्ष धारण करना अधम, पाँच सौ 
मध्यम और एक हजार: उत्तम है । बुद्धिमान्‌ पुरुष 

ॐ ईशानः सवेविद्यानामीइंवरः सर्वभूतानां ब्रह्मा- 
धिपतिब ह्मणः पतित्र'ह्या शिवो मे अस्तु सदाशिवोम्‌ । 

इस मन्त्रसे मस्तकमें, 

ॐ तत्पुरुषाय विद्महे महादेवाय धीमहि तन्नो रुद्रः 
प्रचोदयात्‌ । 

-+इस मन्त्रसे कण्ठमें, 

ॐ अघोरेभ्यो$थ घोरेभ्यो घोरघोरतरेभ्यः । सर्वेभ्यः 
सवशवेंभ्यो नमस्तेऽस्तु रुद्ररूपेभ्यः । 


३१० ॐ भवं भवानी सहितं नमामि # 


--इस मन्त्रसे गले, हृदय और हाथोमे धारण करे। गूं थे 


हुए पचास रुद्राक्षोको चतुर पुरुष आकाशके समान व्यापक 
पेटपर धारण करे । और मूल मन्त्रासे' तीन; पाँच अथवा 
सात लड़ोंमें गूंथी हुई मालाको धारण करे | इसके बाद 
भुसुण्ड ऋषि" महाकालाग्निरुद्र भगवानसे पूछा कि, “सद्राक्ष- 
के भेदसे जो रुद्राक्ष जिस स्वलूपवाला और जिस फलको 
देनेवाला, मुखयुक्त, अरिष्टका नाश करनेवाला और इच्छा- 
मात्रसे शुभ फलको देनेवाला है यह स्वरूप मुझे कहिये ।? 
इस. विषयमै निम्नलिखित उक्ति है-- 

हे मुनिश्रेष्ठ! एक मुखवाला. रुद्राक्ष परब्रह्मस्वरूप 
है और जितेन्द्रिय पुरुष उसको धारणकर परमब्रह्म- 
में लीन हो जाता है। दो मुखवाला रुद्राक्ष अधैनारीइयर 
भगवानका स्वरूप है; उसको जो नित्य धारण करता 
है उसपर अधेनारीइवर भगवान्‌ सदा प्रसन्न रहते 
हैं । तीन मुखबाला रुद्राक्ष त्रिविध अग्निका स्वरूप है; 
उसके पहननेवालोपर अग्निदेव सदा. प्रसन्न रहते हें । 
चार मुखवाला रुद्राक्ष चतर्मुख ब्रह्माका स्वरूप है और 
उसके धारण करनेवालेपर 'चतुर्मु ब्रह्मदेव सदा प्रसन्न रहते 
हैं । पाँच मुखवाला रुद्राक्ष पाँच ब्रह्ममन्त्रोंका स्वरूप है और 
उसके धारण करनेवालेकी पञ्चमुख भगवान्‌ शिव; जो खयं 
ब्रह्मरूप हैं, नरहत्यासे भी मुक्त कर देते हैं | छः मुखाला 
रुद्राक्ष कार्तिकेय स्वामीका स्वरूप है, उसके धारण करनेसे 
महान्‌ ऐश्वर्य एवं उत्तम आरोग्यकी प्राप्ति होती है। 
बुद्धिमान्‌ पुरुष ज्ञान और सम्पत्तिकी झुद्धिके लिये इस 
रुद्राक्षको धारण करे । इसे विद्वानलोग यिनायकदेवका 
स्वरूप भी कहते हैं। सात मु ववाळा रुद्राक्ष सप्तमाला 
देवीका स्वरूप हे । उसके धारण करनेसे अट्ूट लक्ष्मी तथा 
पूर्ण आरोग्यकी प्राप्ति होती है । इस रुद्राक्षको सदा धारण 
करनेवाला महाज्ञानी और पवित्र हो जाता है। आठ 
मुखबाला रुद्राक्ष अष्टमाठृकाका स्वरूप है और आठ 
बसुदेवताओंकी तथा गङ्गाजीको प्रिय है । उसके धारण 
करनेवालेपर ये सत्यवादी अष्टवसु प्रसन्न होते हैं | नव मु.ववाला 
रुद्राक्ष नवदुर्गाका स्वरूप है, उसके धारण करनेमात्रसे 
नबढुगौएँ, प्रसन्न होती हें । दस मुल्बाले रुद्राक्षको यमका 
स्वरूप कहते हैं । वह दर्शनमात्रसे शान्ति प्रदान करनेवाला 
है, तो फिर उसके धारण करनेसे शान्ति मिलनेमें कोई 
सन्देह ही नहीं दै। ग्यारह सुखवाला रुद्राक्ष एकादश 
चद्रका स्वरूप है, उसे धारण करनेबालेको वह तद्रूप करने- 


वाला और सौभाग्य प्रदान करनेवाला है । बारह मुखवाछा 
रुद्राक्ष महाविष्णुका स्वरूप दै, यह बारह आदित्यके समान 
स्वरूप प्रदान करनेवाला है । तेरह मुखवाला रुद्राक्ष 
इच्छित फल तथा सिद्धि प्रदानं करनेवाला है, इसके धारण- 
मात्रसे परमेश्वर प्रसन्न होते हैं ।# 

“चौदह सुखयाळा रुद्राक्ष रुद्रके नेत्रसे उत्पन्न हुआ है, 
वह सर्व व्याधिको हरनेवाला तथा सदा आरोग्य प्रदान 
करनेवाला है । रुद्राक्ष धारण करनेवाले पुरुषको मद्य, मांस, 
लहसुन, प्याज, सहिंजन, बहुयार ( लहटोर ), विडवराह 
(ग्राम्यञ्चकर)--इन अभक्ष्योंका त्याग करना चाहिये । ग्रहणके 
समय, मेष-संक्रान्ति, उत्तरायण, अन्य संक्रान्ति, अमावास्या, 
पूर्णिमा तथा पूर्ण दिनोमें रुद्राक्ष धारण करनेसे तत्काल 
मनुष्य सर्व पापोंसे छूट जाता दै। रुद्राक्षका मूळ ब्रह्मा, 
विष्णु मध्यभाग और उसका मुख सुद्र है और उसके 
बिन्दु सब देवता कहे गये हैं ।? 

अनन्तर सनत्कुमारने कालाग्निरुद्र भगवानसे रुद्राक्ष 
धारण करनेकी विधि पूछी । उसी समय निदाघ, जडभरत, 
दत्तात्रेय, कात्यायन, भरद्वाज, कपिङ, वशिष्ठ, पिप्पछाद 
आदि ऋषि भी उनके समीप आ गये । भगवान्‌ कालाभिरुद्र- 
ने उनके आगेका प्रयोजन पूछा; तब उन्होंने यही कहा कि, 
हम सब रुद्राक्ष-धारणकी विधिको सुनना चाहते हैं । 
तत्पश्चात्‌ भगवान्‌ कालामिरुद्रने कहा कि, “रुद्रके नयनोंसे 
उत्पन्न होनेके कारण ही इनकी रुद्राक्ष-संज्ञा हुई है। 
भगवान्‌ सदाशिव संहारकाऊमें संहार करके अपने संहार- 
नेत्रको बन्द कर लेते दें, उस नेत्रमेसे रुद्राक्षके उत्पन्न होनेके 
कारण उसका नाम 'स्द्राक्ष प्रसिद्ध हुआ है । रुद्राक्षका 
नाम उच्चारण करनेसे दस गो-दानका फल मिलता है। 
यही यह “भस्मज्योति' रुद्राक्ष दै । उस रुद्राक्षकों हाथसे 
स्पर्शकर धारण करनेसे दो हजार गो-दानका फल मिलता 
है तथा एकादश रुप्रत्वकी प्राप्ति होती है। उस रुद्राक्षकों 
सिरपर धारण करनेसे कोटि गो-दानका फल मिलता है। 
इन स्थानोंमं कानोंमे रुद्राक्ष धारण करनेका फल नहीं 
कहां जा सकता । जो मनुष्य इस रुद्राक्ष-जाबालोपनिषद्का 
नित्य पाठ करता दै अथवा उसके रहस्यको जानता है यह 
बालक हो या युवा, मदान्‌ हो जाता है; बह सबका गुरु 

# “कामदेवः प्रसीदति? इस पदमे कामदेवकी व्युत्पत्ति इस- 
प्रकार है-- 


काम्यते मुमुचुभिरिति कामस्तथाभूतः सन्‌ दीव्यति परमेश्वरः। 


ॐ शिव-तत्त्व # 


पहनकर होम करना चाहिये, इन्हींकां धारण करके पूजन 
करना चाहिये; इसी प्रकार यह रुद्राक्ष राक्षसोंका नाश 
करनेवाला तथा मृत्युसे तारनेवाळा है । रुद्राक्षको गुरुसे 
छेकर कण्ट, बाँह और शिस्रामे बाँधे | रद्राक्षके दाता 
गुरुको गुरुदक्षिणामें सप्तद्वीपवाली प्रथिवीका दान भी 
अपूर्ण ही है, इसलिये उसे श्रद्धापूर्वक कम-से-कम एक 
गायका दान करे; यह गो-दान ही शिष्यको फल देता है। 
जो ब्राह्मण इस उपनिषदूका सायंकाल पाठ करता है 
उसके दिनके पाप नष्ट हो जाते हैं, मध्याहमें पाठ करनेसे 
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छ; जन्मके पाप नष्ट हो जाते हैं तथा प्रातःकाळ पाठ करनेसे 
अनेक जन्मोंके पाप नष्ट हो जाते हैं और छः अख 
गायत्रीजपका फल मिलता है । ब्रह्महत्या, मदिरापान, 
सुवर्णकी चोरी, गुरु-ज्जी-गमन तथा संसर्ग-दोषसे हुए 
अनेक पाप भी इससे नष्ट हो जाते हैं और यह पवित्र हो 
जाता है । वह सब तीथोंका फल भोगता है, पतितके सङ्ग 
भाषण करनेसे लगे हुए पापसे मुक्त हो जाता है, अपनी 
पंक्तिमे भोजन करनेवाले सैकड़ो-हजारोंको पवित्र करनेवाला 
हो जाता है और अन्तमें शिवलोकमें साथुज्य-मुक्ति पाता 
है; इससे उसका पुनर्जन्म नहीं होता । 
अनु ०---आई ० बी० भैद्दता 


AN 


शिव-तत्त 


( लेखक-सीज्वालाप्रसादजी कानोड़िया ) 


वन्दे भक्तजनाश्रयं च वरदं वन्दे शिव शङ्करम्‌ । 
तंमान शिवांक भी मेरी समझसे एक 
प्रकारसे ईररांक ही है. मैं तो यही 
समझता हूँ कि सम्पादकजीने किसी 
र साम्प्रदायिक उद्देश्यको सम्मुख न 
रखकर उस परात्पर प्रभुकी-ही चर्चा 
करना अपना लक्ष्य रक्खा है; जो वेद- 
जो शास्त्रांमे शिव) शङ्कर, रुद्र, महेश्वर, 

विश्वनाथ, महादेव इत्यादि नामोसे भी 
अनेक स्थलोंमें वर्णित है। “कल्याण? पत्रका उद्देश्य भी 
भगवद्धायोंका प्रचार करना ही है। अतएव भगवानके 
कभी किसी नाम-रूपपर, कभी किसी नाम-रूपपर विचार 
प्रकट करना युक्तियुक्त ही है। वही लेलनी, वाणी और मन 
सार्थक है जो विर.पतिके गुण-महिमा-रहस्यका प्रकाश करे। 
श्रीमद्भागवतमें भी कहा है-- 
गिरस्ता ह्यसतीरसतूकथा 

न कथ्यते यद्गगवानधोक्षजः । 
तदेव सस्यं तदु हैव मङ्गलं 

तद्रेव पुण्य भगवद्गुणो दय मू ॥ 
रम्यं रुचिरं नवं न्वं 

तदेव शश्वन्मनसो महोरसवम््‌ । 
शोकाणेवशोषणं नृणां 

यदुन्तमश्षोकयशोऽनुगरीयते ॥ 


स्पा 


तदेव 


तदेव 


“जिस कथामें भगवान्‌ अधोक्षजकी चर्चा नहीं है वह 
असत्‌ और मिथ्या है। जिस कथामें भगवानके गुणगण- 
वर्णनका प्रसंग है, वही सत्य, मङ्गलदायिनी और पुण्यमयी 
है । जो उत्तमशछोक मगवानके यशसे पूर्ण हो बही परम- 
रमणीय और पल-पछपर नित्य नवीन है, वही महान्‌ 
उत्सवस्वरूप है और वही मनुष्योंके शोकसागरको सुखानेवाला 
है । जगतूर्मे जिसप्रकार खान-पान, रहन-सहन वेश-भूषामें 
सब मनुष्योंको एक-सी रुचि नहीं होती है, वैसे ही भगवतू- 
उपासनामें भी सबकी एक-सी रुचि होना सम्भव नहीं है | 
यह अवश्य है कि युक्त और बैध आहार-विहार चाहे मिन्न- 
भिन्न प्रकारका क्यों न हो उसका परिणाम शरीर-रक्षा 
आदि समान ही होता है; परन्तु उसीके अयुक्त और अवैध 
होनेपर फलमें समानता नहीं रहती, वैसे ही उपासनामें 
नाम-रूपका भेद होनेपर भी युक्त और बैध उपासनाका 
परिणाम सर्वत्र एक ही होता है, अवैध अयुक्त होनेसे ही 
फलमें भेद हो जाता है। 


प्राचीन आर्य-ऋषियोंने सञ्चिदानन्दघन परमात्माके 
अनेक नामो और रूपोंके भेदसे भिन्न-भिन्न प्रकारकी उपासना- 
की विधि शास्त्रोमें बतछायी है । इन सब विभिन्न उपासनाके 
भेदके मूलमें भाव, उद्देश्य, हेतु सब युक्तियुक्त रक्खे गये हैं । 
हाँ, यह बात अवश्य है कि जनसाधारण अपने-अपने भाव, 
उद्देश्य और रुचिके अनुसार नाम-रूपकी उपासनाको 
पसन्द करते हैं | सकाम उद्देश्यके अतिरिक्त यदि निष्काम- 
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भावसे भक्ति-श्रद्धासे युक्त होकर भगवानके किसी भी नाम- 
रूपकी उपासना की जाय तो परिणाम सत्रका कल्याण ही है । 
पुष्पदन्त भक्तने कहा है-- 


त्रयी सांख्यं योगः पशुपतिमतं वैष्णवमिति 
प्रभिन्ने प्रस्थाने परमिदमदः पथ््रमिति च । 
रुचीनां वैचित्रयादजुकुटिलनानापथजुषां 
नृणामेको गम्यरत्वमसि पयसामर्णव इव ॥ 
“तीनों वेद (वेदविहित मार्ग), सांख्य ( कापिल- 
मतानुसार मार्ग ), योग ( पतञ्जलिक्रषिनिर्दिष्ट मार्ग ), 
पाशुपत शास्र ( शैवमत ), वैष्णव ( वैष्णवमत ) इत्यादि 
अनेक विभिन्न मार्ग हैं; इनमेंसे किसीके मतसे कोई माग श्रेष्ठ 
और हितकर है तो किसीके मतसे कोई मार्ग । परन्तु 
नर 
मनुष्यौंके रुचियैचित्र्यके कारण अर्थात्‌ रुच्ि-भेदसे 
सर, और कुटिल अर्थात्‌ कठिन प्रतीत होनेबाले नाना 
मार्गोसे चलनेवाले भक्त उसी एक देवादिदेव महादेवकों 
या ह जैसे 5. Re 
पास होते हैं, जेसे अनेक नदियोंका जळ भिन्न-भिन्न 
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मार्गोसे सीधा या टेढा घूम-फिरकर अन्तमें एक समुद्रमें ही 
जाकर शान्त होता है । 


जब हम तात्विक दष्टिसे शिव-नाम-रूपकों विचारते हैं 
तो यही समझमें आता है कि यह उपौसना अखिछ भुवन- 
पति भहेश्वरकी ही है जो सारे जगतूके उत्पत्तिकर्ता, पालनकता 
और संहारक हैं, जो सारे जगत्में अव्यक्तरूपसे व्यास हैं 
और (णो अतिरिक्त कुछ भी नहीं है । उपनिषदोमें 
कहा है 


एको हि रुद्रो न द्वितीयाय तस्थुः 

ये इमाँलोकानीदात ईशनीभिः । 
प्रत्यङ्‌ जनांस्तिष्ठति सञ्चुकोचान्त करारे 

संसुज्य विइवा भुवनानि गोपाः॥ 


“रुद्र एक है, उन्होंने ( जाननेवालोंने ) दूसरा नहीं 
ठहराया है। जो अपनी शक्तियोंसे सब लोकोपर शासन करता 
है, जो सब लोगोंके पीछे वर्तमान है अर्थात्‌ सबमें वर्तमान 
है और सारे भुवनोंको रचकर रक्षा करता तथा अन्तकालमें 
समेट लेता है ।? 

सर्वाननशिरोग्रीवः सर्वभूतगुहाशयः । 


सर्वव्यापी स॑भगवांस्तस्मात्‌ सर्वगतः शिव: ॥ 


महान्‌ प्रभुवे पुरुपः संस्वस्येष प्रवत्तेकः । 
सुनिर्मलामिमां प्राप्तिमीशानों उयोतिरव्ययः॥ 


“जिनके सर्वत्र मुख, सिर और ग्रीवा हैं, जो सम्पूर्ण जीर्योके 
हृदयमें विराजमान हैं, सर्वव्यापी तथा सवके अन्दर रमे 
हुए हैं बही भगवान्‌ शिव हैं । वह शिवभगवान्‌ पुरुष हैं, 
महान्‌ प्रभु हैं, सच्वके प्रवत्तंक अर्थात्‌ अस्तित्वके आधार हैं; 
अविनाझी ज्योतिःखरूप-हैं तथा हर एक पदार्थमें अपनी 
पुण्यतम प्रातिके स्वामी हैं, अर्थात्‌ उन्हीं भगवान्‌ 
शिवकी कृपासे सर्वत्र उनके पवित्र स्वरूपकी प्राप्ति हो 
सकती है । यद्यपि शास्त्रांमे कहीं-कहीं शिवको संहारकर्ता 
कहा है, बह भी टीक ही है; क्योंकि एक ही अखिल भुवन- 
पति. महेश्वर तीन रूपसे उत्पत्ति, पालन और संहारकर्ता 
बनते हैं । जैसे श्रीमद्भगवद्गीतामें कहा है-- 

अविभक्तं च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌। 

भूतभतू च तज्ज्ञेयं ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च॥ 

(१३ । १६) 

“यह परमात्मा विभागरहित एक रूपसे ( आकाशके 
सहश ) परिपूर्ण हुआ भी चराचर सम्पूर्ण भूतोंमें प्रथक्‌ 
प्रथककें सद्दश प्रतीत होता दै और वह जाननेयोग्य 
परमात्मा विष्णुरूपसे धारण-पोषण करनेवाला, रुद्ररूपसे 
संहार करनेवाला और ब्रह्मारूपसे उत्पन्न करनेवाला है ।' 


यहाँ कार्य-भेदसे एक ही परमात्माके तीन नामोंका 
वर्णन है । श्रुतिमें भी कहा है-- 


“सव खल्विदं ब्रह्म तज्ञलानिति शान्त उपासीत ।' 


“यह सब ब्रह्म है क्योंकि उससे उत्पन्न हुआ है, उसीमें 
लीन होता है और उसीमें स्थितः है; अतएव शान्त होकर 
उसीके ध्यानमें स्थित होना चाहिये ।' 


यहाँ भी एक ही परमात्माको भिन्न-भिन्न कार्योंका कर्ता 
बतलाया है । जगत्पति परमात्मा तीन नहीं हैं, एक ही हैं; 
एकहीके कार्य-भेदसे नाम-रूपोंका भेद पाया जाता है। जो 
लोग शिवको केवल संहारकर्ता मानकर उपासते हैं वे 
लोग शिवके एक ही अंगकी उपासना करते हैं । उनको 
उपासना पूर्ण उपासना नहीं समझी जा सकती । यह बात 
पाठकोंकी सेवामें पहले भी निवेदन की जा चुकी है कि 
उच्च कोटिका साधक या भक्त अपने इष्टदेवको किसी भी 
अंशम खर्व नहीं कर सकता । उसके इष्टदेवसे ऊँचा और 
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कुछ नहीं है, उसमें “अपूर्णता किसी भी अंशमें नहीं है। 
अपरिमित, अपरिच्छिन्न शक्तिवाला ही सर्वकाल और सर्वदेश- 
व्यापी होता है । उपर्थुक्त वणनसे भगवान्‌ दिवके साकारः 
रूपमें कुछ भी विरोध नहीं आता, विष्णु भगवानके जिस- 
प्रकार दो रूपोंका वर्णन पाया जाता है-एक अव्यक्त 
( व्यापक ) और दूसरा व्यक्त (साकार), उसी प्रकार भगवान्‌ 
शिवके भी दो रूप हैं--एक अव्यक्त ( सर्वव्यापक) और 
दूसरा ( कैलासपुरीनिवासी साकार शिव ) | साकार शिवकी 
अनेक लीलाओं और चरित्रोंका वर्णन पुराणोंमे मिलता 
है । शिवभक्त झिवकी जिस रूपसे उपासना करता है, सच्ची 
भक्ति और श्रद्धा होनेसे उसी रूपमें उनका दर्शन भी पाता 
है। साकाररूपमें भी प्रधान दो भेद हैं--एक . हस्तपद- 
मस्तकादि पूर्णा ज्ञ-विशिष्ट दिव्य स्थूल रूप (यहाँ “स्थूल? शब्दसे 
पाञ्चभौतिक देह नहीं समझनी चाहिये) और दूसरा सूक्ष्म 
रूप अर्थात्‌ शिवलिङ्ग । शिव भगवानके खरूपका जो वर्णन 
पाया जाता है वह उच्च कोटिके वैज्ञानिक भावोंसे पूर्ण है। 
उसका किञ्चित्‌ दिग्दर्शन यहाँ कराया जाता है--- 
भगवान्‌ शिव विरक्त और त्यागी हैं, इमशान उनका 
निवासस्थान है, भस्म उनका अङ्गराग है, पिशाच 
उनके सहचर हैं, यह मुण्डमालको घारण करनेवाले हैं-- 
इमशानेष्वाक्रीडा स्मरहर पिशाचाः सहचरा- 
श्विताभस्माढेपः स्रगपि नुकरोटीपरिकरः । 
ऐसे प्रभु जिनके उपास्यदेव हैं बह भक्त कभी विषय- 
भोगामिलाषी नहीं हो सकते | प्रायः शिवके उपासक 
त्यागी, संन्यासी और विरक्त पुरुष ही देखे जाते हैं, विरक्तकी 
उपासना विरक्त होनेसे ही बनती है । शिवका बन्न है पशु- 
चर्म, भूषण हैं रुद्राक्ष और सर्प, केशप्रसाधनके स्थानमें है 
जटा, अवलम्बन भिक्षा, वाहन दृषभ तथा आक-धतूरा आदि 
गन्धहीन पुष्पोंसे उनकी पूजा होती है। ये सभी 
वैराग्यके लक्षण हैं । ऐसे त्यागमूर्ति भगवानकी उपासना 
वैराग्यवान्‌ ही करते हैं, क्योंकि जब स्वयं प्रभु वैराग्यकी 
मूर्ति बनकर वैराग्यकी शिक्षा दे रहे हैं तब विषय-भोग- 
सम्पदायुक्त होकर उनकी सेवा कभी शोमा नहीं देती। 
शिवप्रेमी क्या मनोरथ करता है-- 
स्फुररस्फारज्योससत्राधवलिततले क्कापि पुलिने 
सुखासीनाः शान्तध्वनिषु रजनीषु घुसरितः॥ 
भवाभोगोद्विझा शिव शिव शिवेत्यातेवचसा 
कदा स्यामानन्दोद्रतबहुळूवाष्पाुतहशः ॥ 
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“जहाँ शुभ्र ज्योत्स्ना फैली हुई हो, निर्मल स्थल हो, 
ऐसे गंगातटपर सुखसे बैठे रहें | जब सव ध्वनि शान्त हो 
जाय तब रात्रिमें आर्तस्वरसे “शिव-शिव-श्चिव' कहते हुए 
संसारके दुःखसे व्याकुल हों और आनन्दके आँसुओंसे 
नेत्र पूर्ण हो रहे हों । ऐसी अबस्था हमारी कब होगी !” 


महादेवो देवः सरिदपि च सैषा सुरसरि" 

द्रुहा एचागारं वसनमपि ता एव हरितः। 

सुहृद्वा काळोऽयं ब्रतमिदमदैन्यं व्रतमिदँ 

कियद्वा वक्ष्यामो वटविटप एवास्तु दयिसा ॥ 

“महादेव ही एक देव हों, गंगा ही नदी हो, एक 
कन्दरा ही घर हो, दिशा ही वन्न हो, काल ही मित्र हो, 
किसीसे दीनता न करना ही व्रत हो और कहाँतक कहें, वट- 
वृक्ष ही हमारी वलभा हो । इत्यादि शिवभक्तोके भावोंके 
नमूने हैं । शिवका वर्ण श्वेत है, जो वर्णहीन शुद्ध अह्मका 
प्रतिपादक है । 

शिवके त्रिनेत्र त्रिकाळ अर्थात्‌ भूत, भविष्यत्‌ , वर्तमानके 
ज्ञान या सर्वज्ञताके प्रतिपादक हैं । 

शिवका त्रिशूक आधिदेविक, आधिभौतिक, आध्यात्मिक- 
तीन प्रकारके झूलोसे बचानेवाला है । 

` शिवका मुण्डमालाका घारण मृत्युको स्मरण करानेवाला 

है, जिससे संसारमै आसक्ति नहीं रह जाती । 


शिवका विष-पान-विषय-भोग ही विष हैं । विषय- 
भोगामिलाषी विषजजेरित समझे जाते हैं। वे लोग 
त्याग-बैराग्यकी महिमाको नहीं जानते । संसारभोग ही उनका 
चरम लक्ष्य है, परन्तु विचारवान्‌ ज्ञानी भोग-विलाससे 
उदासीन रहते हैं और त्याग-वैराग्य ही उनका लक्ष्य होता 
है। कहा भी है-- 

या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागति संयमी । 

यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पड्यतो सुनेः ॥ 

( मगवद्गीता २। ६९) 

इसप्रकारसे शिव विषय-भोगरूपी विषको पान करने- 
वाले हैं अर्थात्‌ इस विषसे छुड़ानेवाले हैं । 

यहाँ प्रकृति देवी ही जगन्माता पार्वतीके रूपसे 
विराजमान हैं, क्योंकि जगत्‌की उत्पत्ति प्रकृति-पुरुषके 
संयोगसे ही होती है। हमलोग जो शिवके यक्षःस्थलपर 
कालिकाकी मूर्तिको देखते हैं उसमें भी यही दिखाया गया 


३१४ > सय भवानीसहितं नमामि # 


है कि निष्क्रिय, शुद्ध ब्रह्मरूप शिव शान्तरूपसे स्थित है ओर 


प्रकृति या मायारूपी कालिका उस ब्रह्मके आश्रित एक देश- 


- में स्थित है। यहाँ एक प्रकारसे जगतका ही स्वरूप दिखाया 


जाता है, जो कुछ भी दृश्य हमलोगोंके इन्द्रियगोचर होते 
हैं वे सब मायिक हैं अथवा प्रकृति देवीके स्वरूप हैं जो 
सामने आधेयरूपसे खड़े हुए स्पष्ट दीखते हैं | पर जव 
साधक गुरुकृपासे शिक्षा प्राप्तकर, प्राकृत सब वस्तुओंसे 
अपनी दृष्टिको हटाकर, उसके जड मूलमें क्या तत्त्व है-- 
इस बातकी खोज करता है तब वह शान्तरूपसे स्थित, सबके 
आधार, कल्याणरूप शिवको पाकर कल्याणको प्राप्त होता है। 


परिवेष्टितारं 
ज्ञास्वा देवं मुच्यते सर्वपाशैः । 


विइवस्यैकं 


“सारे विश्वको घेरनेवाले अर्थात्‌ उसके आधाररूप उस 
एकमात्र देवको जानकर सर्व फॉसोसे मुक्त हो जाता है |? 


अब शिवके सूक्ष्म रूपके विषयमै विचार कीजिये । यह 
भी युक्तियुक्त उपासना है, वास्तविक भावसे अनभिज्ञ 
होनेके कारण लोग नाना प्रकारकी शङ्काओंके . जालमें पड़ 
जाते हैं । श्रद्धापूर्वक विचार करनेपर ऐसी शङ्काऔके लिये 
कोई खल नहीं रहता । शिवका सूक्ष्म रूप अथवा शिवलिङ्ग 
शिव-स्वरूपकी ही उपासना है, शिवके किसी अङ्ग 
विशेषकी उपासना नहीं है। लिङ्ग-शब्दका अर्थ है “चिह्न? 
जैसे विष्णुकी पूजा शालिग्राम-शिलामै की जाती है वैसे ही 
शिवकी पूजा पाषाण या मृन्मयी शिवळिङ्गमूत्तिमे की जाती 
है । यहाँ शिवलिज्ञ-शब्दमें अन्य किसी प्रकारकी कुत्सित 
भावना करना अज्ञतामात्र है । शाल्लाँम अनेक देवताओंकी 
आराधना उनकी हस्तपदविशिष्ट मूर्त्ति न बनाकर अन्य 
किसी भी आकारके पाषाण आदिकोंमें भी करनेकी विधि 
है और इस आराधनकालमें उस-उस पाषाण आदिके 
आकारकी भावना नहीं रक्खी जाती, बढ्कि उन-उन देवोंकी 
ही भावना की जाती है जिनकी पूजा होती है । इस बात- 
को समझनेके लिये अधिक दूर जानेकी आवश्यकता नहीं, 
केवल आप उन पूजाके मन्त्रौके अथाँका ज्ञान कर लीजिये । 


बस, पता लग जायगा कि वह पाघाणकी पूजा नहीं है, 
देवताओंकी ही पूजा है । उदाहरणरूपमें पार्थिव शिवलिङ्ग 
बनाकर इसप्रकार ध्यान किया जाता है-- 

ध्यायेन्नित्यं महेश॑ रजतगिरिनिभं चारुचन्द्रावतंसं 
रलाकट्पोज्ञ्वळाङ्गं परशुम्गवराभीतिहस्तं प्रसन्नम्‌ ।' * **** 


जब इसप्रकारके मन्त्रको स्मरण करके हम ध्यान 
करते हैं तब हमारी पूजा भी उसीकी होती है जिसका 
वर्णन मन्त्रमें-किया जाता है, अन्यकी नहीं । 

इसप्रकार शिव भगवानके सब ही साकार रूप अत्यन्त 
भावपूर्ण और शिक्षाप्रद हैं, जिनका दिग्दर्शन संक्षेपसे ऊपर 
कराया गया है । विस्तारभयसे अव यह विषय यहाँ ही छोड़ 
दिया जाता है और अन्तमें यही निवेदन है कि “शिव? शब्द 
कल्याणवाचक, मंगलवाचक है । शिवका नाम “आशुतोष” 
अर्थात्‌ शीघ्र प्रसन्न होनेवाला' भी है । 

ठुलसीदासजीने कहा है-- 


को जानिये संभु तजि आन । 
दीनदयाळु भगत-आरति-हर, सब प्रकार समरथ भगवान \ 
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सेवत सुरुम उदार करुपतरु, पारबती-पति परम सुजान ॥ 

किसी भी मनुष्यको शेव नाम-रूपसे द्वेष रखकर 
वैष्णबीय नाम-रूपकी उपासनासे लाभ नहीं होता और न 
बैष्णवीय नाम-रूपसे द्वेष रखकर शेव नाम-रूपकी उपासना- 
से ही लाभ होता है । शात्तरोंमे तो इस. भेद-मावको दूर 
करनेके लिये यहॉतक दिखाया गया है कि राम, कृष्ण, विष्णु 
आदिने शिवकी उपासना की है ओर शिवजीने विष्णु, राम, 
कृष्ण आदिकी उपासना की है । वास्तवमै इनमें कोई भेद 
नहीं है। उपासना चाहे जिस नाम-रूपकी हमलोग करें 
किसीमें कोई भी हानि नहीं है, पर अन्य किसी नाम-रूपसे 
हेषभाव न रखना ही बुद्धिमत्ता है । 


डँ“्यज्ञाअतो दूरसुदैति दैव तदु सुप्तस्य तथैवैति । दूरङ्गमं 
ज्योतिषां ज्योतिरेकं तन्मे मनः शिवसङ्कष्पमस्तु। 


"नबिल" 


श्रीजगद्गुरु पञ्चाचार्य 


(लेखक--पं० श्रीवृषभालिज्न शिवाचार्यजी गोब्बूर ) 


पत्चाननसुखोज्ू तान्‌ 


अनादि भगवान्‌ श्रीशिवजीकी लीला अगाध है, 
उन्हींकी असीम कृपासे आज सारे संसारका सञ्चालन हो 
रहा है । सृष्टिके साथ मुक्तिकां मार्ग भी दयामय भगवानके 
द्वारा दिखलाया गया है, किन्तु मनुष्योंमें बहुत थोडे. लोग 
अपने अधिकारोंका उपयोग करना जानते हें | इसीलिये 
मिथ्यानन्दके मोहमें फँसकर वे वास्तविक सुखसे विसुख 
हो रहे हैं। आनन्दका विषय है कि भारतवर्षमे शुद्ध 
सात्त्विकभावसे मनुष्यको उस परमात्मातक पहुँचानेवाले 
विभिन्न श्ैव-सम्प्रदायाँमै एक अत्यन्त पवित्र वीरशेव-मत 
विद्यमान है। आज इसी मतके संस्थापक श्री १००८ 
जगद्गुरु पञ्चाचायोंके विषयमै संक्षिप्त विवरण शिवाङ्कके 
पाठकोंके सामने उपस्थित किया जाता है। 

यह बात वेद, आगम, उपनिषद्‌, पुराण, इतिहास 
आदिसे प्रसिद्ध है कि शिवजीके सद्योजात, वामदेव, अघोर, 
तत्पुरुष और ईशान नामक पाँच मुख हें । इन्हीं पाँच मुखोंसे 
रेणुक ( रेवण या रेवणसिद्ध ), दारुक ( मरुल ), घण्टाकर्ण 
(शङ्कुकर्ण और एकोराम ), धेनुकर्ण ( पण्डिताराध्य ) 
और विश्वकर्ण ( विश्वाराध्य ) नामक पाँच आचार्य 
अवतीर्ण हुए । सुप्रबोधागममे कहा है-- 

पूर्व॑ मम मुखाज्ञातः सय्योजाताच्च रेणुकः॥ 

पूर्व मस सुखाजातः वामदेवाच्च दारुकः॥ 

पूवं मम सुखाजातः अधोराज्ञङ्ककर्णकः॥ 

पूव॑ मम सुखाजातः तत्पुरुषाद्धेनुकर्णकः ॥ 

पूर्व॑ मम सुखाजातः ईशानाद्विश्वकर्णकः ॥ 

( पञ्चा चारयोत्पत्तिप्रकरण ) 


इसके अतिरिक्त मद्रास ओरियण्टल लाइव्रेरीकी अत्यन्त 
प्राचीन पुस्तक वीरळेग्योपनिषद्में भी स्पष्टरूपसे ऐसा 
वर्णेन है । 

सद्योजातसुखमासोद्वे णुकाचार्याराध्य उद्भवति । वाम- 
देवसुखमाखीद्दाहकाचार्याराध्य उद्भवति । अघोरसुखमासोद्‌- 
घण्टाकर्णगणेशाराध्य उद्भवति । तत्पुरुषम्रुखमासीद्धेनु- 
कर्णंगणेशाराध्य उद्भवति । ईंशानमुखमासीक्विश्वकर्ण- 
गणेशाराध्य उद्भवति । 4 


पञ्चाक्षरमनूपमान्‌ । पञ्चसूत्रकृतो वन्दे पद्चाचार्याक्गदगुरून्‌॥ 


ये पञ्चाचाय प्रत्येक युगमें भिन्न-भिन्न नामोंसे सोमेश्वर 
( कोलिपाक ), सिद्धेश्वर ( वटक्षेत्र ), रामनाथ ( द्राक्षाराम ), 
मलिकार्जुन ( सुधाकुण्ड ) और विश्वनाथ ( काशी ) नामक 
सुप्रसिद्ध और पवित्र लिज्ञोंद्यारा इस भारतवर्षमें प्रकट हो 
शिव-तत्त्व और वीरशेवमतकी स्थापना करते आये हैं, ऐसा 
शैवशाछ्ओंमें प्रसिद्ध है । सामान्य-विशेष-निरामारिरूप त्रिविध 
वीरगैर्वोको दीक्षादि समस्त अधिकार और आश्रसोंके 
प्रदानमें ये ही पञ्चजगद्गुरु खतन्त्र हँ । सुप्रबोधागममें 
कहा है-- 

सप्पञ्चवदनोद्‌भूताः सवं एव गुरूत्तमाः । 

तत्सृष्टानान्च सर्वेषां तत्सामथ्य॑ कथं भवेत्‌॥ 

तस्मात्पञ्चविधाचार्याः पञ्चपीठाधिदेवताः । 

पञ्चसिंहासनाघीशा जगद्गुरुतसाश्च ते॥ 

॥ ( पञ्चाचार्योत्पत्ति ) 
वेागमसस्प्रदायमाहेश्वरवित्पञ्चाचार्थेभ्यो दीक्षित: ॥ 
( वोरलैङ्गथो पनिषद्‌ ) 

इन आचायाँकी कृपाके कारण ही प्रधानरूपसे संसार- 
में शिव-भक्ति और शिव-तत्त्वका प्रचार हुआ है। इन पाँच 
आचायोंने क्रमसे वीर, नन्दि, वृष्रभ, भृङ्गि, स्कन्द नामक 
पाँच गोत्रोका प्रवर्तनकर पड्विडी, बृष्टि, लम्बन, मुक्तारुच्छ, 
पञ्चचण नामक महासूत्रोंकी रचना की । फिर इनके 
प्रत्येक महासूज़से बारह-बारह उपसूत्रोंकी रचना हुई । इन 
आचायोँके पञ्चतच्व, पञ्चपञ्चाक्षरी, पञ्चकल्शा, पञ्चदण्ड, 
पञ्चसिंहासन आदि भिन्न-भिन्न अनेको विषय हैं, जिनका 
उल्लेख विस्तारभयसे यहाँ नहीं किया जाता। 

इन पाँच जगद्गुरुआंमेसे श्रीरेणुकाचार्य महाराज ही 
सर्वप्रथम हुए । महिमा, पाण्डित्य, शाप, अनुग्रह आदि 
सब पूज्य गुणोंमें भी ये आचार्य सर्वव्यापक और सर्व- 
प्रधान. हैं । इनके सम्बन्धमें अनेकों ग्रन्थ मिळते हैं। 
इन्होने अपने “वीर” सिंहासनको भारतके दक्षिण मलयाचल 
(जहाँ चन्दन होता है) के मध्य रम्भापुरी ( बाेहोनूर, 
जिला कडूर, मैसूर-स्टेट ) में स्थापित करके शिव-तत्त्व-प्रचारके 
साथ ही भारतवर्षमें दिग्विजय भी किया था । तत्पश्चात्‌ 
अपने समर्थ शिष्य श्रीरुद्रमुनि शिवाचार्यको सिंहासन 


र 
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देकर आप अन्तर्धान हो गये । परन्तु समय-समयपर 
जनताके कल्याणके लिये अवतार लेकर आच दुष्टशिक्षण, 
शिष्टपरिपाछन आदि करते ही रहते हें । श्रीरेणुकाचार्य 
महाराजसे लेकर अबतक उस सिंहासनपर ११८ बड़े-बड़े 
योगी, तपस्त्री, विद्वान्‌ और दयाल आचार्य हो गये हैं। 
इस गद्दीके गौरवार्थ मैसूर सरकारने बड़ी-बड़ी हुूमतोंसे 
राहदानीमें अच्छी व्यवस्था कर रक्खी है। आजकल इस 
पीठपर श्रीजगद्रगुरु शिवानन्द राजेन्द्र शिवाचार्य महास्वामी 
विराजते हैं जो महाविद्वान्‌, तपस्वी और भक्तजनोद्धरणकारी 
हें। आपकी सहायतासे कितने ही विद्यार्थी अध्ययन कर 
रहे हैं और अत्र एक संस्कृतकालेज खोलनेका प्रयत्न भी 


हो रहा है। 


दूसरे जगद्गुरु श्री दारुकाचायने अपने 'सद्धर्म' सिंहासन- 
को उजयिनी ( जिबल्लारी ) में स्थापित करके महातपः 
साम्राज्यसे जनताका कल्याण किया था । सिकन्दरावादकी 
एक प्राचीन सूचीसे “दारुकदिग्विजय? नामक ग्रन्थके 
अस्तित्वका पता चला है। इस पीठके पार्श्वमे जो मन्दिर हैँ 
वे बड़े प्राचीन हैं । वहाँके दूसरी शताब्दीके एक लेखसे 
ऐसा सिद्ध होता है कि आजकलके इस मठको प्राचीनकाल- 
में किसी पाण्ड्य राजाने बनवाया था । वर्तमानमें इस गद्दीपर 
श्री १०८ जगद्गुरु सिद्धलिङ्ग शिवाचार्य महाराज विराजमान 
हैं । आप दक्षिणमें महातपस्वी, दिव्य ज्ञानी, विशिष्ट विद्वान्‌, 
चतुर वक्ता, भक्तजन-कल्याणकारी माने जाते हें । आप 
विद्यानुरागी होनेके कारण अनेकों पाठशालाओं और सङ्घौ- 
की सहायता करते हैं । आपका सारा समय शिवचिन्तनमें 
ही खचे होता है। 

तीसरे जगद्गुरु एकोरामाचार्यने अपने “वैराग्य 
सिंहासनको हिमवत्केदारके ऊखीमठमें स्थापित किया है। 
सुप्रसिद्ध ज्योतिलिङ्ग श्रीकेदारनाथ गढ़वालके कितने ही 
मन्दिर और १४१ ग्राम इस पीठके अधीन हैं । इस 
गद्दीकी वंशावलीमें २०० आचार्यं हो गये हैं | सुप्रसिद्ध 
श्रीकरभाष्य#के कत्ता इसी पीठके शिष्य बतलाये जाते हैं 
और उनके इसी भाष्यसे पता चलता है कि एकोराम 
जगद्शुरुका एक 'अधिकरणभाष्य' भी है। आजकल इस 
गद्दीके “रावल साहब? जगद्गुरु श्रीनीलकण्डरिङ्ग शिवाचार्य 


महाराज हैं जो शरीरसम्त्रन्धी योगशात्न और वैद्यकशात्नके 
बड़े अच्छे मर्मज्ञ हैं। आप विविध भाषाओंके विद्वान्‌ हैं 
और विचाप्रेमी होनेके कारण एक “संस्क्रतायुर्येद-आंग्ल 
महाविद्यालय? और कितनी ही संस्थाओंको सुचारुरूषसे 
चलाते. हैं जिससे गढ़वाली प्रजाको बहुत कुछ लाभ 
पहुँचता है। इस गद्दीकी मर्यादाके लिये गवरे मेण्टने 
बहुत-सी जागीरें दे रक्खी हें । 

चौथे जगद्गुरु पण्डिताराध्याचार्यने [अपने “सूय? 
सिंहासनको सुप्रसिद्ध ज्योतिलिङ्ग श्रीशैलमें संस्थापित किया । 
आपका भी एक“पण्डिताराध्यभाष्य? होनेकी वात श्रीकरभाष्य- 
से माठूम पड़ती है । श्रीशेलके मलिकार्जुन-मन्दिरका 
सारा अधिकार पचास-साठ वर्ष पहले इस पीठके अधीन 
ही था (अत्र मद्रासके मन्दिर-कानूनके अनुसार टूस्ट-बोर्ड 
बन गया है) । मठकी ओरसे आजकल केवल पुजारी 
रहते हैं। यह पीठ. वर्तमानमें श्रीगैलसे कुछ दूर गुन्तकाल 
(जिला कर्नूल ) मै स्थापित है । वर्तमान आचार्य जगद्गुरु 
श्रोवीरभिक्षावति शिवाचायं महाराज हैं । आप बड़े तपस्वी, 
वयोवृद्ध और सदा दिवपूजापरायण हैं । 


पाँचयै जगद्गुरु, श्रीयिश्वाराध्य महाचार्यने अपने 
अवतार-स्थान काशीमे ही “ज्ञान? सिंहासनकी स्थापना की 
थी, जो सुप्रसिद्ध “जङ्गमवाड़ी', “विश्वाराध्यमहासंस्थान? 
नामसे काझीमें विद्यमान है । श्रीविश्वाराध्यजी महान्‌ 
महिमाशाली और विद्यानाथ होनेके कारण 'विश्वगुरु' थे । 
आपके भी 'विश्वाराध्यभाष्य? का होना श्रीकरभाष्यसे 
ज्ञात होता है। अबतक इस गद्दीपर ८२ आचार्य हो गये 
हैं। इस गद्दीसे ब्रहुतोंका कल्याण हुआ है । विशेषतः 
वीरशैव विद्वान्‌ सब यहीँकी सहायतासे तैयार हुए हैँ । 
आजकलके सिंहासनाधिकारी श्रीजगद्गुरु पञ्चाक्षर शिवाचार्य 
महाराजजी बड़े ही शान्त, दयाल, तपस्त्री और विद्वान्‌ हैं । 
आपसे संस्कृतःविद्यार्थियोंका बड़ा उपकार होता है । आगे 
भी बहुत कुछ सहायता मिलनेकी पूरी आशा है । 


इसप्रकार इन पञ्चाचायाँकी परम्परामें बहुत-से गण्य- 
मान्य महायोगी विद्वान्‌ हो गये हैं जिनसे जनताका 
बहुत कुछ उपकार हुआ है। इनके अत्यन्त निराडम्बर 


% यह भाष्य सिक्रन्दरावाद दक्षिणमें आन्ध्रलिपिमें आधा 


मुद्रित दै । 


नोट-श्रीकेदारनाथ मन्दिरका चित्र “द्वादश ज्योतिर्लिंग! 
लेखके साथ अन्यत्र प्रकाशित होगा । 
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# जगद्धर भटकी स्तुति-कुसुमाञ्जलि # 


और मयौदायुक्त जीवन होनेके कारण इने-गिने विद्वान्‌ ही 
इन बातोंको जानते हैं। खैर, सम्पादक महोदयके परिश्रमसे 
कोने-कोनेमै स्थित शैववाङ्मयका “शिंक” में स्वागत 
होना 'कल्याण? ही है। 
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'पूर्व सश्टिसमुद्धवात्‌ परशिवादुद्भूय सद्दैभवात्‌ 
सिद्धान्तं श्रुति सिद्धमद्भुततमं संस्थाप्य संविश्रुताः । 
सिद्धस्तोससुरद्ुमाः सुरवरैः संसेव्यमानाः सदा 
पश्चाचार्यगुरूरूसाः सकरुणं सिद्धिं वितन्वन्तु मे॥ 


-"*९४०५-८९0-- 
जगडूर भट्टकी स्तुति-कुसुमाञ्जलि 


(लेखक--आचार्य पं० श्रीमहावोरप्रसादजी द्विवेदी ) 


नके हृदय कोमल हें, अर्थात्‌ 
अल्ज्लार-शास्त्रकी भाषामें जो सहृदय 
हैं, उन्हींको सरस काव्यके आकलनसे 
आनन्दकी यथेष्ट प्राप्ति हो सकती है। 
सम्भव है, औओरोंको भी तन्मयताकी 
कुछ प्राति हो- द्वास्य-रससे परिप्छत 
(क कोई उक्ति सुनकर वे भी हँस पडे 

॥| या किसीका करुणास्मक विलाप 
' सुनकर कुछ दुःखानुभव करने लगें- 
पर सहदयोंकी-जेसी तन्मयताका अनुभय उन्हें नहीं हो 
सकता । इसकी परीक्षा करनी हो तो किसी अभिनयको 
देखने जाइये और दर्शकोंके बीच जाकर बेठिये । कल्पना 
कीजिये कि हरिश्चन्द्र-नाटकका अभिनय हो रहा है और शैव्या 
विलाप कर रही है। आप देखेंगे कि कुछ दर्शक तो रो रहे 
हैं, कुछ केवल उदासीन हैं और कुछपर विलापका जरा 
भी असर ज्ञात महीं होता--वे पान खाने, सिगरेट पीने या 
पास बेठे हुओंसे धीरे-धीरे अप्रासङ्गिक गप्पें लड़ा रहे हैं । 
बात यह है कि जिसका हृदय जैसा होता है, तदनुसार ही 
उसपर बाहरी दृश्योंका असर भी पड़ता है। हृदय तो 
सवके होता है; पर सव हृदयोंकी ग्राहिका शक्ति एक-सी 
नहीँ होती। अतए यह निश्चय समझिये कि रसवती 
कवितासे भी सबको एक-सा आनन्द अथवा एक-सा 
रसानुभव नहीं हो सकता। 


मोटे तौरपर कह सकते हैं कि विकारोंहीका नाम रस 
है | जो विकार सबसे अधिक प्रबल होता है वही रसत्यकी 
संज्ञा पाता है । श्टङ्गार-सम्बन्धी भाव प्रबल हुआ तो श्रङ्गार- 
रस हो गया; हास्य-परिहास-सम्बन्धी भाव प्रबळ हुआ तो 
हास्य-रस हो गया | इसी तरह और भी जानिये। 


अलङ्कारशात्रियोने इन प्रधान विकारों या रसाँकी संख्या 
निश्चित कर दी है । काव्यमें उन्होंने ९ रस माने हैं, यथा-- 


(१) श्ङ्गार, (२) हास्य, ( ३ ) करुणा, ( ४ ) वीर, 
(५) रौद्र, (६) भयानक, (७) अद्भुत, (८ ) बीभत्स 
और (९) शान्त । 

जिस कवितामे जो भाव, विकार या रस प्रधान होता 
है वह कविता उसी रसमें डूबी हुई समझी जाती है और 
सह्दयांको उसीका सबसे अधिक अनुभव होता है । परन्तु 
जैसा ऊपर कहा गया है, सहृदयतामें भी भेद होता है । 
किसीमें वह कम होती है, किसीमें अधिक । जिसमें जितनी 
ही अधिक सहृदंयता होती है उसे उतना ही अधिक 
रसानुभव भी होता है--बही कविके हृदयके सबसे अधिक 
पास पहुँच जाता है । अथवा यह कहना चाहिये कि 
उसका और कविका हृदय एक हो जाता है । कवितागत 
प्रधान रस जितना ही अधिक उद्दाम होता है सह्ददयाँके 
हृदयपर उसका प्रभाव भी उतना ही अधिक पड़ता है । 
कवितामें यदि हास्य-रसकी मात्रा काफ़ी हे तो उसे सुनते ही 
सहृदयोंको हँसी आ जाती है । यदि उसमें करुण-रसका 
यथेष्ट परिपाक है तो उनकी आँखोंमें आँसू आ जाते हैं | 
यदि उसमें झान्त-रस भरा हुआ हे तो सहृदयोंके हृदयमें 
शान्तिका आविर्भाव हो जाता है। अच्छी कविता वही है 
जिसमें रस खूब हो--फिर चाहे पूर्ण निर्दिष्ट नौ रसोंमेसे 
जो हो--औरजिसे पढ़कर या सुनकर सहृदय फड़क उठें। 

जिसमें किसी देवताकी स्तुति हो उस कविताको 
साहित्यशास्त्रशांने शान्तरसहीके अन्तर्गत माना है अर्थात्‌ 
जिस कवितामें किसी देवताके सम्बन्धमै रति नामक भावकी 
विशेषता होती है वह शान्तरसहीकी कबिता मानी जाती 
है । यह हो सकता है । परन्तु कुछ विद्वानोने तीन और 
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# भवं भवानीसदितं नमामि # 


रसौंकी भी कल्पना की है--दास्य, सख्य और वात्सल्य । 
दास-भाव, सखा-भाव और वत्सल-भाव. प्रधान होनेसे इन 
रसोकी अवतारणा होती है । इस हिसावसे यदि कोई भक्त 
अपनेको अपने इष्ट देवताका दास मानकर दास्य-भावःपूर्ण 
उक्तियाँ कहे तो उन उक्तियोंमें दास्य-रस ही अधिक 
परिस्फुट होता है । किसी देवताविशेष या परमेश्वरकी 
स्त॒तियोंमें यह भाव प्रायः अधिकतासे पाया जाता है । ऐसी 
कवितामें दासताहीका भाव प्रबल होता है, झान्तिका 
नहीं । अस्तु, इसप्रकारकी स्तुतिमय कविताओंमें चाहे 
शान्तरस माना जाय चाहे दास्य-रस, उनसे कोमल-हृदय 
भावुकजनोंके हृदय दिल ज़रूर उठते हैं और हृदयका 
हिल उठना ही इस वातका प्रमाण है कि कविता सरस है और 
उसका आकळनकर्ता सहृदय है । ऐसी कविताके दो-एक 
उदाहरण सुनिये । पद्माकरकी एक उक्ति है-- 


ब्याघहूते बिहद ( बथिक १) असाधु हो अ्जमिळ हो, 

आहस गुनाही कहो तिनमें गनाओगे ; 
गणिका हों न गीध हो न केवट कहूँ को न, 

गौतमी तिया हाँ जाँच पद घरि आओगे । 
रामसों कहत पदमाकर पुकारि तुम, 

मेरे महापापनको पारहू न पाओगे; 
सीता-सी सतीको तज्यो बिनाहू कुक, हौं तो 

साँचोहू कलंकी ताहि केसे अपनाओगे ! ॥ 


यह कुछ पुरानी उक्ति है | इससे मिळती-जुळती एक 
नयी उक्ति लीजिये । वह प्रतापनारायण मिश्रकी है-- 
आणे रहे गणिका गज गीच सु तो अब कोऊ दिखात नहीं हैं । 
पापपरायन ताप भरे परताप-समान न आन कही हैं ॥ 
हे सुखदायक ! प्रेमनिधे ! जग यें। तो भले औ बुरे सब ही हैं । 
दीनदयारु ओ दीन प्रमो तुमसे तुमही हमसे हमही हैं ॥ 


इन दोनों उक्तियोंकी भाषा है हिन्दी-कविताकी पुरानी 
भाषा । पर भाषा चाहे जेसी हो सरसता सभी भाषाओंकी 
कवितामें आ सकती है । नीचे बाबू सियारामशरणकी एक 
कविता दी. जाती है---वह बोळ-चालकी भाषामें है । पाठक 
देखेंगे कि उसमें शान्त या दास्य-रसकी मात्रा कितनी 
अधिक है । उसमें यह रस ऊपर दिये गये दोनों उदाहरणों- 
से यदि अधिक नहीं तो कम भी नहीं । देखिये--- 


क्षुद्र-सी हमारी नाव चारों ओर है समुद्र, 
वायुके झकेरे उग्र सुद्र रूप धारे हैं। 


शीघ्र निगळ जानेको ये नौके चारो. ओर, 

सिन्धुकी तरंगे सोऱ्सी *जिहाये पसारे हें ॥ 
हारे समी माति हम अब तो तुम्हारे बिना, 

झूठे ज्ञात होते और. सबके सहारे हैं । 
और क्या कहें अहे ! डुबा दो।या रगा दो पार, 

चाहे जो करो शारण्य | शरण तुम्हारे हैं ॥ 


हमारा अनुमान ही नहीं, अनुभव भी यही कहता है 
कि ऐसी कविताओंके पाठसे कोमल-हृदयोंका हृदय 
द्रवीभूत हुए. बिना नहीं रह सकता । ओर रसोंकी कविताके 
पाठसे भी तल्लीनता प्राप्त हो सकती है, पर इसप्रकारकी 
कवितामें बहुत बडी विशेषता होती है । उसका सम्बन्ध 
किसी देवतासे होनेके कारण काव्य-कर्त्ता या काव्य-पाठकके 
हृदयमें एक अलौकिक भावका उदय हो उठता है और 
बह उतने समयके लिये किसी दिव्य लोकमें विचरण-सा 
करने लगता है । उस समय सांसारिक भावोंका एकदम 
तिरोभाव-सा हो जाता है और मनुष्य कुछ-का-कुछ हो 
जाता है। और-और रसोंकी कविताक्रे पाठके प्रभावसे 
पाठकोंके शरीरपर जो चिह्न या अनुभाव प्रकट होते हैं 
उनकी अपेक्षा इसप्रकारकी तथा करुण-रसकी कविताके 
पाठसे उत्पन्न चिह्न बहुत अधिक प्रबल होते हैं, अतएव 
ओरोंसे अधिक इग्गोचर भी होते हैं । सांसारिक आपदाओं- 
के जालमें फँसे हुए भाघुकजन जिस समय श्रीमद्भागवतकी 
प्रह्वादस्तुतिके पाठमें लीन हो जाते हैं, अथवा जिस समय वे 
ऊपर नकल की गयी कविताके सहश कविता सुनाकर किसी 
देवतासे आत्मनिवेदन करते हैं उस समय वे अपना 
तत्कालीन दुःख ही नहीं भूल जाते, किन्तु वे इस दुःखमूळ 
जगतके अस्तित्वतकको भूल जाते हैं | उस समय उन्हें एक 
विलक्षण प्रकारकी विकलता आ घेरती है, उनका शरीर 
कण्टकित हो जाता है और उनकी आँखोंसे ऑसुओंकी 
धारायें बह निकलती हैँ। अंगरेजी भाषाके एक कविका 
कथन है कि धन्य हैं वे जन जिनको इसप्रकार रोना आता 
है। इस रोनेमें सचमुच ही एक ५ अलौकिक आनन्द छिपा 
रहता है। उसका अनुभव बही कर सकते हैं जो उस 
दशाको प्राप्त होते हें । अतएव जिस कविताके पाठ या 
श्रवणसे ऐसे अलौकिक आनन्दकी प्राप्ति हो उसे कोई 
यदि और सब रसोंकी कवितासे श्रेष्ठ समझे तो उसकी ऐसी 
समझके सम्बन्धमें विशेष आक्षेपके लिये जगह नहीं । 
सांसारिक तापोसे तत्त होनेपर भक्त जब अपने इष्टदेवकी 


# जगद्धर भट्टकी स्तुति-कुसुमाञ्जलि # 
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शरण जाता है तब भांवावेशमें. कभी तो वह उसकी स्तुति 
करता है, कभी उसका! उपालम्भ करता है और कभी 
अपनी दुरवस्थापर विलाप करता है। उस समय उसकी 
अश्रुवर्षासे यदि और कुछ, नहीं होता तो उसके हृदयका 
ढुःखभार तो जरूर ही हलका हो जाता है। इसकी सत्यताका 
प्रमाण सभी भावुक भक्त दे सकते हैं । 


आज हम एक ऐसे महाकविका संक्षिप्त परिचय 
कराते हैं जिसने दास्य, शान्त या करुण-रसहीकी कविता- 
रचनाद्वारा, महादेवजीसे आत्म-निवेदन करनेमे ही, अपनी 
सारी कविस्व-शक्ति खर्च कर दी | उसका यह आत्मनिवेदन 
संस्कृत-भाषामें है । उसके ३९ खण्ड हैं । एकको छोड़कर 
वे सभी खण्ड या स्तोत्र स्तुतिमय हैं | उनके नाम नीचे 
दिये जाते हैं-- 

(१) स्तुतिप्रस्तावनास्तोत्र, ( २) नमस्कारस्तोत्र, ( ३ ) 
आशीवादस्तोत्र, ( ४ ) मङ्गलाष्टकस्तोत्र, (५ ) कविकाव्य- 
प्रशंसास्तोत्र, ( ६ ) हराएकस्तोत्र, (७ ) सेयाभिनन्दनस्तोत्र, 
(८) शरणाश्रयणस्तोत्र, ( ९ ) कृपणाक्रन्दनस्तोत्र, ( १० ) 
करुणाक्रन्दनस्तोत्र, (११)  दीनाक्रन्दनस्तोत्र, (१२) 
तमःशमनस्तोत्र, ( १३ ) प्रभुप्रसादनस्तोत्र, (१४ ) हितस्तोत्र 
( १५) करुणाराधनस्तोत्र, ( १६ ) उपदेशनस्तोत्र, ( १७) 
भक्तिस्तोत्र, (१८ ) सिद्विस्तोत्र, ( १९ ) भगवद्वर्णनस्तोत्र, 
(२०) हसितवर्णनस्तोत्र, ( २१ ) अर्धनारीश्वरस्तोत्र, (२२) 
कादिपदवबन्धनस्तोत्र, ( २३ ) श्टङ्कलावन्धस्तोत्र, (२४) 
द्विपदयमकस्तोत्र, ( २५ ) रुचिररञ्जनस्तोत्र, (२६) पादादि- 
यमकस्तोत्र, ( २७) पादमध्ययमकस्तोत्र, ( २८) पादान्तः 
यमकस्तोत्र, ( २९ ) एकान्तरयमकस्तोत्र, (३०) महायमक- 
स्तोत्र, (३१ ) नतोपदेशस्तोत्र, (३२) शरणागतोद्धारणस्तोत्र; 
(३३) कर्णपूरस्तोत्र+ (३४) अप्रचवर्णस्तोत्र, (३५) 
ईश्वरपशंसास्तोत्र, (३६) स्तुतिफलप्रातिस्तोत्र, (३७) 
स्ततिप्रदांसास्तोत्र, (३८) पुण्यपरिणामस्तोत्र, (३९) 
कविवंशबर्णन । 

इन सब स्तोत्रों या खण्डोंके 'छोकोंकी संख्या है 
१४०९ | जिस पुस्तकमें ये सब निबद्ध हैं उसका नाम है 
“स्तुतिकुसुमाज्ञलि'। अर्थात्‌ कविने प्रत्येक स्तुति या स्तोत्रको 
एक-एक कुसुम कल्पना करके उनकी अज्ञलि अपने इष्टदेव 
शङ्करपर चढ़ायी या उनको अर्पण की है । इस श्वोकाञ्जलिके 
कतौका नाम है जगद्धर भट्ट । उसकी इस पुस्तकका 
प्रकाशन हुए कोई २१ वर्ष हुए । बम्बईके निर्णयसागर- 


~ 


प्रेसने, काव्यमाला नामक पुस्तक-मालिकाके अन्तर्गत, इस 
कुसुमाञ्जलिके दर्शन कराये हैं । 


जगद्धर भट्ट काइमीरका रहनेवाला था । उसने “स्तुति- 
कुसुमाञ्ञलि'के अन्तमे अपना जो वंशादि-वर्णन किया है 
उसमें लिखा है कि उसके पितामहका नाम गौरधर और 
पिताका रल्धर था । पितामह समस्त शास्त्र-पारगामी था । 
पुरारिका परम भक्त था । यजुबेंदके वेद-विलास नामक 
भाष्यका कर्ता था । रधर महाकवि था; विवश होकर 
सरस्वतीको उसके कण्ठका आश्रय लेना पड़ा था; सहृदय 
सजन उसकी सदुक्तियाँ सुनकर आश्चर्यम हो जाते थे। 
जगद्धरकी बुद्धि बड़ी तीक्ष्ण थी । तर्क-शास्रमै बह इतना 
व्युत्पन्न था कि उसके सामने प्रतिवादी तार्किकोंके मुँहपर 
मुहर-सी लग जाती थी । सरस्वतीकी उसपर पूर्ण कृपा थी । 
उसके मतिमन्दिरको इन्होने अपना विहार-स्थल बना लिया 
था । वह निर्मत्सर था, सहृदय था, मधुरभाषी था, विनय- 
शील था, शाल्लसागरका पारगामी था | कवि वह इतना 
अच्छा था कि सुन्दर और सरस युक्तियाने एकमात्र 
उसीकी शरण ली थी । 

अपने पिता, पितामह और स्वयं अपनी तारीफमें 
जगद्धरने यह जो कुछ कहा है. उसमें, सम्भव है, अतिश- 
योक्ति हो । पर इसमें सन्देह नहीं कि जगद्धर महाकवि था 
और उसके पूर्वज भी पूरे विद्वान्‌ थे । शा्त्रोंका अनुशीलन 
और कविता-प्रेम उसके कुड़म्बमे उसके पूर्वजोंके समयही- 
से चला आता था । 

जगद्धर भट्टका स्थितिकाल १३५० ईसवीके लगभग 
माना जाता है । इसका पता इस तरह चला । जगद्धरका 
रचा हुआ एक और भी ग्रन्थ है । यह है “बालबोधिनी” 
नामक कातन्त्रबृत्ति । उसकी रचना जगद्धरने अपने पुत्र 
यशोधरके पढ़नेके लिये की थी । यह बात उसने इसी 
बृत्तिके आरम्भमें लिखी है । इस वृत्तिका एक व्याख्यान 
भी है। उसका कत्ता है राजानक शितिकण्ठ। वह काइमीरके 
अन्तर्गत पद्मपुरका रहनेवाला था ओर जगद्धरके नातीकी 
लड़कीकी लड़कीका लड़का था । यह बात शितिकण्ठने 
स्वयं ही लिखी है-- 

यो बाळब्रोधिन्यभिधां बुधेन्द्रो 

जगडूरो यां विततान ृत्तिम्‌। 
तञ्नप्तृकन्यात नयात नूजो 
ब्याख्यासि तां भ्रोशितिकण्डको$ल्पन ॥ 
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# भ॑षं भवानीसहितं नमामि & 


अपने इसी व्याख्यानके आरम्भमें दितिकण्ठने लिखा 
है कि मैंने बहुत देशोमे भ्रमण किया, खूब झांत्रालोचना 
की, गुजरातके अधिपति मुद्दम्मदशाहतकने मेरी पूजा की। 
इस समय--इस व्यार्यान-रचनाके समय--हैदरशाहका 
लड़का, हसनशाह काइमीर-देशका शासन कर रहा है । 


मुहम्मदशाहने १५११ ईसवीतक और हसनशाहने 
१४८४ ईसवीतक राज्य किया । इसके सौ सवा सौ वर्ष 
पहले ही जगद्धर हुआ होगा । क्योंकि शितिकण्ठ उसकी 
छठी पुझ्तमें था । अतएव १३५० ईसबीके इधर-ही-उधर 
जगद्धरका अस्तिस्वकाल अनुमान किया जाता है । 

जगद्धर भट्टकी “स्तुति-कुसुमाञ्जलि'की एक संस्कृत-टीका 
भी है। वह भी मूलके साथ ही प्रकाशित हुई है। उसके 
कर्ताका नाम है-राजानक रलकण्ठ । वह भी बड़ा पण्डित 
था। उसके बनाये हुए कई ग्रन्थ पाये जाते हैं। बह 
औरज्ञज़ेबके समयमै विद्यमान था और १७३८ विक्रम- 
संवत्‌में उसने “स्तुति-कुसुमाञ्जलि” की टीका बनायी थी । 
उसने टीकाके अन्तमें लिखा है-- 

वस्वग्न्यस्यष्टिभिवर्षे मिते विक्रमभूपतेः। 

अवरंगमहीपारे कृर्स्नां शासति मेदिनीम्‌॥ 

बालानां सुखबोधाय हर्षाय विदुषां कृता । 

जगद्धरकवेः काव्ये तेनैषा रुघुपञ्चिका॥ 


जगद्धरके बनाये केवल दो ही ग्रन्थोंका पता चला है । 
एक तो यही "स्तुति-कुसुमाञजलि?, दूसरी पूर्वनिर्दिष्ट कातन्त्र- 


बृत्ति । “स्तुति-कुसुमाञ्ञलि’ में जगद्धरने अपने शिव-सम्बन्धी 


भक्ति-भावको इतना ऊँचा करके दिखाया है और अपने 
दास्य-भावका इतना हृदयद्दारी वर्णन किया है कि जान 
पड़ता है वह शिवका परम भक्त था और समस्त जीवन 
उन्हींकी स्तुति करके उसने अपनी कवित्व-शक्तिको सार्थक 
और वाणीको पवित्र किया । और कोई काव्य या ग्रन्थ 
लिखनेकी ओर झायद उसकी प्रबृत्ति ही नहीं हुई । 
“कुसुमाज्ञलि के पाँचचबें सतो त्रमें उसने सत्कवियोंके काव्यकी 
जो प्रशंसा की है उसमें उसने लिखा है कि जो आह्वाद 
झाङ्करकी स्तुतिसे प्राप्त होता है वह सुधाकर चन्द्रंमाके दर्शन, 
स्वभावशिरिर स्वर्गङ्गाके प्रवाहमें अवगाहन और स्मरज्वरहारी 
बामाधरके पानसे भी नहीं प्राप्त हों सकता । यथा-- 


सान्द्रानन्द्करे एतास्टुतकरे नास्त्येष राकाकरे 
न प्रौदप्रसरे निसर्गशिशिरे स्वर्गांपगानिष् है । 


गाढग्रेमभरे स्मरज्वरहरे नोहामरामाऽधरे 
यः शम्भोर्मधुरे स्तुतिव्यतिकरे ह्वादः सु धासो दरे ॥ 
जिस कविकी समझ ऐसी है वह सुधाके .सहोदर 
शम्भुस्तवनको छोड़कर और किसी विषयपर क्यों कविता 
करने लगा १ जगद्धरने तो शियह्तुतिहीसे अपनी मनुष्यता, 
मनीषिता, सत्कविता और ब्राह्मणताको कृतार्थं माना दै-- 
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विभोः 
गता कृतार्थताम्‌ ॥ 


इयं मम क्षेमपरम्परा 
स्तुतिप्रसङ्गेन 
बास्यकालहीसे जगद्धरका हृदय इाङ्कराराधनकी ओर 
झुक गया था। उसने लिखा है-- 


तेनाइतेन शुनेव निवेद्यमान- 
सानन्द॒कन्दलित भक्तिकुतूहलेन । 
एतं झुगाझकलिकाकलितावतंस- 
शंसारसायनरसं रसयन्तु सन्तः॥ ३ 

ऐसे परम शेव और महाकविकी रचित स्तुतियोंके 
पाठसे सहृदयजनोंको यदि परमानन्दकी प्राप्ति हो और 
कुछ देरके लिये यदि वे अपने आपको भूल जायँ तो 
आश्रयंकी कोई बात नहीं। 

कुछ विद्वानोंका विचार है कि महिम्नःस्तोत्रसे बढ़कर 
कोई स्तोत्र नहीं । 'स्तोत्ररलाकर” आदिमें प्रकाशित अन्य भी 
कितने ही स्तोत्रोके सुन्दर भावों और सरस युक्तियोंपर कुछ 
लोग मुग्ध हों जाते हैं । शङ्कराचार्यकी 'सौन्दर्य-लहरी” और 
जगन्नाथरायकी “गङ्गालहरी'की भी प्रशंसा अनेक रसिकोंके 
मुखसे सुनी जाती है । परन्तु हमारी सम्मति तो यह है कि 
स्त॒ृति-साहित्यमें इस 'कुसुमाज्ञलि'से बढ़कर कोई ग्रन्थ नहीं। 
इसमें जगद्धरने अपने कवित्व-शक्तिकी पराकाष्ठा दिखा दी 
है। उसकी कविता इतनी सरस है, उसके स्तयनोंके 
अधिकांश भाव इतने कारुणिक हैं और उसने अपने आत्म- 
निवेदनको ऐसे प्रभावोत्पादक और हृदयद्रावक ढङ्गसे 
किया है कि पढ्ते-पढ्ते हृदय पसीज उठता है, आँखोंसे 
अश्रुधारा बह निकलती है और मन बे-तरह विकल हो 
जाता है। उसकी नयी-नयी उक्तियाँ, उसके विचित्र-विचित्र 
उपालम्भ, उसके करुणाक्रन्दनके अनूठे-अनूठे ढंग पढ़ने- 
वालेके हृदयपर बहुत ही आश्चर्यजनक प्रभाव उत्पन्न करते 
हें । उसकी कविता रसवती होकर भी प्रासादिक दै । अपनी 


कवित्व-शक्तिका सामर्थ्य दिखाने--अपनी प्रबल प्रतिभाके 
उड्डानके दर्शन कराने--कें लिये उसने स्तुति-कुसुमाञ्जलिके 
३८ स्तोत्रोमेसे ९ स्तोत्रोंकी रचनामें चित्रकाव्यका आश्रय 
लिया है। उसने किसीमें “र ङ्कलावन्थ?, किसीमें 'द्रिपादयमक?, 
किसीमें “पादान्तयमक? और किसीमें “महायमकःतकका गुम्फन 
किया है । पर प्रायः सव कहीं, उसकी इस तरहकी रचनामें, 
यदद खूबी है कि वह विशेष क्लिट नहीं होने पायी । शोकको 
जरा ध्यानसे देखने और उसका पदच्छेद करनेसे सत्र 
पोका प्रथक्करण हो जाता है और कविका भाव ध्यानम 
आते देर नहीं लगती । अक्षरमैत्री और अनुप्रासके साधनमें 
तो जगद्धरसे शायद ही और कोई संस्कृत-कवि बढ़ गया 
हो । देखिये 
स यस्य पादद्रयमिद्धशासनः 
सदा समभ्यचेति पाकशासनः । 
प्रभुः प्रसादामछया दशा स नः 
क्रियाद्विपद्भङ्गमनङ्गशासनः ॥७।४॥ 
केसी ललित रचना है ! कैसा स्वाभाविक अनुप्रास 
और यमक है !! साथ ही प्रसादगुणकी भी कितनी पूर्णता 
इस पद्यमे है !!! इद्धशासनः, पाकशासनः, दशा स नः और 
अनङ्गशासनः--ये सभी पद पढ़ते ही ध्यानमें आ जाते हैं। 
सव कहीं “शासनः? की सिद्धि होनेपर भी अर्थज्ञानमें ज़रा 
भी बाधा नहीं आती । पद्यका अर्थ है--बहुत बड़े शासन- 
का अधिकार रखनेवाला पाकशासन (इन्द्र) जिसके 
पादद्वयकी सदा पूजा करता है वह अनज्ञशासन ( शिव ) 
अपनी प्रसादपूर्ण निर्मल दृष्टिसे हमारी विपदाओंका विघात 
करे । इसी तरहका एक और पद्य लीजिये-- 
अहो कृतार्थोऽस्मि मनो$भिरामया 
गिरा गुणाळङूकृतयेह रामया । 
तनुः स्थिरेयं ध्रियते निरामया 
भवे च यद्भक्तिरभङ्गरा मया ॥३८।६॥ 
यो तो जगद्धर भट्टकी “स्तृति-कुसुमाञ्ञलि?के सभी स्तोत्र 
सरस और मनोहारी हैं, पर उनमेंसे 'कृपणाक्रन्दन?, 
“करुणाक्रन्दन? और “दीनाक्रन्दन' नामके नवें, दसवें और 
ग्यारहयें स्तोत्रोकी हम प्रशांसा नहीं कर सकते । उनमें 
जगद्धरने कहाँ-कही अत्यन्त आर्त होकर ऐसी-ऐसी 
करुणोक्तियाँ कही हैँ कि उन्हें पढ़ते समय पापाण-हुदयौको 
छोड़कर औरोसे वस रोते ही वनता है। कुछ नमूने 
लीजिये-- 


ॐ जगद्धर भट्टकी स्तुति-कुखुमाञजलि # 
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दुग्वाब्यिदोडपे पयसः एषतं शृणोषि 
दीपं त्रिधामनयनोऽप्युररीकरोषि । 

चाचां प्रसूतिरपि सुग्धवचः शृणोषि 

किं किं करोषि न चिनीतजनानुरोधात्‌ ॥११। १४॥ 


आपकी भक्तवत्सलताकी मैं कहॉतक तारीफ करूँ । 
भक्तोंको आप क्षीरसागरतक दे डालते हैं--बालक उपमन्युः 
को क्षीरसागर दे ही डाला है । इतनी शक्ति रखनेपर भी, 
पूजनके समय, भक्तजनोंका वितीर्ण किया हुआ जलकण 
भी आप ग्रहण कर लेते हैं । आपकी एक आँख रविरूप 
है, दूसरी सोमरूप दै और तीसरी अभिरूप है। इसप्रकार 
सभी तेजोमय पिण्डोके प्रभु होनेपर भी भक्तजनोंका दिया 
हुआ दीपदान भी आप खुशीसे स्वीकार कर लेते हैं । और 
देखिये, ब्राह्मी वाणियोंका उप्पत्ति-स्थान होनेपर भी अपने 
अल्पश और मुग्ध भक्तोकी स्तुति भी आप सुन लेते हैं । 
आपसे अधिक भक्तवत्सल और कौन है १ देखिये न, 
अपने विनीतजनोंके प्रणयानुरोधसे न मालूम, क्या-क्या 
करनेको आप सदा ही तैयार रहते हैं । 

अच्छा तो अब आप ही बताइये कि मेरी स्तृति-- 
मेरी वाणी-का स्वीकार आप वयो नहीं करते । में अब- 
तक कोई ४०० “छोकोंद्वारा आपकी स्तुति कर चुका, पर 
आप फिर भी मोन ही हैं । यह क्यो १ 


एका त्वमेव भवितासि सम प्रियेति 
दत्तं चरं स्मरसि चेद्‌ गिरिराजपुञ्याः । 
प्रेरणा बिभषि कथमम्बरसिन्धुमिरदु- 
लेखां च मूध्नि हृदये दयितां दयां च ॥११।१७॥ 


आपने पार्वतीजीसे यह प्रतिज्ञा की है कि में एकमात्र 
तुम्हारा प्यार करूँगा और किसीका. नहीं | कहीं आप 
अपनी इस प्रतिज्ञा--इस वरदान--का स्मरण करके मेरी 
वाणीके विषयमै उदासीन तो नहीं हो रहे ! यदि यह बात 
हो तो बताइये, आकाश-गङ्ला ओर चन्द्रकलासे इतना प्रेम 
क्यों १ उनको आपने सिरपर क्यों विठाया है ! और अपनी 
अत्यन्त प्यारी दयाको हृदयमें क्यों खान दिया है ? इन 
तीनोके सम्बन्धमें आपने अपनी प्रतिज्ञा क्यों तोड़ी है १ फिर 
मैंने ही ऐसा कौन-सा गुरुतर अपराध किया है जो मेरी 
स्तुतिमय वाणीका आप इतना निरादर कर रहे हैं १ 
किं भूयसा यदि न ते हृदयङ्गमेय- 
सस्या गृहे घससि कि हृदये मदीये । 


३२२ 


साधे प्रियेण वसनं तदुपेक्षणं च 
दुःखावहं हि मरणादपि मानिनीनाम्‌॥११। २३॥ 
अच्छा, और सब बातें जाने दीजिये । एक बात तो 
बताइये --मेरी वाणीके घरसे आप परिचित हैं या नहीं ! 
मेरा हृदय ही उसका घर है और वहीं--उसीके घरमें-- 
आप चोबीसों घण्टे रहते हैं । ( अर्थात्‌ मैंने आपको अपने 
छृदयमें विटा रका है) यह क्‍यों ! आपका यह अन्याय 
कैसा ? जिससे आपको इतनी नफ़रत उसीके घरमें, उसीके 
साथ वास ! जरा संसारकी तरफ आँख उठाकर तो 
देखिये । मानिनी महिलाओंके साथ ही यदि उनका प्रेमी 
रहे ओर रहकर भी उनकी उपेक्षा करे, तो उनको मर 
जानेसे भी अधिक दुःख होता है या नहीं ! फिर क्‍यों आप 
मेरी वाणीको इतना दुःसह दुःख देनेसे विरत नहीं होते १ 
बहुत अच्छा, आपके जीमें आवे सो कीजिये । 
सातः सरस्वति बधान तिं त्वदीयां 
विज्ञ्तिमार्तिविधुरां विभवे निवेद्य । 
देवी शिवा शशिकला गगनापगा च 
छुवेन्त्यचवइय़रमबलाजनपक्षपातम्‌ ॥११।२४॥ 


माँ सरस्वति ! अपने आराध्यदेवको उपेक्षा करने दे । 
तू अपनी कारुणिक विज्ञप्ति उन्हें सुनाना बन्द न कर | धीरज 
न छोड़। भगवती भवानी, चन्द्रमाकी कला और व्योमगङ्गा 
वहीं उनके शरीरपर ही विराज रही हैं । वे तीनों खत्री हैं । 
और त्री स्रोकी ज़रूर ही तरफ़दार होती है। अतएव 
कभी-न-कभी तो वे तेरी सिफ़ारिश शिवजीसे जरूर ही 
करेंगी, अब नहीं तो. तब उन्हें तेरा आदर करना ही 
पड़ेगा । एक नहीं तीन-तीन स्त्रियोंकी सिफ़ारिश कभी-न- 
कभी सफल हुए बिना न रहेगी । 
एषा निसर्गुटिला यदि चन्द्रलेखा 
स्वर्गापगा च यदि निव्यतरङ्गितेयम्‌ । 
देवी दयाद्रहृदया तु नगेन्द्रकन्या 
चन्या करिष्यति न ते निबिडामवज्ञाम्‌॥ ११।२५॥ 


हाँ, डर इतना ही है कि यह चन्द्रलेखा स्वभावहीसे 
बड़ी कुटिला है । स्वर्गङ्गा मी प्रपञ्चचतुरा और चञ्चला है। 
देख न, ऊँची-नीची तरङ्गे उसमें उटा ही करती हैं । अतएव 
ऐसी नारियोंका विश्वास नहीं किया जा सकता । कुरिलो 
और चञ्चलोंका क्या ठिकाना १ सम्भव है, वे तुझे दाद न 
दें | अच्छा, न दें तो न सही। दयाद्रहदया पार्वतीजी तो वैसी 


& भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


नहीं । नगेन्द्र-कन्या ( पर्वत-पुत्री)::होनेके . कारण उनकी 
क्षमाशीलतामें सन्देह नहीं । महाभागा पार्वती कदापि तेरी 
अवज्ञा न करेंगी । वे निःसन्देह ही तेरी आर्तिविधुर विज्ञप्ति 
स्वामीको सुनाकर तेरा आश्वासन करावेंगी । 


अपनी स्तुतिमयी वाणीका इसप्रकार समाधान करके 
जगद्धर भट्ट फिर अपने स्वामी शङ्करसे आत्मनिवेदन 
आरम्भ करता है और कहता है--सरकार ! आप मेरी रक्षा 
क्यों नहीं करते ? 
पापः खलोऽहमिति नाहँसि मां विहातुं 
किं रक्षया कृतमतेरकुतोभयस्य । 
यस्मादसाधुर घमोऽह मपुण्यकर्म 
तस्मात्तवास्मि सुतरामनुक्रम्पनीयः ॥१५।३७॥ 


मैं पापी हूँ, मैं दुषकर्मकारी हूँ--क्या यह समझकर ही 
आप मेरा परित्याग कर रहे हैं १ नहीं, नहीं | ऐसा करना तो 
आपको मुनासित्र नहीं। क्योंकि भयरहित, प्राज्ञ और 
सुकृतकारीको रक्षासे क्या प्रयोजन ! रक्षा तो पापियों, 
भयातों और खलोंहीकी की जाती है | जो स्वयं ही रक्षित 
है उसकी रक्षा नहीं की जाती। रक्षा तो अरक्षितोंहीकी 
की जाती है । मुझ महापापी, महाअधम और महाअसाधु- 
की रक्षा आप न करेंगे तो फिर करेंगे किसकी ? में ही तो 
आपकी दया--आपके द्वारा की गयी रक्षा--का सबसे 
अधिक अधिकारी हूँ | आप ही कहिये, हूँ या नहीं ? हाँ, 
आप शायद यह कहें कि-- 


स्वैरेव यद्यपि गतोऽहमधः कुकृस्पै- 
स्तत्रापि नाथ! न तवास्म्यवलेपपात्रम्‌ । 
इप्तः पुः पतति यः स्वयमन्धकूपे 
नोपेक्षते तमपि कारुणिको हि लोकः ॥११।३८॥ 


तेरा अधःपात तो तेरे ही दुष्कमाँसे हुआ है | अपने 
कियेका फल भोग । रक्षारक्षा क्यों चिल्लाता है ? महाराज, 
आपका यह कहना वजा है । मैं अपने ही पापसे जरूर 
पतित हुआ हूँ । तथापि, ऐसा होनेपर भी मैं आपकी 
अवज्ञाका पात्र नहीं। आपको मेरा उद्धार करना ही चाहिये । 
आप तो सर्वसमर्थ महादेव हें । साधारण दयाशीलजन भी 
तो पतितौकी उपेक्षा नहीं करते । यदि कोई विवेकहीन 
दस्त पशु खयमेव किसी अन्धकूपे गिर जाता है तो 
कारुणिक मनुष्य उसे भी उस कुँएसे निकाल लेते हैं| 


ॐ जगद्धर भट्टकी स्तुति-कुसुमाञ्जलि # 
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अतएव अपने ही कुकमांसे पतित मुझ नरपशुपर भी दया 
करना आपका कर्तव्य है। 


आप अपने इस कर्तेव्य-पालनसे यदि बचना चाहें तो 
भी नहीं बच सकते। बचनेकी चेष्टा करनेसे आपपर 
पक्षपातका दोष लगेगा->आप. अन्यायी ठहराये जायेंगे; 
क्योंकि आपने मेरे ही 'सहश और भी अनेक जनोंका 
परित्राण किया है । यदि मेरे समानन-्धमौ अन्य कितने ही 
जनोंकों आप अपने अनुग्रहका पात्र: बना चुके हैं तो मुझे 
क्यों नहीं बनाते १ आपने अपने गलेमें जिस साँपको लिपटा 
रक्खा है उसकी करतूतपर कभी आपने विचार किया है! 
जैसा वह है, टीक वेसा ही मैं भी हूँ । देखिये-- 
निष्कर्ण एप कुसृतिव्यसनी द्विजिह्णो 
सर्वेति चेत्यजसि निःशरणं प्रभो माम्‌ । 
एतादृशोऽपि पवनाशन एष कस्मा- 
च्छोकण्ठ ! कण्ठपुलिने भवता गृहीतः ॥११।५१॥ 


निष्कण हूँ---किसीकी वात नहीं सुनता; मैं कुसति- 
प॒सनी अर्थात्‌ कुमागगंगामी हूँ; में द्विजिह्व अर्थात्‌ असत्य- 
वादी हूँ । यह सत्र ठीक है। तो क्या मेरे इन्हीं दुर्गुणोंके 
कारण आप मुझ निःशरणका परित्याग करने चले हैं ? भला, 
आपने अपने इस सर्पराज वासुकिके भी गुणो या दुर्गुणोंका 
कभी विचार किया दै! वह भी तो टीक मेरे ही सदृ है-- 
वह मी तो निष्कर्ण ( कर्णहीन ) है, वह भी तो कुसृतिः 
व्यसनी ( कुल्पथिवी, सतिन््माग ) अर्थात्‌ एथिवीपर पेटके 
बल चलनेवाला है; वह भी तो द्विजिह अर्थात्‌ मुँहमें दो 
जिहाएँ रखनेवाला है । उसपर तो इतनी कृपा और मेरी 
इतनी उपेक्षा ! 
जिह्वासहस्रयुगलेन पुरा स्तुतस्स्व- 
मेतेन तेन यदि तिष्ठति कण्ठपीडे। 
एकैव मे तव नुतो रसनास्ति तेन 
स्थानं महेश ! भवदङ्घ्रितछे ममास्तु ॥११।४२॥ 

हॉ, एक बात ज़रूर है । किसी ज्ञमानेमै इस शेषनागने 
अपनी दो हजार जिह्वाऔँसे आपकी स्तुति की थी। 
अतएव शायद आप उसकी इस सेवाके कारण ही उसपर 
इतने प्रसन्न हुए हों और उसे अपने कण्ठमें स्थान दिया हो । 
यदि यही बात है तो मुझे आपने दो हज़ार जिह्वाएँ क्यों 
न दां? मेरे मुखमै तो केवळ एक ही जिह्वा है। उस एकहीसे 
मैं आबाल्यकाल आपकी बराबर स्तुति कर रहा हूँ । सो 


दयासागर, दो हजार जिह्वाओऔसे स्तुति करनेपर यदि आप 
किसीको अपने कण्ठमे स्थान दे सकते हैं तो एक ही जिह्वासे 
स्तुति करनेवाले मुझे आप अपने पेरके तलवेके नीचे ही 
पड़ा रहने दीजिये। मुझे कण्ठ न चाहिये; आपके तलवेके 
तले पड़े रहनेहीसे में अपनेको कृताथ समझूँगा । 


अच्छा, इस सपराजको जाने दीजिये | अपने वाहन 
बैलहीके गुणोंपर विचार कीजिये। वह भी तो मेरे ही 
सदृश है। जो बातें मुझमें हैं वही उसमें भी। वह भी 
मेरा ही समानधर्मा है । केसे, सो सुन लीजिये-- 
श्ट्ङ्घी विवेकरहितः पझुरुन्मदोञ्यं 
मत्वेति चेत्‌ परिहरस्यतिकातरं माम्‌ । 
एवंविधो$पि द्यूपभश्वरणापेणेन 
नीतस्त्वया कथमनुम्रहभाजनत्वम्‌ ॥११।३॥ 
मैं श्रङ्गी अर्थात्‌ बडा घमण्डी हूँ; मै निर्विवेक हूँ; मैं 
पशुप्राय या नरपशु हूँ; में उन्मत्त हूँ---तो क्या इसीसे आप 
मुझ महाकातरका परिहार करने चले हें १ क्या आपका बैल 
ऐसा नहीं ! बह भी तो श्रङ्गी है--उसके भी तो सींग हैं 
वह भी तो विवेक-विरहित है; वह भी तो पशु है; यह भी 
तो उन्मत्त है। फिर उसके क्या सुरखाबका पर लगा है 
जो आपने अपने चरणस्पर्शसे उसे अपने अनुग्रहका पात्र 
बनाया है ? हम दोनों ही बरावर हैं । पर अपने वेळका तो 
इतना पक्षपात और मेरी इतनी अवज्ञा! यह अन्याय है 
या नहीं १ 
पृष्ठे भवन्तमभस्ुद्गहते कदाचि- 
देतावता यदि तवेति दयास्पदस्वम्‌ । 
स्वामिज्हं तु हदयेऽवहसुद्रहामि 
स्वामिस्यतः कथमहो न तवाकुकम्प्यः॥११।९ ४ 


हाँ, इसमें सन्देह नहीं कि आपका वाहन यह बैल, 
कभी-कभी, ज़रूरत पड़नेपर आपकी सबारीके काम आता 
है । सम्भव है, इसीसे आप उसपर इतने दयाळ हों । और 
होना भी चाहिये। जो जिसके काम आता है उसपर वह भी 
कृपा करता ही है। इस 61४९ 874 ६३९ वाली नीतिका 
में भी क्रायल हूँ । अच्छा तो, सरकार, यह वैल आपको 
अपनी पीठपर सदा ही सवार तो कराये रहता ही नहीं । 
जब कभी जरूरत पड़ती है तभी वह अपनी पीटपर आपको 
बिठा लेता है। अब आप जरा मेरी सेवाका भी तो खयाल 
कीजिये । मैंने तो आपको पीठपर नहीं, हृदयपर विठा 
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र्कला है। सो भी कभी-कभी नहीं, दिन-रात, चोवीस 
घण्टे ! फिर भी मेरा परित्याग ! दुहाई आपकी, आपका 
यह सरासर अन्याय है । दिन-रात आपको अपने हृदयपर 
बिठाकर भी मैं आपकी कृपाका पात्र क्यों नहीं ! 


महाराज, अब और विलम्ब न कीजिये । हमलोग 
जितने मनुष्य हैं सभी काके पाझमें फँसनेवाले हैं । इस 
विषयमें हम अत्यन्त ही विवश हैं | जिस तरह धीवर 
मछलियोंको किसी दिन अचानक अपने जालमें फॉस लेता 
है उसी तरह मृत्यु भी हमें फॉस लेती है। उस समय 
किसीकी भी शरण जानेसे हमारा परित्राण नहीं । मन्नूका 
विवाह हम अभीतक नहीं कर सके; हमारा नया महल 
अभीतक बनकर तैयार नहीं हुआ; हाईकोर्टकी जजी 
मिलनेका हुक्म हो जानेपर मी अमीतक हम उस आसनपर 
नहीं बैठ सके--इस तरहकी दलीलों और अपीलोंका असर 
मौतपर नहीं होता । वह एकाएक आकर हमें ले गये बिना 
माननेवाली नहीं। जत्रतक वह नहीं आयी तमीतक अपने 
परित्राणकी फ़िक्र मनुष्यको कर लेनी चाहिये-- 


तावत्प्रसीद कुरु नः करुणाममन्द- 
मक्रन्दमिन्दुघर ! मपय मा विहासीः । 

भृहि त्वमेव भगवन्‌ ! करुणार्णबेन 
ध्यक्तास्स्वया कमपरं शरणं ब्रजासः॥३। ५४॥ 


अतएव, मोत आनेके पहले ही आप मुझपर कृपा कर 
दीजिये । मेरे इस रोने-चिल्लानेपर कुछ तो भ्यान दीजिये । 
मेरी प्रार्थना सुन लीजिये। भगवन्‌, मुझे बचा लीजिये । 
आप ही कहिये, यदि आपके सरा करुणा-सागरने भी मेरी 
रक्षा न की तो में किर और किसकी शरण जाऊँगा ? क्या 
आपसे बढ़कर भी कोई ऐसा है जो मुझ-सहश पापीको 
पार लगा सके १ 


„ आप शायद कहें कि तू मौतसे क्यों इतना डरता है ! 
मौत तो सभीको आती है । डरनेसे वह दूर नहीं हो सकती। 
इसके जवात्रमें मेरा यह निवेदन है कि जो पैदा होता है वह 
मरता जरूर है । मैं इस बातको अच्छी तरह जानता हूँ । 
मगर, सरकार ! कुछ लोग मौतसे बच भी तो गये हैं । 
राजा इ्वेतकेत और आपके गणश्रेष्ठ नन्दीको ही मैं 
उदाहरणके तौरपर पेश करता हूँ । आपकी कृपासे इन 
लोगोंकी मृत्यु टल गयी है या नहीं ? हॉ, यह सच है कि 

बहुत बड़ी तपश्याके प्रभावसे इन्होंने मृत्युको जीता है । 


# भैवं भवानीसहितं नमामि ऋ 


मुझमें उतना तपोबल नहीं । कहाँ! उनका घोर तप और 
कहाँ मेरा न कुछ ! अच्छा, तो यदि मेरी मौत नहीं टल 
सकती तो मेरे लिये कुछ तो रियायत कर दीजिये । और 
कुछ न सही तो आप इतना ही;कर दीजिये-- 
तह्य'चेनान्तसमये : तव' पादपीठ- 
मालिङ्गय निर्भरमभङ्कुरभक्तिभाजः। 
निद्वानिभेन विनिमीलितलोचनस्य 
प्राणाः प्रयान्तु मम नाथ ! तब प्रसादात्‌॥३।४६॥ 


मैं आपकी रोज पूजा करता हूँ । पूजा हो चुकनेपर 
आपके सिंहासनके नीचे स्थित, आपके पेर रवनेकी चौकीपर, 
अपना सिर रखकर मैं बड़े ही भक्तिभावसे उसका आछिङ्गन 
करता हूँ | बस, आप इतना कर दीजिये कि उसी दशामें 
सुझे नींद आ जाय और उस नांदहीके बहाने मेरे प्राणोंका 
उत्क्रमण हो जाय | 

पाठक, माळूम नहीं, आपके हृदयपर जगद्धरकी इन 
कारुणिक उक्तियोंका क्या असर होगा, और कुछ होगा भी 
या नहीं । हमारी आँखोंसे तो ऑसुओंकी झड़ी लग रही 
है । कागज भीग रहा है। अब और नहीं छिखा जाता । 
हृदय हलका होनेपर, कुछ और थोड़ा-सा लिखकर, हम इस 
आलोचनाको समाप्त करेंगे । 

जगद्धर अपने दुख-दर्दकी कहानी सुनाते-सुनाते थक 
गया । पर शिवजीने उसकी खबर तक न ली । तब वह 
व्याकुल हो उठा और लगा शिवजीको उलटी-सीधी 
सुनाने । अत्यन्त परुष वाक्य कहनेमें भी उसे संकोच न 
हुआ । तरह-तरहसे उसने शिवजीको उलाहना दिया । 
उनकी भर्त्सनातक उसने की । उन्हें अज्ञ, अवल, आकुल, 
अक्षम, निर्दय--और न माळूम* और क्या-क्या--कह 
डाला । वह रोता भी गया ओर शिवजीको धिक्कारता और 
उन्हें खरी-खोटी सुनाता भी गया । इसप्रकार विलाप करते- 
करते वह कहता है-- 


आः किं न रक्षसि नयस्ययमन्तको मां 
हेळावलेपसमयः किमय्रं महेश ! 
मा नाम सूत्‌ कहणया हृदयस्य पीडा 
च्रीडापि नास्ति शरणागतमुज्झतस्ते ॥११।१०२॥ 
आह ! यह आप कर क्या रहे हैं ! मुझे तो यमराज. 
खींचे लिये जा रहा है और आप तमाशा देख रहे हैं ! ऐसे 
समय भी आपको दिछेगी सूझी है । मैं तो मर रहा हूँ और 


ॐ जगद्धर भट्टकी स्तुति-कुसुमाञ्जछि # 


आप अञ्ञाक्र कर रहे हैं ! क्या आपको यही मुनासिब 
हे? में सुनता आ रहा हूँ कि आपका कुछ सम्बन्ध 
करुणासे भी है । तो क्या आपका यह. निर्दय. व्यवहार 
देखकर वह करुणा भी आपके हृदयमें पीड़ा नहीं पैदा 
करती ! अच्छा, यदि बह नहीं पीड़ा पहुँचाती--यदि उससे 
आपका कुछ भी सम्बन्ध ,नद्दी--तो क्या अपनी शरण 
आये हुए मुझ अभागीको कालपाशे फॅसा देख आपको 
लजा भी नहीं आती ? 

इत्यादि दूढय इव. निष्टुरपुष्टभाषी 

यस्किञ्चन् अह गृहीत  इचास्तशाङ्कः । 
आरत्या सुहुसुहुरयुक्तमपि ब्रवीमि 
तत्रापि निष्कूप ! भिनत्सि न मौनमुद्गाम्‌ ॥११।१०५॥ 


मेरा तो बुरा हाल है । आतिंयोसे में अत्यन्त आकुछ 
हूँ । होशतक मेरे ठिकाने नहीं । मेरी तो अक्ल ही मारी 
गयी है। इसीसे में पिशाचग्रस्त पुरुपके सदृश, जो कुछ 
मुँहसे निकलता है, निःशङ्क कहता चला जा रहा हूँ । 
मुझमें उचित-अनुचितका ज्ञान नहीं । इस दशामे यदि 
में कठोरसे भी कठोर बातें कहूँ तो क्या आश्चयं १ 
अरे निर्दयी ! अरे निष्ठुर !! अरे निष्कृप !!! आश्चर्य तो 
इस बातपर होता है कि मेरे इन दुर्वचनोंको सुनकर भी 
तू अपने मुंहपर लगी हुई मौनकी मुहर नहीं तोड़ता ! मेरी 
यह करुण-कथा सुनकर कुछ भी तो बोल! 

में ही भूळता हूँ । आपसे मेरी कुछ भी भलाई होने- 
की नहीं--आपसे मुझे कुछ भी आशा नहीं-- 

सवंज्ञशम्सुशिवशक्करविश्वनाथ- 

सृत्यु्जयेश्वरस्॒डप्रभुतीनि 
नामानि तेऽन्यविषये फलवन्ति किन्तु 
ववं स्थाणुरेव भगवन्‌ ! मयि मन्दभाग्ये ॥११।८३॥ 

सर्वज्ञ, शिव, शङ्कर, मृत्युञ्जय, मृड आदि 
आपके आठ-दस नाम बड़े ही सुन्दर हैं। वे सभी शुभसूचक 
हैं । किसीका. अर्थ है कल्याणकत्तौ, किसीका सुखदाता, 
किसीका विश्वनाथ; किसीका सर्वज्ञ और किसीका मृत्युः 
विजयी । पर ये सत्र नाम हैं किसके लिये १ औरोंके लिये; 
मेरे लिये नहीं । जो सौभाग्यशाली हैं उन्हीको आप, अपने 
इन नामोके अनुसार, फल देते हैं-किसीको सुख देते हैं, 


देव ! 
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किसीका कल्याण करते हैं, किसीकी मृत्यु टाल देते हैं । 
रहा मैं, सो मुझ अभागीके विषयमै आपका एक औरही 
-नाम सार्थक है । वह नाम है, स्थाणु ( ढूँठ ) ! पत्र, पुष्प, 
फल और शाखाओंतकसे रहित सूरे वृक्षसे भी भला कभी 
किसीको कुछ मिला है ! उससे तो छायातककी आशा 
नहीं । अतएव, आप जब मेरे लिये एकमात्र स्थाणु हो 
रहे हें तब में आपसे क्या आशा रक्लूँ ! यह सब मेरे ही 
दुर्भाग्यका विजुम्भण है । 


महाराज ! बहुत हो चुका । अब तो मुझपर कुछ कृपा 
की जाय । मुझे इससे अधिक अच्छी प्रार्थना करना नहीं 
आता-- 


अज्ञस्तावदहं न मन्दधिषणः कं सनोहारिणी- 
श्वाटूक्तीः प्रभवामि यामि भवतो याभिः ङृपापान्नतास्‌। 


आत्तेनादारणेन किन्तु. कृपणेनाक्रन्दितं कर्ण॑योः 
कृत्वा सस्वरमेहि देहि चरणं मूधन्यधन्यस्य मे ॥३।८२॥ 


यदि मैं मीठी-मीठीः बातें बना सकता, यदि में आपकी 
मनोहारिणी स्तुति करनेकी योग्यता रखता, यदि मुझे 
खुशामद करना आता, तो सम्भव है, आप प्रसन्न होकर 
मुझपर कृपा करते । पर में करूँ तो क्या करूँ १ मुझमें 
वैसी शक्ति ही नहीं । में तो ठहरा मन्दबुद्धि, अज्ञ, 
महामूर्ख ! अतएव आप मुझसे वैसी हृदयहारिणी उक्तियों- 
की आशा न रखिये। आप तो केवल मेरी दीनताकों 
देखिये--मैं आर्त्त हूँ, निःशरण हूँ, दुखी हूँ, आपकी 
दयाका भिखारी हूँ। मेरा यह विलापात्मक रोना-धोना 
सुनकर दौड़िये--देर न कीजिये--और मुझ पापीके 
मस्तकको अपने पैरोंका स्पर्श करा जाइये । 


जगद्धर भट्टकी तरह भगवान्‌ भवसे हम भी कुछ-कुछ 


ऐसी ही प्रार्थना करके स्तुति-कुसुमाञ्जलिकी करुण-कथासे 
विरत होते हक 


# आचायेजीकी साहित्यसन्दभे नामक “गंगापुस्तकमाला” से 
प्रकाशित पुस्तकस । पं० किशोरीदासजी वाजपेयीने इसके प्रकाशनाथै 
पूज्य द्विविदीजी और प्रकाशक श्रीभार्गवजीसे आश्ञा प्राप्तकर हमें लिखा 
और इस लेखको प्रकाशित करनेका अनुरोध किया, इसके लिये 
हम उनके और लेख-प्रकाशक महोदये कृतश हें । - सम्पादक 


भदन-दहन 


( लेखक--पं० श्रीरामनारायणदत्तजी पाण्डेय “राम' शास्त्री ) 


(१) 
इन्द्रका आदेश 
ए हो कामदेव! काम विकट परो हे आज, 
आय मेरे निकट सहाय वनि जाये त्‌। 
मोहिके गिरीसकों गिरीस-तनयाके संग, 
सहित उमंग ब्याह-मंगल रचावै तू॥ 
एरे बीर ! तेरे बोरखानेको खखाने कौन, 
कानलों कप्तान-बान तानि यदि घावे तू । 
कौन ऐसो वीर जो अध्रीर है न पावे त्रास, 
खास पदमासनको आसन हिलावे तू॥ 
(२) 
कामदेवका प्रस्थान 
सासन कठोर पाकसासनकौ मानि मार, 
संकित सरासन ले संसु-ढिग आवे है । 
लावे हे समाज साजि-साजि अप्खरानहुक्रो, 
संगी संग रंगी ऋतुराजह लाचे है॥ 
भावे है न आन सिव-धयान तोरिवेकी ध्यान, 
छाती के उतानि तानि-तानि धनु धावे है। 
के तो मेटि जावे है. महत्ता महादेवको, के, 
आजु कामदेवहीकी सत्ता मेटि जावे है॥ 
(३) 
चसन्तका विकास 
नीली बेलि-पु'जसों सजे हे केलि-कुंज तहाँ, 
नाचै हे नटी-सी नीली प्रकृति दिगन्तमैं । 
कोयल खुजस-अनुराग-राग रागे लगी, 
चाजै लगी अछिको नवीन घोन तन्तमें ॥ 
घर आरबिन्द-ग्रन्द चंवर सुहावै चारु, 
2 घिजन डुलावे मल्यानिळ अनन्तमैं । 
मंजुल रसाल-मंजरीको मंजु ताज बन्यौ, 
आज ऋतुराजता विराजे है बसन्तमें॥ 


(४) 
काम-विकार 
देखत दिगन्तमें घसन्तकौ अनूठी रंग, 
अमित्त उमंगसो मनोज-मन पाग्यौ जात । 
सामुहे महेसके अनूप रमनीय रूप, 
अप्सरा-संमूह त्यो सनेह-राग राग्यौ जात ॥ 
काम-घस जीव कामिनीन अनुराग्यौ ज्ञात 
त्याग्यौ जात धीरज, विरागभाव भाग्यो जात । 
जाग्यौ जात भोग-अभिळाख ळाख भोगिनको, 
जोगिनको बिपस दियोगं-रोग लाग्यी जात॥ 
(५) 
शिवकी समाधि 
जाइ तहाँ हरको निहारयौ हेरि हारथो कळू, 
चारो ना चळत तप कठिन प्रचारयौ है । 
घाँधि बीर-आसन समाधि साथि साँसनकौ-- 
रोकि,सोक-हीन आत्म-तर्वको त्रिचारथो है ॥ 
आँखें सू' दि भाखे नहीं, चाखें चिदानन्द्‌-रख, 
“राम कवि? घिरस बिपय-विप बारधौ है । 
मान अभिमानह बिखारयो इमि मानखको, 
ध्यान-घारणामैं एकतान करि डारघो है॥ 
(६) 
तपका प्रभाव 
टारि टेक एक मग सृग, खगराज आज, 
ह्वोखळेस चारि नेक नीतिमैं निरत हैं। 
तपके प्रभाचते सुभाव बिपरीत तजि, 
रीति भजि घ्रीतिकी प्रतीतिसों फिरत हैं॥ 
थात उतपातकी न जात सुनी नेकु कहूँ, 
एक चहू ओर सान्ति-स्त्रोत ही गिरत हैं । 
बिष, विषधर, दोपाकर आदि दूपनह, 
भूषन घनाइ मानों संभु पहिरत हैं॥ 


ऋ शरणागत औ 


(७) 
पार्वतीका आगमन 
पेलि यों त्रिलोचनकों सोचनि पर्यौ ज्यौ काम, 
तोळों तहाँ आई उमा ललित लुनाई-सी | 
चारुताके भारते थकी-सी मन्द्‌-मन्द्‌ चाळ, 
आली संग, अगनिते करति जुन्हाई-सी ॥ 
कुंडल अमोल लोळ लखत कपोलनपै, 
आँखें कुकों नेहसों . लजाई अछखाई-सी। 
सृदु-सुखुकानि-छटा छाई -मंज्ञ आननपे, 
दूजी पं्बानको कमान चनि आई-खी॥ 


(८) 


महादेवका क्षोभ 
बूभिके निदेख गई सुदित महेस लगि, 
पास परत्रह्मके बिळासमयी माया-सी । 
हाथ जोरि जुग भूतनाथकों नवापौ माथ, 
साथ दिननाथके सुहाई मंजु छाया-सी ॥ 
तौलों जानि समय मनोज तीर तान्यौ, परी-- 
ईसके खरीरपै अधीरताकी साया-सी | 
चाहसों निहारथो चन्द्रमौलि उमाुख हेरि, 
फेरी सु तौ डी ठि पीठि-ओर मुग्ध जाया-सी ॥ 
(९) 
शिवका क्रोध 
चिहुकि सचेत हवकै चेतको संभारयौ पुनि, 
सोचि छोभ ओचक संकोच मन भरिगे । 
कारन विकारको निहारिबेके हेतु तहा 
चहुँ दिसि लोचन त्रिलोचनके परिगे॥ 
ताने देखि कामकों निसाने त्यो रिसाने संभु 
कालरुद्र हेगे भालपट्ट मानों जरिगे। 
उठत उसास-बायु बिप्रम षवरडरसो 
आँखिनतें आगके अंगारे उम्र करिगे॥ 


३२७ 


(१०) 
ललाटाग्रिकी लपट 


जागि उब्यौ श्रवकि कराल ज्वाल-जाल भाल- 

अन्दर ज्यों ज्वालामुखी मन्द्र ही फूटिगो । 
रूठिगो प्रचंड चंडिकेस तप-खंडिबे ते, 

आजु रतिराजको संहार-साज जूटिगो॥ 
नाचे लगे आँचते जटानिमें भुअंग, गंग 

सूखे लगी, इन्दुकी मयूखें मनो लूटिगो । 
छूटिगो स्फुलिंग यों अनंग-अंग अंगनिपे, 

मन्द्रपे बज् ज्यों पुरन्दरको ट्रटिगो॥ 


७१) 


मदन-दाह 
गाढ़ी चंड-ज्वाला तहाँ बाढ़ी ब्योम-मंडलमें, 
ठाढ़ी अप्सरानको परान थहरान्यौ है। 


आहि करि 'रामजू' पुकारयो 'ाहि-त्राहि' काम, 
काम नहीं कोऊ घामदेच-ढिग आन्यौ है॥ 


भूलि पर्यौ फुछसि सुफूलको कमान-यान 
तूलसम मीन-घुजा धूल मिलि जान्यौ है । 
देह भस्म हैके तो भसक्रि भहरान्यौ किन्तु-- 
जीव रति-रूपमें धरापे बिललान्यी है॥ 


शरणागत 
जिघर देखता हैं पाता हँ, तमको ही मसकाते \ 
शग्मं आकर बठे हो, पास नहीं स्या. आते १ 
हा जाता हैं. भे वेयागम, जब विक्षिप्त व्याकुक-सा । 
तब भी पास नहीं कयां मरे, आकर तुम समझते १ 
घट ऑसुअँके पी-पीकर, रहता हूँ में प्यासा। 
प्रमामृत क्यों नही पिकाकर, मरी प्यास बुझाति १ 
छुवा-ग्रसित में कबसे अणि, हाथ पसार रहा हू ॥ 
दया"दृ्टिकी मूख नहीं कया, करके कुपा मिटते ९ 
भखा-प्यासा में विक्षिप्त हूँ, आया शरण तुम्हारे \ 
तब भी क्या मुझको 'कुसुमाकर' नाथ ! नई अपनाते १ 

देवीप्रसाद गुप्त 'कुसुमाकर' बी ००० ,एल-एलू 6 बी 


व्याघ्रपाद्‌ 


एक विद्वान्‌ और धर्मात्मा ब्राह्मण गङ्गाके किनारे रहा 
करता था । उसके एक पुत्र था, जिसमें अद्भुत शारीरिक 
और मानसिक शक्ति थी । उसने अपने पितासे दीक्षा ली | 
उसके पिताने उसे सारी शिक्षा प्रदानकर पूछा कि--'बेटा ! 
बतला, अब मैं तेरे लिये क्या करूँ ?” पुत्रने उत्तर दिया-- 
“पिताजी ! मुझे वह मार्ग बतलाइये, जिससे परम पदकी 
प्राप्ति होती हे ।! पिताने कहा- “बेटा ! शिवकी भक्तिसे 
परम पदकी पासि होती है? पुत्रने पूछा--“उसकी पूजा कहाँ 
हो सकती है ?? पिताने उत्तर दिया--“जिसप्रकार शरीरमें 
आत्मा सर्वत्र व्याप्त है, उसी प्रकार शिव भी समस्त संसारमें 
व्यास हैं तथापि कुछ स्थानविरोषमें उनका आविर्भाव 


होता है। उनमेंसे तिळ्य भी एक श्रेष्ठ स्थान है, जहाँ 
एक ज्योतिरिङ्ग है, वहाँ तुम्हारी पूजा शिवजी अवश्य 
स्वीकार करेंगे ।? 


वह बाल्योगी अपने माता-पिताको छोड़कर दक्षिणकी 
ओर यात्रामे निकला | शीघ्र ही वह एक सुन्दर सरोवरके 
समीप पहुँचा जिसमें कमल खिले हुए थे । उसके किनारे 
ही उसने वदत्रृक्षके नीचे एक शिवलिङ्ग स्थापित देखा । 
भक्ति-मावनासे प्रेरित होकर वह नित्यप्रति नियमपूर्यक वहाँ 
पुष्पोदकसे शिवकी पूजा करने लगा । उस स्थानके समीप 
ही उसने अपनी कुटिया बनायी और साथ ही एक दूसरा 


शिवलिङ्ग स्थापित किया । अब तो उसे दोनों स्थानोंकी 
पूजामें बड़ी कठिनाई पड़ने लगी । क्योंकि उसे वहाँके 
मैदान, उपवन और सरोवस्क्रे पुष्पोंसे सन्तोष नहीं होता 
था । वह चाहता था कि पर्वत-शिखरके ऊपर लहराती हुई 
वृक्ष-छताओंके अत्यन्त मनोहर पुष्पोंसे पूजा करे | यह 
प्रातःकाल होनेके पहले ही पुष्प-चयनके लिये गिरि-शिखरपर 
चढ़ जाता और अँधेरेम ही उन्हें चुनकर नीचे उतरता, 
नीचे उतरते-उतरते दोपहर हो जाता और उसके हाथके 
आधे पुष्प सूर्यकी तीब्र किरणोंसे झुलस जाते थे । 


इच्छानुसार पूजा न हो सकनेके कारण वह अत्यन्त 
उदास होकर प्रथिवीपर गिर पड़ा और भगवान्‌ शिवसे 
सहायताके लिये प्रार्थना करने लगा | बस क्या था ! शिव- 
जी आश्यतोष तो हैं ही, प्रकट हो गये और मुस्कराते हुए उससे 
वर मॉगनेके लिये कहा। उसने प्रार्थना की कि (हे प्रभो ! 
मुझे बाघके समान मजबूत पञ्ञोंबाले हाथ-पैर और चमकती 
हुई आँखें दीजिये | जिससे मैं ऊँचे बृक्षोपर चढ़कर अँधेरेमें 
भी अत्यन्त मनोहर पुष्पोंका चयन करके नित्य नियमपूर्वक 
पूजा कर सकूँ ।' शिवजी “तथास्तु? कहकर अन्तर्धान ह्यो 
गये और उस बालयोगीको बाघके-से पैर और छः नेत्र 
हो गये । तवसे वह “व्याप्रपाद! कहलाने लगे | प्रसिद्ध 
शिवभक्त उपमन्यु ऋषि इन्हींके सुपुत्र थे । 


लक्ष्मीजीका शिव-पूजन 


एक वार श्रीविष्णुभगवानने लक्ष्मीजीके सामने भगवान्‌ 

शङ्करकी बड़ी प्रशंसा की और कहा कि मुझे एकमात्र शिव 
> > [0 हो ~ hd 

ही मिय हैं, दूसरा कोई नहीं । यही नहीं, उन्होंने यहाँतक 
कह डाला कि शिव और मुझमें कोई भेद नहीं है और जो 
झिवकी पूजा नहीं करते वे मुझे कदापि प्रिय नहीं हें । 
भगवानके इन वचनोंको सुनकर लक्ष्मीजी बड़ी खिन्न हुई 
और अपनेको शिवपराड्मुखी समझकर आत्मगहंणा करने 
लगीं । तब भगवानने उनको सान्त्वना देते हुए कहा कि-- 
देवि, सोच न करो; मैंने तुम्हें शिव-पूजामें प्रव्नत्त करनेके 


लिये ही ये सब बातें कही हैं | अब आजसे तुम प्रतिदिन 
विधिपूर्वक शङ्करकी पूजा प्रारम्भ कर दो और उसमें कभी 
चूक न पड़ने दो । ऐसा करनेसे तुम मुझे शंकरके समान 
ही प्रिय हो जाओगी । 

श्रीलक्ष्मीजीने पतिकी आज्ञाको मस्तकपर रख, नारद 
मुनिसे दीक्षा ग्रहणकर शिव-पूजा प्रारम्भ कर दी । पूजाके 
प्रभावसे उनकी दिनोंदिन शक्करजीमै भक्ति बढ़ने लगी और 
शङ्करजीके साथ-साथ वे भगवानकी भी अतिशय कृपा- 
पात्र बन गयीं । ( बृहद्ध्मपुराणसे ) 


निक Dt Dc) $ 


शिव-तत्त्व 


(लेघक- श्रीयुत नूसिंहदासजी वमौ ) 


वस्दे देवसुमापतिं सुरगुरु वन्दे जगस्कारणं 
चन्दे पत्नगभूपणं म्रुगघर वन्दे पञ्नां पतिम्‌ । 
वन्दे सूयशशाङ्कवह्विनयनं वन्दे मुकुन्दप्रियं 
चन्दे भक्तजनाश्रयञ्च वरदं वन्दे शिवं शङ्करम्‌ ।। 


वःतत्त्व--इन दो शब्दोंका मुखसे 
उच्चारण कर देना वा लेखनीसे पत्र- 
पर लिख देना. वड़ा सहज है 
परन्तु इसके मर्मको स्वयं यथार्थ- 
रूपसे समझना या दूसरेको समझा 
02 देना अत्यन्त ही कठिन है । क्योंकि 
दिव-तत्त्व वह दुविज्ञेय वस्तु है जिसके वास्तविक रहस्यको 
पूर्णतया निरूपण करनेमें वेदमगबानने भी अपनी असमर्थता 
प्रकट की है । श्रुति कहती दै-- 


७८» 


विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌ । न विद्यो न चिजा- 
नीमो यथैत इनुशिष्यादन्यदेव तद्विदितादथो$विदितादधि । 


यतो वाचो निवर्त्तन्ते अप्राप्य मनसा सह'***** 
००००००००००००/००'० ' अवाङ्मनसगोचरम्‌ \ 


नायमास्मा प्रवचनेन लभ्यो 
न सेधया'न बहुना श्रतेन। 

यमेवैष वृणुते तेन लभ्य- 
स्तस्ये ष आत्मा विवृणुते तनू < स्वाम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ 'सबके जाननेवाले उस ( विज्ञाता ) को किससे 
जाना जाय १ हम नहीं समझते कि किसप्रकार उस शिव- 
तत्वका उपदेश करें ! क्योंकि वह ज्ञात और अज्ञात दोनौ- 
से विलक्षण है । जिसको विना प्राप्त किये मनसहित वाणी 
लौट आती है, वह मन और वाणीका विषय नहीं है। 
इस आत्मारूप शिवकी प्राप्ति न प्रवचनसे होती है, न 
बुद्धिसे और न शासत्रोंके अधिक श्रमणसे ही । जिसको यह स्वयं 
कृपा करके वरण करता है उसे ही इसकी उपलब्धि होती है, 
दूसरेको नहीं |” वस्तुतः शिव-तत्वको इदमित्थं रूपसे वर्णन 
करनेकी शक्ति ब्रह्मा तथा इन्द्रादि देवोमें भी नहीं है, 
अस्मदादिक मायाग्रसित अस्पज्ञ जीवोंकी तो बात ही क्या 


हे ? तथापि अपनी तुच्छ बुद्धिके अनुसार इसका कुछ 
विवेचन करना चाहता हूँ। त्रुटिके लिये विज्ञ महानुभाव क्षमा 
क्रें । 
साधारणतया उस कल्याणकारी परमात्माको शिव 
कहते हैं जो कीटसे लेकर हिरण्यगर्भपर्यन्त सबमें एकरस 
होकर अनुस्यूत है तथा जो सबका अधिष्ठान, मूलाधार 
और अभिन्न-निमित्तोपादान कारण है । शास्त्राने जगन्नि- 
यन्ता भगवान्‌ शिवके दो स्वरूप वर्णन किये हं-एक व्यक्त 
और दूसरा अव्यक्त | इसे ही दूसरे शब्दोंमें मूते और 
अमूर्त कह सकते हैं । यथा--ह्वे वाव ब्रह्मणो. रूपे मूर्तञ्चा- 
मूर्तेश्च ।? योगियोंके परमाराध्य देव श्रीमहादेवजीका 
व्यक्त साकाररूप झूलपाणि, व्याप्रचर्मधारी, चन्द्रमौलि, 
गंगाधर तथा पञ्चाननादि विशेषणांसे युक्त है। ऐसा शास्त्रामे - 
वणित है । यथा-- 
झान्तं पद्मासनस्थं शशधरमुकुट पञ्चवक्त्रं त्रिनेत्रं 
झूल वञ्रं च खङ्गं परशुमभयदं दक्षिणाङ्गे वहन्तम्‌ । 
नागं पाशञ्च घण्टां डमरुकसहितां साङ्कुशा वासभागे 
नानाळङ्कारदीप्तं स्फटिकमणिनिभं पार्वतीदां नमामि ॥ 


उनका अव्यक्त निराकार रूप सजातीय-बिजातीय- 
स्वगत-भेद-शून्य देश-काल-वस्तु-परिच्छेद-रह्वित और अस्ति- 
भाति तथा प्रियरूप है । वे कल्याण-स्वरूप शिव ही अपने 
“एकोऽहं बहु स्यां प्रजायेय’ इस संकल्परूप शाम्भवी मायाके 
द्वारा नाना प्रकारके अण्ड-ब्रह्माण्डरूप संसारके आकारमें 
परिणत हो रहे हैं । स्वयं श्रुति कहती है “तत्‌ सट्टा तदेवानु- 
प्राविशत्‌' (तैत्ति० २। ६) या “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूपमी यते? 
इत्यादि । उसी भगवान्‌ शङ्करका जीवरूपसे प्रवेश भी स्मृति- 
सिद्ध है । श्रीमद्भागवतमें कहा है--“ईश्वरो जीवकलया प्रविष्टो 
भगवानिति’?। उपयुक्त उद्धरणोंसे तथा “आत्मा वा इदमेवाग्र 
आसीत्‌। नान्यत्‌ किञ्चन मिषत्‌? इस श्रुतिके अनुसार 
केवल शिवाद्वैत-तस्बका ही अस्तित्व त्रिकालमे सिद्ध होता 
है । तथापि इस विषयको सर्वसाधारणके समझनेयोग्य 
बनानेके लिये यदि शाल्नपद्धतिके अनुसार यह कहें कि यह 
समस्त ब्रह्माण्ड केवल शिव और एकसे नाना होनेके संकल्प- 
रूप शेवी मायाके अतिरिक्त कुछ है ही नहीं, तो कोई क्षति 


नहीं । यही कारण है कि अद्वेत-तच्ववेत्ता महात्माओंने 
इस समग्र हृदय तथा अदृश्य प्रपञ्चको दिवरूप ब्रह्मका विवर्त 
और मायाका परिणाम माना है । जिसप्रकार अग्निसे 
दाहशक्ति अळग नहीं हो सकती, उसी प्रकार संकव्पर्शाक्त 
संकल्प करनेवालेसे भिन्न नहीं हो सकती । “में एकसे अनेक 
हो जाऊँ' इसप्रकारकी सङ्कल्परूप शाम्भवी माया शम्भुसे 
प्रथक्‌ नहीं रह सकती | इसप्रकार दो ही पदार्थ सृष्टि- 
निर्माणके कारण सिद्ध होते हैं-एक शिवरूप नारायण और 
दूसरी शाम्भवी मायारूप वैष्णवी प्रकृति, जिसको शक्ति, 
महत-तच्य, अव्यक्त, अविद्या, अजा, अज्ञान, समष्टि, 
सङ्कल्प आदि अनेक नामोंसे शात्त्रमें कहा गया है । 


जिसप्रकार एक ही निराकार अव्यक्तरूप परब्रह्म 
प्रणव (७०) अकार, उकार और मकार (तथा अर्ध- 
मात्रा) रूप होकर व्यक्त साकारभावको प्राप्त होता दै 
उसी प्रकार उस एकके ही ब्रह्मा, विष्णु और महेश (शिव) ये 
तीन रूप हो जाते हैं । श्रुति कहती है--'एकैव मूतिरत्रिभिदे 
त्रिघाडस्वे? । इसप्रकार यद्यपि इन तीनोंका एक ही स्वरूप 
है तथापि चान्ने जिज्ञासुओंको समझानेके लिये कार्यानुसार 
एक दी कृपाळ परमात्माका तीन नामाँसे संकेत कर दिया 
है । वस्तुतः वही निराकार है, वही साकार है; और अपने 
भक्तीके कल्याणके लिये भाँति-भौँतिके अवतारोंको धारण 
करता है। सुक यजुयेंद-संहितामे लिखा दै. 


प्रजापतिश्चरति गभे अन्तरजायमानो बहुधा चिज्ञायते। 


तस्य योनिं परिपझ्यन्ति धीरास्तस्मिन्‌ ह तस्थु भुंचनानि 
चिइवा ॥ 


अर्थात्‌ प्रजापति परमात्मा चिन्मात्र, दिव्य, अभौतिक 
तेजरूप आवेशके द्वारा गर्भमें प्रवेश करता है और 
समयानुसार विविध रूप धारणकर स्वेच्छासे प्रकट होता है । 
उसकी योनि अर्थात्‌ अवतार ठेनेके कारणको धीर पुरुष 
ही जान पाते हैं और उसीके अन्दर अखिल भुवन 
स्थित होते हैं । 
यद्यपि प्रणवरूप ईश्वरके संसारको विध्वंस करनेवाले 
स्वरूपका नाम “शिव” माना गया है और शिवके नामान्तर- 
“रुद्र! शब्दका अर्थ भी यही है कि जो पापियोंको दण्ड देकर 
रुला दे या एकसे दूसरेका मरणरूप वियोग कराके जीवित 
पुरुषको वियोगजन्य पीड़ासे रुदन्‌ करा दे । परन्तु दण्ड 
देनेकी शक्ति उत्पादन तथा पालन-दोनों शक्तियोंसे बलिष्ठ 


ॐ अवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


होती है, इस वातको सत्र जानते हैं। यदि संसारमें राजा 
अथवा उसके कर्मचारीगण अपराधीको उचित दण्ड न दें 
तो शीघ्र ही राष्ट्र-विगव हो जाय और जनसमाजको अत्यन्त 
दुःखका सामना करना पड़े । राजदण्ड, भूळ या प्रमादबश 
निरपराधी मनुष्यको भी मिळ सकता है परन्तु शिवका दण्ड 
तो माताके दण्डके समान प्रेमसे भरा हुआ और केवल 
अपराधीके कल्याणके लिये ही होता है । श्रुति कहती है-- 


भयादस्याझिस्तपति, अयात्तपति सूर्यः । भयादिन्द्रश्च 
वायुश्च झत्युर्धावति पञ्चमः । (कठ० २।६।३) 

अर्थात्‌ उस शिवरूप परमेश्चरके भयसे सूयं तपता है, 
अभि तपती है और उसीके भयसे इन्द्र, पवन और पाँचवाँ 
मृत्यु अपने-अपने कार्ये प्रवृत्त होते हैं | 

जिन भगवान्‌ शिवसे भयभीत होकर सूर्य आदि संसारके 
अधिष्ठातृदेयोंकी भी अपने-अपने- नियत कार्योमे नियत 
समयपर विना किसी प्रमादके प्रत्रत्त होना पड़ता है उन्हीं 
भगवान्‌ स्मरारिके भयसे भयभीत होकर उनके इच्छारूप 
सङ्कल्पसे ही जड-परमाणु भी स्नेहयुक्त होकर सृष्टिकी उत्पत्ति- 
का कारण बन जाते हैं अथवा यों कहिये कि उन्हींके भयसे 
माया संसारकी रचना करती है। अतः यदि भगवान्‌ 
त्रिपुरारि ही अपनी अछौकिक शक्तिद्वारा संसारका संहार 
करते हँ तो इसके उत्पन्न तथा पालन करनेवाले 


श्रीदिवगीतामें भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजीने भगवान्‌ 
चन्द्रमौलिकी स्तुति करते हुए कहा है-- 
सत्तो हि जातं जगदेतदीश 
स्वय्येच भूतानि वसन्ति निध्यम्‌ । 
स्वय्येच शम्भो ! विलयं प्रयान्ति 
भूमौ यथा  ध्षृक्षलतादयोऽपि ।। 
( ७।२३) 


अर्थात्‌ हे झम्भो ! जिसप्रकार वृक्ष, लता, गुल्म तथा 
वनस्पति आदि उद्भिजःपदार्थं प्रथिवीसे उत्पन्न होते हैं, 
उसीमें स्थित रहते हैं और .अन्तमें उसीमें लय हो जाते हैं; 
इसी प्रकार यह सारा जगत्‌ आपसे ही उत्पन्न होता है, 
आपमें ही स्थित रहता है और आपमें ही विलीन हो 
जाता है। 


उसी हिवगीतामें भगवान्‌ श्रीराङ्कर श्रीरामसे कहते हे- 


ॐ शिव-तत्त्व ॐ 
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््य्य्स्य्य्य्य्स्य्य्य्य्य्प्प्य्य्य्स्प्य्क्श््य्य्य्य्य्प्य्य्य्य्य्ज्य््प्प््य्य्प्य्य्य्य्य्य्प्य्य्ण्ण्््य्य्य्य्य्य्य्य्य्प्य्प्य्य्य्य्य्ण्य्प्य्ण्य्य्य्््य्य्य्प्य्प्य्य्य्स्य्स्य्य्य्य्य्य्य 


अथवा किं बहूक्तेत -मयैवोत्पादितं जगत्‌ । 
मयेव पाब्यते नित्य़ं..मय़ा संहियतेऽपि च॥ 
(५। ३६) 
अर्थात्‌ हे राम ! अधिक कहनेसे क्या है १ (तू यही 
समझ कि) यह सारा विश्व मुझसे ही उत्पन्न होता है, में ही 
इसका नित्य पालन करता हूँ. और इसका संहार भी में 
ही करता हूँ । 
“शिव-स्वरोदय' में भी श्रीशङ्करजी पार्वतीजीसे कहते दै- 
निरञ्जनो निराकार ,एको देवो महेश्वरः । 
तस्मादाकारासुत्पत्नमाकाशाद्वायुसस्भवः ॥ 
अर्थात्‌ मायारहित, आकारहीन, एक, सर्वान्तर्यामी 
परमेश्वरसे आकाश उत्पन्न हुआ और आकाशसे वायुकी 
उत्पत्ति हुई । 
“वेदसार-शिवस्तव' (श्लोक ११) में श्रीशड्डराचार्य भी 
लिखते है 
त्वत्तो जगद्भवति देव ! भव ! स्मरारे ! 
त्वय्येव तिष्टति जगन्भ्रृड ! विश्वनाथ ! 
स्वय्प्रव गच्छति रयं जगदेतदीश ! 
लिङ्गात्मकं हर ! चराचरविश्वरूपिन्‌ ॥ 
इससे यह वात सिद्ध हुई कि प्रणवरूप भगवान्‌ शिव 
यद्यपि संसारके संहर्ता कहे जाते हैं तथापि इसके उत्पादक 
और भक्ती भी वही हें । भगवान्‌ शिव ही संसारकी 
उत्पत्तिके समय “ब्रह्मा” और पोषणका लमे “विष्णु? नाम धारण 
करते हैं ओर तदनुरूप भिन्न-भिन्न आकारके भी हो जाते हैं, 
थापि उनके वास्तविक स्वरूपम कोई भेद नहीं आता । यही 
कारण है कि शाल्लाँमै भगवान्‌ शिवका परम वैष्णव होना 
और विष्णु भगवान्‌ तथा उनके राम-कृष्णादि अवतारोंका 
परम शैव होना मिळता है। इधर भगवान्‌ श्रीराम सेतुबन्ध 
पर लङ्का-विजयके अनन्तर वहाँ स्थापित किये हुए 
शिवलिज्ञको लक्ष्य करके कहते हँ- त्र पूर्व महादेव 
प्रसादमकरोद्विसुः? (वा० रा०) और उधर भगवान्‌ 
श्रीराम श्रीमद्दादेयके परम आराध्य इष्टदेव होते हैं. और 
शिवजी उनके नामका तारकमन्त्र काशीमें मरनेवालोंको मुक्ति- 
प्राप्तिके हेतु दिया करते हैं । ये बातें शान्जोमें कई जगह 
वर्णित हैं । महाभारतमें लिखा है-- 


भह्मविष्णुसुरेन्द्राणां रुद्वादित्याखिनासपि । 


विश्वेषामपि देवानां वपुर्धारयते भवः॥ 


( महा ० अनु० अ० १४) 
अर्थात्‌ “हर ही ब्रह्मा, विष्णु इत्यादि देवताऔँका शरीर 
धारण करते हैं ।! इसप्रकार हरिका आत्मा हर और हरका 
आत्मा हरि होना सिद्ध होता है। इन दोनोमें भेद-भावना 
करनेवालेके लिये शाका थद आदेश है--*किञ्चिदप्यन्तर 
कृत्वा रौरवं नरकं व्रजेत्‌? । ऐसी दशामे इन जगदीश्वरोमें भेद- 
बुद्धि करना केवल भूल है । 
यद्यपि संसारमै वैष्णव, शैव, गाणपत्य और शाक्त 
आदि अनेक प्रकारके मत प्रचलित हैं और सब-के-सब 
अपने-अपने इष्टको सबसे श्रेष्ठ मानते हैं किन्तु इससे उस 
परमेश्वरका महत्त्व बढ़ता ही है, घटता नहीं । तथापि अपने 
उपास्यदेवको दूसरोंके आराध्यदेवसे भिन्न ओर श्रेष्ठ कहकर 
उनके दृष्टकी निन्दा करना दुःखप्रद है ओर वैदिक सनातन 
सम्प्रदायके हास और अधःपतनका कारण है। झास्ोंने 
तो केवल मनुष्योकी रुचि-भिन्नताको देखकर, उनके कल्याण- 
के निमित्त विभिन्न पथोंका निरूपण किया है । भगवती श्रुति 
कहती है-- 


ब्रह्मं वेइमस्ट॒त॑ पुरस्ताद्‌ ब्रह्म पश्चाद्‌ ब्रह्म दक्षिण- 
तश्चोत्तरेण । अधश्चो द्‌ध्वेञ्च प्रस॒तं ब्रह्मं वें विश्वमसि दं वरिष्ठम्‌ ॥ 
(सुण्ड० उप० २।२।११) 
बस, वही एक परत्रझ भक्त-मनोरञ्जनार्थ भिन्न-भिन्न 
उपास्योंकी आकृतिको धारण करता हे । इसलिये भेदबुद्धिको 
छोड़कर सदा अपने पूज्य इष्टदेवकी अर्चना तथा उपासना 
भद्धापूर्वक करनी चाहिये | पञ्चदशीमें श्रीविद्यारण्य मुनिने 
इस विषयका बड़ा सुम्दर निरूपण किया है; उसे ध्यानपूर्वक 
पढ़ने और विचारनेसे ईश्वरविषयक सारे साम्प्रदायिक 
विरोध दूर हो जाते हैं । वे कहते हँ-- 


अन्तर्यामिणमारभ्य स्थाचरान्तेशवादिनः 
सन्स्यश्चत्थार्कवंशा देः कुलदैवत दर्शनात्‌ ॥ 
तस्वनिश्रयकासेन न्यायागमविचारिंणाम्‌ । 


एकैव ` प्रतिपत्तिः स्यात्साप्यत्र स्फुटसुच्यते॥ 

अर्थात्‌ “अन्तर्यामी ईश्वरसे लेकर स्थावरप्यन्तको 
ईश्वर माननेवाले संसारमें पाये जाते हैं; क्योंकि पीपल, 
आक और बाँस आदि भी लोगोंके कुलदेवता देखनेमै आते 


| 


३३२ क सबं भवानीसहितं नमामि ऋ 


हैं । अतः तच्व-निश्चयकी इच्छासे न्यायागम अर्थात्‌ श्रुति 
स्मृतिका विचार करनेवाले पुरुषोंके लिये एक ही दा्नसिद्ध 
मार्ग है जिसका यहाँ स्पष्ट निरूपण किया जाता है ।? वह 
यह कि माया अर्थात्‌ प्रकृतिको जगतका उपादान:कारण 
ओर मायाधिष्ठाता मायोपाधिक अन्तर्यामीको निमित्त-कारण 
समझना चाहिये । क्योंकि यह सारा ब्रह्माण्ड मायी महेश्वर- 
के अंशरूप ईश्वरात्मक जीवोंसे ही व्याप्त है। श्रुतिके 
अनुसार ईश्वरके विषयमें यही निर्णय युक्तियुक्त है, क्योंकि 
ऐसा करनेपर सारे ईरवादियोंका परस्पर सारा विरोध दूर 


हो जाता है । 
आगे चलकर श्रीविद्यारण्य स्वामी फिर कहते है--- 
इैक्षसूत्रविराड्वेधोविष्णरूदेन्दवह्य ९ \ 
विज्नमैरवमै राळमारिकायक्षराक्षसाः ॥ 


विप्रक्षत्रियचिट्शूद्धा गवाश्चम्रृगपक्षिणः । 
अश्वत्थवटचूताच्या यवन्री हितृणादयः ॥ 
जरप।पाणसत्काष्टवास्याकुहाळकाद्‌ थः | 


ईश्वराः सर्व पुबैते पूजिताः फलदायिनः ॥ 
यथा यथोपासत्ते तं फलमीयुस्तथा तथा । 
फलोस्कर्षापकर्षों तु पूज्यपूजाबुसारतः ॥ 
(पञ्चदशी ६। २०६-२०७-२० ८-२०९) 
अर्थात्‌ ईश्वर हिरण्यगर्भ, विराट्‌, ब्रह्मा, विष्णु, शिव, 
अभि, यम, भरव, मराल, मारिका;यक्ष, राक्षस, ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
“सय, शूद्र, गाय, घोड़ा, हरिन, पक्षी, पीपल, बड़ और 
आम आदि तथा जो, धान, तिनके आदि और पानी, पत्थर, 
मिट्टी; लकड़ी तथा वसूला और कुदाल आदि-ये सत्र-के- 
सब ईश्वररूप ही हैं और विधितत्‌ पूजे जानेपर यथेष्ट फलके 
देनेवाले हैं । परन्तु फलका उत्कर्ष तथा अपकर्ष तो पूज्यकी 
पूजाके अनुसार होता है। क्योंकि पूजक पूज्यकी जेसी पूजा 
करता है वैसा ही फल पाता है । 


बस, इससे यही सिद्ध हुआ कि एक नामीके नाम और 
गुण भले ही अनेक हों परन्तु इन सत्र भिन्न-भिन्न वाचकों 
तथा गुणोंका लक्ष्य केवल एक ही है । 


यहाँतक व्यक्त अर्थात्‌ साकार, सगुण, मूते, शिवरूप 
ब्रह्मका निरूपण किया गया । यह मार्ग प्रतीकोपासकोंका 
है और उपासकगण ही इसका आनन्द प्रास कर सकते हें । 
भगवदनुग्रहसे अनन्त जन्मोके अनन्तर किसी भाग्यशालीको 
ही इस मार्गपर आरूढ दोनेका सौभाग्य प्राप्त होता है। 


दूसरा जो अव्यक्त, अमूर्त; निराकार तथा निर्गुण 
शिव-तत्त्व है, वह तों अनिर्वचनीय है; उसके विषयमें कुछ 
कहा नहीं जा सकता । परन्तु श्रुतिने इतना निर्देश कर 
दिया है- 

एको देवः सर्वभूतेषु गूढः 

सर्वच्यापी सर्वभूतान्तरात्मा । 

कर्मोध्यक्षः सर्वभूताधिवासः 

साक्षी चेताः केवलो निर्गुणश्च ॥ 
( श्वेता० उप० ६।११) 


एक ही परमेश्वर जों चैतन्य, केवल और निर्गुण है, 
सारे भूतोंमें गूढ और सवमें व्यापक है तथा सत्र भूत- 
प्राणियोंका अन्तरात्मा है वही क्मोके फलका देनेवाला 
तथा समस्त प्रपञ्चका निवासस्थान और साक्षी है । अथवा- 


अदृष्टमब्यवहार्यमग्राह्ममरक्षणमचिन्त्थमव्यप देङ्यमे- 
कास्मप्रस्ययखारं प्रपञ्चोपशमं शान्तं शिवमद्वैतं चतुर्थ 
मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः । 
( माण्डू० उप० ७) 
इसका अर्थ स्पष्ट है । भगवान्‌ दाङ्कराचार्यने भी अपने 
“सर्ववेदान्तसारसंप्रहः नामक ग्रन्थमें कहा है-- 


यस्येदं सकल विभाति महसा तस्य स्वयंज्योतिषः 
सूर्यस्येव किमस्ति भासकमिह प्रज्ञादि सव॑ जडम्‌ । 

न ह्यर्कस्य विभासक क्षितितङे दष्टं तथैवात्मनो 
नान्यः कोऽप्यज्ञुभासकोऽनु भविता नातः परः कश्चन ६०० 
येना्ुभूयते सर्च जाग्रत्खभसुषुप्तिषु । 
विज्ञातारमिमं को चु कथं वेदितुमहंति ॥६०१॥ 


अर्थात्‌ जिसके प्रकाशसे सारा ब्रह्माण्ड प्रकाशित हो 
रहा है उस सूर्यके समान खयंज्योति आत्माका प्रकाशक 
क्या कोई हो सकता है? क्‍योंकि प्रज्ञादि तो स्वयं जड 
होनेके कारण उसीसे प्रकाशित होते हें । जैसे इस भूतलपर 
सूर्यका प्रकाशक दूसरा कोई दिखायी नहीं देता वैसे ही 
सूर्यको भी प्रकाशित करनेवाले उस आत्मदेवका भी कोई 
प्रकाशक नहीं है और न उसके सिवा कोई अनुभव करने- 
वाला ही है। 'जो जाग्रत्‌, खन्न और सुबुत्तिकालमें 
सारे पदार्थोका अनुभव करता है उसे दूसरा कौन किस- 
प्रकार अनुभव कर सकता है ? इत्यादि । 


ॐ शिव-तरव- # 


अव्यक्त शिव-तस्वका निरूपण वेद और शाज्नोंमे इसी 
प्रकारका मिलता है। इसके आगे झान्न भी मौन हो जाते हैं। 
इस अव्यक्त झिव-तच्वके अवधारणका मार्ग विरक्त यतियों 
अर्थात्‌ अहंग्रह-उपासकोंके लिये है, जनसाधारणके लिये 
नहीं; क्योंकि यह मार्ग अत्यन्त कठिन और दुर्गम है । 
भगवानने भी गीतामें कहा है-- 
अव्यक्ता हि गतिदुःखं देहवद्भिरवाप्यते । 
ये दोनों मार्ग तुल्य महिमावाले हे । जो अपनेकों 
जिस योग्य देखे तथा जिस मार्गमें जिसकी श्रद्धा हो यह 
उसीपर 'आरूढ़ होकर वाञ्छित कल्याण-पदको प्राप्त कर 
सकता है । 
अव प्रश्न यह होता है कि पूर्व-जन्मोंके अनन्त अशुभ 
अदृष्टो तथा मनकी भोग्य पदार्थोमें रति-रूप नाना प्रति- 
बन्धकोंके विद्यमान रहते हुए मनुष्य उस पथपर केसे आरूढ 
हो सकता है ! कहा भी है-- 
ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा । 
वळादाकृष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति ॥ 
( दुर्गासप्तशती १ । ५५) 
अथवा-- 
दैवी ह्यँघा गुणमयी मस साया दुरत्यया । 
(गीता ७। १४) 
ऐसी दशामें इस शिव-तत्त्वको मनुष्य कैसे जान सकता 
है १ इसका उत्तर यही हो सकता है कि जिसने हमपर माया- 
रूपी पर्दा डाला है उस त्रिलोकीनाथके चरणोंकी शरण 
लेनेसे ही छुटकारा हो सकता है, अन्य किसी प्रकारसे नहीं । 


जिसप्रकार किसी मेस्मराइजर (Mesmeriser) की 
इच्छा-शक्ति (५77९६ 01 ७111-009707) के वशीभूत 
होकर प्रेक्षकगण उसकी इच्छाके अनुसार कार्य करते रहते हें 
ओर उसकी इच्छाशक्तिरूप मायाको खींच लेनेपर वे स्वस्थ और 
सावधान हो जाते हैं, इसी प्रकार मनुष्य मायी महेश्वरकी 
माहेश्वरी मायाके वशवर्ती हुआ किंकतंव्यविमूढ हो रहा है। वह 
इस मायाके चङ्कुलसे तभी छूट सकता है जब वह आझुतोष,परम 
मायावी, नटेश्वर श्रीउमानाथको उनकी पूजा, अर्चना तथा 
उपासनाद्वारा प्रसन्न करके उनके प्रसादका पात्र बन जाता 
हे । भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रने भी गीतामें कहा है--- 

सामेब ये प्रपथन्ते मायामेतां तरन्ति ते॥ 


[635] शिवाङ्क १२-- PP 
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बस, इस मायाके पञ्जेसे छूटनेका एकमात्र उपाय उसी 
मायी परमेश्वरको थेन केन उपायेन प्रसन्न करना ही है। 
उसको प्रसन्न करनेके लिये प्रतीक और अहंग्रह-उपासना-- 
ये दो शाक्नोक्त मार्ग हैं जिनका वर्णन ऊपर क्रिया जा 
चुका है । कर्ममार्ग भी इस उपयुक्त पूजा-अर्चनादि 
प्रतीकोपासनाके भीतर ही आ जाता है, इसलिये उसके 
पथक्‌ उल्लेखकी यहाँ आवश्यकता नहीं है । शिव, विष्णु 
आदि प्रत्येक देवकी मूर्त, व्यक्त, प्रतीक या साकार-उपासना 
और पूजाका प्रकार वही है जो शास्त्राने निरूपण किया है; 
अर्थात्‌ जिन-जिन विशेषणोँसे विशिष्ट जिस-जिस देवकी मूर्ति 
शाह्नोमें खुननेको मिलती है उन-उन विशेषणोंसे युक्त अपने- 
अपने उपास्यदेवका ध्यान करना और जिस-जिस प्रकारसे 
तथा जिस-जिस सामग्रीसे उसका पूजन और अर्चन करना 
लिखा है उस उस सामग्रीसे उसका पूजन और अर्चन करना 
प्रतीकोपासन और पूजार्चन कहलाता है । किसी कारणवश 
उपयुक्त सामग्रीका अभाव होनेपर केवल हार्दिकभावसे भी 
मूर्त, व्यक्त ब्रह्मरूप शिवकी पूजा की जा सकती है; क्योंकि 
भगवान्‌ तो केवल भावके भूखे हैं, न कि पदाथाँके | यह 
प्रतीकोपासनका मार्ग प्राणिमात्रके लिये परम हितकर है । 


अहंग्रह-उपासनाके अधिकारी जनसाधारण नहीं हो 
सकते, उनके लिये तो प्रतीकोपासना ही लाभदायक है। 
अहंग्रह-उपासनाका विधान तो शास्त्रमे प्रायः चतुर्थ 
आश्रमारूढ़ यतियोंके लिये पाया जाता है और कहीं-कहीं 
उत्तम और उच्चकोटिके उपासक सद्णहस्थोंके लिये भी 
इसका अधिकार शास्त्रमे देखनेको मिलता है । 


सारांश यह कि यदि मनुष्यकी चित्तत्रत्ति सांसारिक 
पदाथोंकी ओर जाय तो व्यष्टिरूपेण उन पदार्थोको 
श्रीमायी महेश्वरके शरीरके भिन्न-भिन्न अवयव, और समष्टि- 
रूपेण समग्र प्रपञ्चको उस मायोपाधिक, शरीरधारी विराट्‌ 
रूप, नटेश्वर शिवका शरीर समझना चाहिये । यदि किसी 
भाग्यशाली मनुष्यकी चित्तवृत्ति असम्प्रज्ञात-समाधिसे 
उत्थानके अनन्तर स्वयं अरूप, अव्यक्त “शिवतत्त्व” में टिकने 
लग जाय तो व्यक्त शिवकी उपयुक्त मायोपाधिका निरास 
करनेके अनन्तर शेष बचे हुए शुद्ध शिवरूपपर ब्रह्मा 
अपनी आत्माके साथ अभेद-चिन्तन करना ही उस 
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योगारूढु मनुष्यको शिवके परम-पदरूप केवल्यका देनेवाला 
है । इस पदके प्राप्त हो जानेपर ओर किसी वस्तुका प्रात 
करना शेष नहीं रह जाता । क्याँकि-- 
आत्मानं चेद्विजानीया दयमस्मीति पूरुषः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शारीरमनुसञ:वरेत्‌ ॥ 
(ब्रृह० ४। ४। १२) 
-- ऐसी वेदकी घोषणा हे । यह आत्मतत्वका ज्ञाता 
सदा उस आनन्दका रसास्वादन करता हे जिसका वर्णन 
निम्नलिखित पद्यमे किया गया है-- 
चाचः साक्षी प्राणश्रृत्तेश्च साक्षी 
बुद्धेः साक्षी बुद्धिवृत्तेश्व साक्षी । 
चक्षुःश्रोत्रादीन्द्रियाणाज्ञ साक्षी 
साक्षी नित्यः प्रत्यगेवाहमस्मि ॥ 
(सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह श्वो० ८३६) 
वह दिन-रात इसी आनन्दाम्बुधिमें बेसुध होकर निमम्न 
रहता है, इससे क्षणभरके लिये भी वियुक्त होनेको महान्‌ 
अनर्थं और बड़ी हानि समझता है । 
मनुष्यको उचित है कि येन केन उपायेन मायाक्रे 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


पञ्जेसे छुटकारा पारकर शिवतच्त्वस्थितिरूप ब्रह्मात्मैकत्वके 
अनुभवको प्राप्त कर ले और फिर उससे मनको विचलित 
न होने दे । वस, यही कल्याणकारी मार्ग है। इसीको “श्रेयपथ? 
तथा कैवल्य? कहते हैं । यही श्रीत्रिपुरारी, भव-भयहारी 
महादेवका परम पद है और इसीको शिवतच्य' कहते 
हें । इसे जानकर मनुष्य सदाके लिये दुःखोंसे मुक्त हो 
जाता दै और पुनः माताके गर्भमें नहीं आ सकता, वह 
खयं शिवरूप हो जाता है । श्रुति भी यही कहती है 

स सर्वपूतो भवति, स सर्वेषु तीर्थेषु सातो भवति, स 
सर्वेदेवैरजुध्यातो, भवति, आसप्तमान्‌ पुरुपयुगान्‌ पुनाति 
इस्याइ भगवान्‌ हिरण्यगर्भः । स सम्यगज्ञानं च लञध्वा 
शिवसायुज्यमवाझतोति । न च पुनरावतंते न च 
पुनरावतंते । (उपनिपद्‌) 


बस यही शिवतत्त्व है । ॐ | 
नमः शम्भवाय च मयोभवाय च, नमः शङ्कराय च 
मयस्कराय च, नमः शिवाय च शिवतराय च ॥ 


ऊँ तव्युरुपाय विद्महे महादेवाय धीमहि । तन्नो 
रुद्रः प्रचोदयात्‌ ॥ 


शङ्कर"प्रणवरूप 


(लेखक--स्वामी औज्योतिमयानन्दजी पुरी ) 


नसः प्रणववाच्याय नमः प्रणवलिङ्िने ॥ 

नमः सृष्टयादिक़र्त्न च नमः पञ्चमुखाय ते ॥ 

वेदोंमें भगवान्‌ गङ्करका विशेष वर्णन है । यजुर्वेदके 
प्रधान देव भगवान्‌ रुद्र हैं । 

नमः शम्भवाय च मयोभवाय च, नमः शह्लराय च 
मयस्कराय च, नमः शिवाय च शिवतराय च । 

(यजुर्वेद अ० १६ मं० ४१) 

भक्तोंकी भोग-मोक्षरूप सुखके दाता, कल्याणरूप, 
कल्याणकारी शिवको नमस्कार है, इत्यादि । यजुवेंदमें 
१६ वा अध्याय रुद्रकी महिमाका गान करनेके कारण 
ही “रुद्राध्याय के नामसे प्रसिद्ध है। 

वेदोंके अतिरिक्त अनेक स्मृतियो तथा इतिहास-पुराणोंमें 
भी शङ्करके स्वरूपका अति स्पष्ट वर्णन पाया जाता है और 
स्कन्दपुराण, ठिङ्गपुराणादिमै तो परमात्मा शिवका 


माहात्म्य तथा स्वरूप अति उत्तम रीतिसे वर्णित है । उनमें 
भगवान्‌ शङ्करके अनेक रूपों तथा माहात्म्यका वर्णन है । 
परन्तु भगवान्‌ शिवके प्रणव-स्वरूपका वर्णन जेसा शिव- 
पुराणमें स्पष्ट तथा विस्तृतरूपसे है वेसा अन्य किसी ग्रन्थमें 
नहीं मिलता, इसलिये यहाँ उक्त पुराणमें वर्णित भगवान्‌ 
शङ्करके प्रणव-स्यरूप तथा उसके माहात्म्यकी कुछ आलोचना 
की जाती है । 

एक समय भगवान्‌ शङ्कर सुरम्य कैलाग-पर्वतके शिखर- 
पर भगवती पार्वतीके सहित विराजमान थे और दीक्षाविधि- 
के क्रमसे प्रणवादि मह्दामन्त्रोंको देवीसे प्रसन्नतापूर्वक वर्णन 
कर रहे थे, उस समय भगवती पार्वती पतिको प्रसन्न देखकर 
कहने लगीं--'हे देव ! आपने मुझे प्रणवसहित मन्त्रका 
उपदेश दिया है, इस कारण में सर्वप्रथम प्रणव-खरूपको 
जानना चाहती हूँ । है शिव ! यदि आपकी मेरे 


® 


ऊपर कृपा दै तो इसका अवश्य वर्णन कीजिये ।? इस 


ने राडूर-पणवरूप च 


प्रार्थनाको सुनकर भगवान्‌ शङ्कर पार्वतीके प्रति कहने लगे- 

“प्रणवार्थका परिज्ञान ही मेरे स्वरूपका ज्ञान है। 
प्रणवस्वरूप मन्त्र सब विद्याओंका वीज है, वह वटबीजके 
सदृशा अति सूक्ष्म तथा महान्‌ अर्थवाला है । यह वेदौका 
आदि तथा सार है, एवं मेरा स्वरूप है । तीन गुणसे अतीत, 
सर्वज्ञ, सर्व ष्टा, सरवग्रसु,सर्वगत, शिवस्वरूप मैं ही उस ड“कार- 
में स्थित हूँ, तीन गुणोंके न्यून-प्राधान्ययोगसे जगत्‌ में जो कुछ 
वस्तु दै वह समष्टि और व्यष्टिरूपसे प्रणवार्थ ही है | यह 
प्रणव सर्व अर्थका साधक है और अक्षर ब्रह्म हे । इस कारण 
इसी प्रणवसे शिवजी सर्वप्रथम जगत्‌का निर्माण करते हैं । 
जो शिव है वही प्रणव है, जो प्रणव है वही शिव है; क्योंकि 
वाच्य और वाचकमें कोई भेद नहीं होता। इसोलिये 
ब्रह्मर्षिलोंग मुझे एकाक्षर ३“काररूप ब्रह्म कहते हैं। मुसुक्षको 
नाहिये कि वह प्रणवकों ही सवकारण, निर्विकार, निर्गुण 
शिवस्वरूप समझे /” ( मद्दाविष्णुपुराण के० सं० अ० ३। 
१-९ ) भगवान्‌ स्वामिकार्तिक ऋषि वामदेवसे कहते हैं--- 

“हे वामदेव ! आपके स्थेहसे में आपके ज्ञानके 
लिये इस श्रुतिका तात्पर्य वर्णन करता हूँ, आप सुनें । 
शिवशक्तिका योग ही परमात्मा है (और वह परमात्मा ही 
आकाशादिके रूपमे परिणत होता है । जैसे उपादानकारण 
मृत्तिका अपनेसे अभिन्न घटरूप ग्रहण करती है, जेसे दुग्ध 
दहीके आकारमें बदल जाता है अथवा जैसे रजुरूप उपादान 
अज्ञानके कारण सर्पादि आकारमें परिणत हो जाता है, ऐसे ही 
ॐशकारस्वरूप परब्रह्म पञ्चाकारमें परिणत होता है) | परमात्मा- 
की पराशक्तिसे चिच्छक्ति उत्पन्न होती है और चेतन्यशक्तिसे 
आनन्दशक्ति) उससे इच्छाशक्ति, इच्छाशक्तिसे ज्ञानशक्ति 
और ज्ञानशक्तिसे पञ्चमी क्रियाशक्ति उत्पन्न हुई है; और इन्हीं 
शक्तियोसे क्रमश; जगत्‌की उत्पत्ति हुई है | चिदानन्दशक्तिसे 
नाद और बिन्दु उत्पन्न हुए हैं; इच्छाशक्तिसे मकार, 
ज्ञानशक्तिसे उकार और क्रियाशक्तिसे अकार-खर उत्पन्न 
हुआ है । इसप्रकार प्रणवकी सृष्टि हुई है और इस प्रणवसे 
पञ्चत्रझकी, तत्पश्चात्‌ कलादि क्रमसे आकाशादिकी उत्पत्ति 
हुई है ।? (के० सं) अ० १६ | ५३-५७) स्वामिकार्तिकेयने 
जिसप्रकार परमात्माकी पञ्चशक्तिसे प्रणवके अकारादि पञ्चः 
वर्णोंकी उत्पत्ति वतलायी है, ऐसे ही स्वयं भगवान्‌ शङ्करने 
भी स्वीय पञ्चमुखसे प्रणवकी उत्पत्ति बतायी है । भगवान्‌ 
शङ्कर ब्रह्म-विष्णुसे कहते है-- 
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“ॐकार मेरे मुखसे उत्पन्न होनेके कारण मेरे ही 
खरूपका बोधक है; यह वाच्य है, में वाचक हूँ; यह मन्त्र मेरा 
आत्मा है, इसका स्मरण करनेसे मेरा ही स्मरण होता है; मेरे 
उत्तरकी ओरके मुखसे अकार,पश्चिमके सु खसे उकार, दक्षिणके 
मुखसे मकार, पूर्वके मुखसे विन्दु और मध्यके सुखसे नाद 
उत्पन्न हुआ है, इसप्रकार पाँचौँ सुखोंसे निर्गत हुए इन 
सबसे “ॐ” यह एकाक्षर वना है | सम्पूर्ण नाम-रूपात्मक 
जगत्‌ , स्त्री-पुरुषादि भूतसमुदाय एवं चारों वेद--सभी 
इसी मन्त्रसे व्याप्त हें ओर यह दिव-शक्तिका बोधक है ।? 

(विधेश्वरसंहिता ८ । १६-२० ) 
इसी प्रसङ्गमें भगवान्‌ इाङ्करने प्रणव-मन्त्रसे “नमः 
शिवाय? मन्त्रकी भी उत्पत्ति बतायी है । यथा-- 

अस्मात्‌ पञ्चाक्षरं जज्ञे बोधकं सकलस्य ततू । 

अकारादिक्रमेणेव नकारादि यथाक्रमम्‌ ॥२१॥ 


अर्थात्‌ इसी प्रणवसे पञ्चाक्षरमन्त्र उत्पन्न हुआ है, अर्थात्‌ 
अकारसे नकार, उकारसे मकार, मकारसे शि, विन्दुसे वा, 
और नादसे यकार उत्पन्न हुआ है | 


इसका नाम प्रणव क्यों है! 
प्रो हि प्रक्ृतिजातस्य संसारस्य महोदधेः । 
नवं नावान्तरभिति प्रणवं वे विदुबु'घाः ॥ 
(विद्ये० सं० अ० १७ छो० ४) 

अर्थात्‌ (प्र) प्रकृतिसे उत्पन्न हुए संसार-सागरके लिये 
(नवम्‌) यह प्रणव नोकारूप है, इस कारण पण्डितलोग 
इसे 'प्रणव? कहते हैं | अथवा-- 

प्रः प्रपञ्चो हि नास्ति वो युष्माकं प्रणवं विदुः । 

प्रकर्षेण नयेदयस्माम्सोक्षं वः प्रणवं बिदुः॥ ५॥ 

(ग्र) प्रपञ्च (न) नहीं है (वः) तुममें, अर्थात्‌ जिसको 
जपनेसे संसार नहीं रहता उसका नाम प्रणव? है | अथवा- 

(प्र) प्रकृष्रूपसे (न) मोक्षको ले जाता है (वः) 
जपनेवाले तुमलोगोंको, इस कारण इसका नाम “प्रणव? है । 
अथवा 

स्वजापकानां योगिनां स्त्रसःन्रपूजकस्य च । 

सर्वकर्मक्षयं ` कृत्वा दिव्यज्ञानं तु नूतनम्‌॥ ६ ॥ 

अर्थात्‌ अपना पूजन करनेवालेको, उसके सर्व कर्म क्षय- 
कर; दिव्यज्ञान देनेसे यह “प्रणव? कहलाता है | अथवा-- 


| 
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तमेव सायारहितं नूतनं परिचक्षते । 
प्रकर्षेण ` महास्मानं नवं शुद्धस्वरूपकम्‌॥ ७॥ 
५ नूतनं वै करोतीति प्रणवं तं विदुचु'घाः । 


अर्थात्‌ मायारहित होनेसे प्रणवको 'नूतन? कहते हैं, यह 


` महात्माओंको अत्यन्त नवीन शुद्ध रूप प्रदान करता है । 


नूतन करनेवाला होनेके कारण पण्डितलोग इसे “प्रणव? 
कहते हैं । 
स्वयं शिवजी भी कहते हैं- 
ब्रह्मादिस्थावरान्तानां सर्वेषां प्राणिनां खलु । 
प्राणः प्रणव एवायं तस्मात्‌ प्रणव ईरितः ॥ 
(कै० सं० अ० ३ छो० १४) 


अर्थात्‌ ब्रह्मासे लेकर स्थावरपर्यन्त सम्पूर्ण प्राणियोका 
यह प्रणव ही प्राण है, इससे इसको “प्रणब? कहते हैं । 


हंस-मन्त्रमें प्रणवकी प्राप्ति 


प्राणिमात्र श्वास-प्रश्चासमें , हंस-मन्त्रका उच्चारण करते 
हैं । इस सन्त्रमें भी सदा प्रणवका ही जाप होता है, 
इस बातको भगवान्‌ कार्तिकेय स्वामी वामदेवके प्रति कहते हैं--- 


प्रतिळोमात्मके हंसे वक्ष्यामि प्रणवोद्धवम्‌ । 
तव स्नेहाद्‌ वामदेव ! सावधानतया श्दणु ॥ 
व्यञ्जनस्य सकारस्य हकारस्य च वर्जनात्‌ । 
ओमित्येव भवेत्‌ स्थूलो वाचकः परमात्मनः ॥ 
(के० सं० अ० १६।३७-३८) 
अर्थात्‌ हे वामदेव ! हंस-मन्त्रके प्रतिलोम ( विपरीत 0) 
“सोऽहं? मन्त्रसे प्रणवकी प्राप्तिके विषयमै मैं तुमसे कहता हूँ, 
सावधान होकर सुनो । व्यञ्जन (हल) “स? कार और 
“ह? कारके वजेनसे “3” इसप्रकार परमात्माका वाचक स्थूल 
अक्षर होता है । 
प्रणव तारक मन्त्र दै 
इस प्रणव-मन्त्रको “तारक मन्त्र कहा जाता है, क्‍योंकि 
इस मन्त्रद्वारा प्राणिमात्र भव-समुद्रसे तर जाते हैँ । भगवान्‌ 
शङ्कर कहते हैं-- 
एुनसेवेहि देवेशि सवंभन्त्रशिरोमणिम्‌ । 


काइ्यासहं प्रदास्यासि जीवानां मुक्तिहेतवे॥ 
(कै० सं० अ० ३ छो० १०) 


अर्थात्‌ “हे देवि ! सर्व मन्त्रके शिरोमणि इस उँ८कारको 


ही मैं काशीमें प्राणत्याग करनेवाले जीवाँको मुक्तिहेल देता 
हूँ ।? स्वामिकार्तिकेयं भी वामदेवके प्रति कहते हैं-- 
एनमेव महामन्त्रं जीवानाञ्च तनुत्यजाम्‌ । 
काइयाँ संश्राव्य मरणे दत्ते मुक्ति परां शिचः ॥ 
(के० सं० अ० १३ शो०६२) 
अर्थात्‌ शिवजी काशीमें शरीर त्याग करनेवालेको मरते 
समय इसी महामन्त्रका उपदेश देकर मुक्त करते हैं । 
्रणचका विषय 
भगवान्‌ शिवजी पाार्वतीके प्रश्नका उत्तर देते हुए 
कहते हैं-- 
विषयः स्यामहं देवि जीवत्रह्मं क्यभावनात्‌ । 
(के० सं० अ० ३ छो० ३६) 
अर्थात्‌ जीव-ब्रह्मकी एकभावनासे में (शिव) ही 
इसका विषय हूँ । 
स्वामि कार्तिकेय वामदेवसे कहते हैं-- 
दक्षिणं बाहुमुदष्टव्य शपथं प्ररवीमि ते। 
सत्यं सत्यं पुनः सत्यं सत्यं सत्यं पुनः पुनः ॥ 
प्रणवार्थः शिवः साक्षात्‌ प्राधान्येन प्रकीतितः । 
श्रुतिषु स्मृतिशाख्रेषु घुराणेष्वागमेछु च ॥ 
( कै० सं०, अ० १२ क्ो० ५-्‌ ) 


अर्थात्‌ मैं दक्षिण भुजा उठाकर शपथपूर्वक कहता हूँ 
कि यह सत्य है, सत्य है, सत्य है, प्रणव प्रधानतया साक्षात्‌ 
शिवका ही वाचक कहा गया दै। यही बात श्रुति-स्मृति, 
शाम्न-पुराण और आगमोंमें भी बतलायी गयी है । 


इसके अधिकारी 
अधिकारी भवेद्यस्य वैराग्यं जायते इढम्‌ । 
(के० सं० अ० ३ ो० ३५) 
अर्थात्‌ जिसे दृढ़ वैराग्य हो वही इसका अधिकारी हे | 


शमादिधसेनिरतो चेदान्तज्ञानपारगः । 

अन्राधिकारी स प्रोक्तो यतिविंगतमत्सरः ॥६६॥ 

अर्थात्‌ शम-दमादि धर्ममे निरत) वेदान्तज्ञानके पारगामी, 
मात्सर्यरहित, यत्शील उपासक ही इसके अधिकारी हैं । 


# शाङुर-प्रणवरूप अ 
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सम्बन्ध 
जीचात्मनो मया सार्धंमैक्ष्यस्य प्रणवस्य च । 
चाच्यवाचकभाषोऽत्र सम्बन्धः ':ससुदीरितः ॥ 
(कै० सं? अ० ३ क्वो ३७) 
अर्थात्‌ प्रणव मेरी और जीवात्माकी एकताका वाचक 
है, अतः इस एकताका प्रणवके साथ बाच्य-बाचक-भाव- 
सम्त्रन्ध है । 
प्रणवका स्थान 
आधारो मणिप्रश्र हृदयं तु ततः परस्‌। 
विझुद्धिराक्षा च ततः शक्तिः शान्तिरिति क्रमात्‌ ॥ 
स्थानान्येतानि देवेशि ! शान्त्यतीतं परात्परम्‌ ॥ 
(के० सं० अ० ३ छो० ३४-३५) 
अर्थात्‌ आधार, मणिपूर, हृदय, विशुद्धचक्र, आज्ञाचक्र, 
शक्ति और शान्ति, ये कलाक्रमसे प्रणवके स्थान हैं; हे देवि ! 
शान्तसे जो अतीत है उसको 'परात्पर कहते हैं । 
उपासना-विधि 
हत्पुण्डरीक॑ विरजं विशोकं विशदं परम्‌ । 
अष्टपत्रं केशराक्य' कर्णिकोपरि शोभितम्‌॥ 
आधारशक्तिमारभ्य त्रितत्त्वान्तमयं पदम्‌ । 
विचिन्त्य मध्यतस्तस्य दहरं व्योम भावयेत्‌ ॥ 
ओमित्येकाक्षरं बरह्म व्याइरन्‌ मां त्वया सह। 
चिन्तयेन्मध्यतस्तस्य नित्यमुद्युक्ततानसः ॥ 
(कै० सं० अ० ३ करोऽ ६७,६८, ८९) 
अर्थात्‌ उपासक स्वच्छ, शोकरहित, उज्ज्वल, अष्टदल 
कमलके समान मकरन्दयुक्त, कर्णिकासे शोभायमान हृदय- 
कमलके मध्यमे आधार-शक्तिसे आरम्भ करके त्रितत्त्वमय 
उत्तम पदका भ्यान करके दहरव्योमकी भावना करे। 
“ॐ? इस एकाक्षर ब्रह्मका उच्चारण कर तुम्हारे साथ मेरा 
दहराकाशके बीचमै सदा उत्कण्ठासे चिन्तन करे | 


_ उपासनाका फल 
एवंविघोपासकस्य मछोकगतिमेव च। 
मत्तो विज्ञानमासाद्य मत्सायुज्यफलं प्रिये ॥ 
अर्थात्‌ हे प्रिये ! इसप्रकार उपासना करनेवालेको 

मेरे लोककी गति प्राप्त होती है और मुझसे ज्ञान प्राप्तकर 
वह मेरे ही सायुज्यको प्राप्त हो जाता है | 


जप-विधि 


3 अस्य श्रीप्रणवसन्त्रस्य ब्रह्मा ऋषिः, गायत्री 
छन्दः, परमात्मा सदाशिवो देवता, अं बीजम्‌, उं शक्तिः, 
मं कीळकम्‌, मस सोक्षार्थे जपे विनियोगः । 

2: 
प्रयाग 


शिरसि ब्रह्मणे ऋषये नमः! । मुखे गायत्रीच्छन्ड्से 
नमः । हृदि परमात्मने देवताये नमः । गुह्ये अं बीलाय 
नमः । पादयोः उं शक्तये नमः । नाभौ मं कीलकाय नमः। 
सर्वाङ्गे मम सोक्षार्थे जपे विनियोगः । 
करन्यास 
अं अंगुष्ठाभ्यां नमः । उं तजेनीभ्यां नमः । मं मध्य- 
साभ्यां नमः । अं अनामिकाभ्यां नमः । उ कनिष्टिकाभ्यां 
नमः । सं करतलकर पृष्ठाभ्यां नमः । 
अङ्गन्यास 
अं ब्रह्मणे हृदयाय नमः । उं विष्णवे शिरसे स्त्राहा । 
मं रुद्राय शिखायै वषटू । अं ब्रह्मणे कव चाय हुम्‌। उं विष्णवे 
नेत्रत्रयाय वौषटू । मं रुद्राय अस्त्राय फट्‌ । 
ध्यान 
उ“कारं निगमेकवेद्यमनिशं वेदान्ततत्त्वास्पदं 
चोत्पत्तिस्थितिनाशहेतुममछं विश्वस्य बिश्वात्मकम्‌। 
विश्वत्राणपरायणं श्रुतिशतैः सम्ग्रोच्यमानं प्रभु 
सत्यं ज्ञानमनन्तमूतिंममलं शुद्धारमफं तं भजे ॥ 
नमस्कार 
उँ“कार बिन्दुसंयुक्तं नित्यं ध्यायन्ति योगिनः । 
कामदं मोक्षदन्चैव ॐकाराय नमो भमः ॥ 
प्रणव-जपका फल 
महर्षि पतञ्जलिने कहा है-- 
ततः प्रत्यक्चेतनाधिगमोऽप्यन्तरायाभावश्च । 
अर्थात्‌ प्रणवके जपसे आत्मस्वरूपकी प्राप्ति तथा सारे 
विश्लोंका नाश होता है । 
भगवान्‌ शङ्कर ब्रह्मा-विष्णुसे कहते हैं-- 
तत्तन्मन्त्रेय तत्सिद्धिः सवेसिद्धिरितो भवेत । 
(वि० सं० अ० १० छो० २३) 
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अनेन सअन्त्रकन्देन भोगो मोक्षश्च सिद्धयति । 

सकला सन्त्रराजानः साक्षाद्‌ भोगप्रदाः शुभाः ॥ 

अर्थात्‌ उस-उस मन्त्रसे वह-बह सिद्धि होती है, किन्तु 
प्रणव-मन्त्रसे सव सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं । यह सकल मर्न्त्रो- 
का मूळ है और भोग-मोक्ष दोनोंका देनेवाला है । 

वेदादौ च प्रयोज्यं स्याद्रन्दने सन्ध्ययोरपि । 

नवकोटिजपाञ्जप्स्वा संझुद्भः पुरुषो भवेत्‌ ॥ 

(विद्ये सं० अ० १७ छो० १८) 

पुनश्च नवकोट्या तु पथिवीजयमाप्लुयात्‌ । 

पुनश्च नवकोट्या तु ह्यपाँ जयमवाझुयात्‌ ॥१९॥ 

पुनश्च नवकोव्या तु तेजसां जयमाप्नुयात्‌ । 


पुनश्च नवकोट्या तु वायोज॑यमवाप्नुयात्‌ । 
आकादजयमाझोति नवकोटिजपेन चे॥२०॥ 
गन्धादीनां क्रमेणेव नवकोटिजपेन चै। 
अहङ्कारस्य च. पुननंवकोटिजपेन वै ॥२१॥ 
सहस्त्रमन्त्रजप्षेन नित्यं झुद्धो भवेतू पुमान्‌ । 
ततः परं स्वसिद्धयथ॑ जपो अवति हि द्विजाः ॥२२॥ 


एवमष्टोत्तरशतकोरिजसेन वै घुनः। 
प्रणवेन प्रबुद्धस्तु झुद्धयोगमवाझुयात्‌ ॥२३॥ 
झुद्धयोगेन संयुक्तो जीचन्मुक्तो न संशयः । 
सदा जपन्‌ सदा ध्यायन्छिवं प्रणवरूपिणम्‌ ॥२४॥ 
समाधिस्थो महायोगी शिव एव न संशयः ॥२४॥ 


अर्थात्‌ वेदके आदिमें तथा दोनों कालके सन्ध्या- 
वन्दनमै भी ओङ्कारका प्रयोग करना चाहिये । नौ करोड़ 
जप करनेसे पुरुष शुद्ध हो जाता है। फिर नौ करोड़ जप 
करनेसे प्रथिवी-तच्वका जय होता है । इसी प्रकार नो-नो 
करोड़से क्रमश; जल, अमि, वायु एवं आकाश-तस्वका जय 
होता है । पश्चात्‌ नौ-नौ करोड़से क्रमशः पञ्च-तन्मात्राओं 
तथा अङङ्कार-तत्त्वका जय होता है । नित्य सहस्न मन्त्र 
जपनेसे पुरुष शुद्ध रहता है, फिर इससे अधिक जप आत्म- 
ज्ञानकी सिद्विके लिये होता है। इसप्रकार १०८ करोड़ 
जप करनेसे पुरुष प्रबुद्ध होकर शुद्ध योगको प्राप्त होता है 

और शुद्ध योगसे निःसन्देह जीवन्मुक्त हो जाता है। 
प्रणवरूप शिवका सदा जप और ध्यान करनेवाला 
महायोगी समाधिमें स्थित होकर शिवरूप हो जाता है । 
इति शम्‌ 


2 


ss पिता ब्रह्माजीसे प्रजोत्पादनकी आज्ञा प्राप्तकर 
महृपि अत्रि अपनी धर्मपत्नी, सतीशिरोमणि देवी अनसूयाको 
साथ लेकर कुलाद्रि ऋकषपर्वतपर तपस्याके निमित्त गये । 
वहाँ जाकर उन्होने सौ वर्षतक एक पैरपर खड़े रहकर, केवल 
वायुभक्षणकर, मनोनिग्रहके लिये प्राणायामका दधता किया 
और यह सङ्कल्प किया कि जो कोई इस संसारके स्वामी 
ह वे कृपाकर मुझे अपने ही समान पुत्ररत्न प्रदान करें, में 
उन्हींकी शरण हू । उनकी घोर तपस्याके प्रभावसे ऋषिके 
मस्तकमेसे एक अग्नि प्रादुर्भूत हुई जो प्राणायामसे वृद्धिको 
मासकर समस्त त्रिलोकीको सन्तप्त करने लगी । यह देखकर 
जगतूके तीनों अधीश्वर--ब्रह्मा, विष्ण एवं महेश्वर-ऋषिके 
आश्रममें एक साथ पहुँचे । उनके प्रकट होते ही ऋषिका 
अन्तःकरण उद्धासित हो गया, और ज्यों ही उन्होंने आँखें 
खोली तो क्या देखते हैं कि तीनों देवता अपने-अपने 
वाहनो-- हंस, गरुड़ एवं व्रपभके साथ अपने-अपने चिहाँ- 
को धारण किये हुए ऋषिके सामने उपस्थित हैं । ऋषि 
तुरन्त भूमिपर लोट गये और दण्डवत्‌-प्रणाम करके उन्होने 


अत्रि और त्रिदेव 


तीनोंकी विधिवत्‌ पूजा की । किन्तु वह अधिक देरतक 
उनके प्रकाशको न सह सके, अतः नेत्र मूँदकर तीनोंका 
ध्यान करते हुए दर्प-गद्वद्‌ एबं पुलकित होकर, हाथ जोड़ 
स्तुति करने लगे और बोले--मैंने तो सन्तानकी कामनासे 
आपलोगोमेंसे केवळ एकका ही स्मरण किया था, अहोभाग्य 
मेरेकि आप तीनोंने ही मुझ दीनपर अनुग्रह किया । 
इसपर तीनों देवता एक साथ बोल उठे--'मुनिवर्य ! तुम्हारे 
सत्‌-सङ्कल्पका ही यह फल है कि हम तीनोंको तुम्हारे पास 
आना पड़ा । तुम जिस तत्त्वका ध्यान करते थे वह हम 
तीनों ही हैं । “यद्वै ध्यायति ते वयम्‌? अर्थात्‌ खरूपसे हम 
तीन हैं, तत्त्वतः एक ही हैं ।' इतना कहकर और मुनिको 
इच्छित वर देकर तीनों देव अन्तर्धान हो गये | समय पाकर 
अनसूयाजीके ब्रह्माजीके अंशसे चन्द्रमा, विष्णुके अंशसे 
दत्तात्रेय और महादेवके अंशसे सुलभकोप महर्षि दुर्वासा 
उत्पन्न हुए । इस इतिहाससे त्रिदेवोंको अभिन्नता सिद्ध 
होती है । ( श्रीमद्भागवतसे ) 


शिव-सूत्र-विमर्श 


(लेखक- पं० श्रीगौरीशंकरजी द्विवेदी, साहित्यरल ) 


हिमगिरितनयाकान्तं शशधरकलिकोत्तंसम्‌ । 


वाधिदेव, भूतेभावन, भवानीपति 
भगवान्‌ शङ्कर जिस अपूर्व योगके 
प्रवर्तक माने जाते हैं, वह “लययोग? 
के नामसे प्रसिद्ध है ।  कालक्रमसे 
योग-साधनकी प्रणाली इस धर्म- 
प्राण भारतभूसे विलीन-सी होती 
जान पड़ती है । सदूगुरुकी प्राप्त 
- अत्यन्त दुलभ हो गयी है । योग- 
साधनके जिज्ञासुआँको यथार्थ मार्गदशकके अभावमें 
मन मसोसकर रह जाना पड़ता दै । क्या किया जाय, कोई 
चारा नहीं है। योगकी विभूति तथा साघन-पथका जो 
उल्लेख योगशास्त्रके ग्रन्थोंमें मिलता है उसे पढ़कर हृदयमें 
उमङ्ग और अनुत्साह एक साथ ही उत्पन्न हो उठते हैं । 
तथापि यह निर्विवाद है कि जो पुरुष जिस वस्तुका अधिकारी 
होता है वह उसे अवश्य मिलती है, अतः इस गये ुज्ञरे 
ज्ञमानेम भी सद्गुरुकी प्राप्ति दुर्लम होते हुए भी सम्भव है। 
खोजी पुरुपको लययोगके भी पथ-प्रद्शक मिल सकते हैं, 
आवश्यकता है केवल अधिकारी बननेकी । यह लययोग 
क्या है, इसका किञ्चित्‌ दिग्दशन इस लेलमें कराना है । 
शाम्भवोपाय 
लययोगकी रूप-रेखाका किञ्चित्‌ आभास हमें शिव-सूत्रोंमें 
मिलता है। स्थान और समयके अभावके कारण इसकी 
विस्तारपूर्वक विवेचना न कर केवल संकेतमात्रसे मूल- 
सिद्धान्तका निदर्शन किया जाता है, पाठकोंकी सुविधाके 
लिये पाद-टिप्पणीमें सूत्रौका भी अवतरण साथ-साथ 
दिया जाता है। 
आत्मा-शरीर, प्राण, मन, इन्द्रिया अथवा इनके 
संघातको “आत्मा? नहीं कहते; आत्मा ताँ चैतन्य ही है, 
जिसमें ये सत्र प्रतिभात होते हैं । यहाँ यह प्रश्न हो सकता 
है कि यदि आत्मा चैतन्य है तो बह इस बन्धनमें क्यों है? 
यह बन्धन ही क्या वस्तु है ? इसका उत्तर यह है कि मन 
ओर इन्द्रिय-प्रणालीके द्वारा जो ज्ञान इसको हो रहा 
है, वह बन्धन है । इस ज्ञानके निवृत्त होनेसे वह बन्धन भी 


२ ज्ञाने वन्धः । 


प्रथमोन्मेष--१ चैतन्यमात्मा । 


स्थितिळयजनिकत्तार प्रणमत वरदं देवम्‌ ॥ 
---भौभट भास्कराचार्य 


निवृत्त हो जाता है। वे बन्धन तीन प्रकारके मळ हैं--एक 
तो योनि अर्थात्‌ मायासे उत्पन्न (वग) भेदात्मक पृथिवी 
आदि - पञ्चभूतात्मक विस्तार, दूसरा भोग प्रदान करनेवाले 
संस्कार (कला) और तीसरा पुण्यपापात्मक शरीर। ये 
तीन प्रकारके बन्धन ही ज्ञान हैं, इनका अधिष्ठान अर्थात्‌ 
आधार मातृका (शब्दमय) है; कहा भी है-- 

न सोऽस्ति प्रत्ययो. रोके यः शब्दानुगमाइते । 

अनुविद्धसिव ज्ञानं सव झाव्देन गम्यते ॥ 

तात्पर्य यह है कि “संसारमै कोई भी प्रत्यय, कोई भी 
ज्ञान ऐसा नहीं जो शब्दानुगमसे हीन हो । सब प्रकारके 
ज्ञान मानो शब्दमें लिप्त हुए जान पड़ते हैं ।? मैं अपूर्ण हूँ, 
मैं दुर्बळ हूँ, में अज्ञानी हूँ, में सुखी हूँ--इसम्रकारके 
शान्दानुवेधसे ही शोक-ह उत्पन्न करनेवाले ज्ञान होते हैं 
जो वन्धनरूप हैं । इस बन्धनसे छूटनेके लिये जो पूणाहं 
भावनात्मक तथा इन विकल्पोंका नाशक अन्तःस्पन्द (उद्यम) 
होता है वह “मैरव' कहलाता है । इसप्रकारके उद्यम (भैरव) 
में एक महती शक्ति होती है, उस सर्वतः प्रसरित शक्तिके 

सन्धानसे स्वसंविद्‌ ( चैतन्यमात्र) की अम्निमें विश्वका संहार 

हो जाता है। जिस योगीको यह सिद्धि प्रास हो जाती है, 
उसे जाग्रत्‌, खप्न, सुपुततिके भेदमें भी ठयौमोग अर्थात्‌ 
परानन्दकी ही अनुभूति होती है । इनमें जाग्रत्‌? तो इन्द्रिय- 
जन्य बाह्य ज्ञानको कहते है; अपने आत्मामें अपनेहीसे जो 
विकल्प होते हैं वह “स्वमन? हैं; तथा जिसमें अपना ही बोध 
न हो ऐसा मायात्मक अविवेक (मोह) ही “सुषुप्ति? है। इन 
तीना अबस्थाओंमें जो अभेदभावात्मक दुर्यानन्दरसका 
आस्वादन करता है वह “वीरेश? कहलाता है; क्योंकि वीरोंको 
भी मेदरूप वन्धनमें डाळनेवाली तथा बाहर-भीतर प्रसरण 
करनेवाली इन्द्रियांका वह अधीश्वर है । कहा भी है-- 


३ योनिवर्गः कलाशरीरम्‌ । ४ ज्ञानाधिष्ठानं मातृका । ५ उद्यमो 
भैरव: । ६ शक्तिचक्रसन्धाने विश्वसंहारः । ७ जांग्रत्स्वम्सुषुसतिमेदे 
तुर्याभोग-( संवित्‌) सम्भवः। ८ ज्ञाने जाग्नत्‌। ९ खम्ो विकल्पाः । ° 
१० अविवेको माया सौधुप्तम्‌। ११ त्रितयभोक्ता वीरेशः । 


३४० 


त्रिषु धामसु यद्धोग्यं भोक्ता यश्च प्रकीतितः! । 

बिद्यात्तदुभवं यस्तु स भुञ्जानो न लिप्यते ॥ 

“जाग्रदादि तीनों धामोंमें जो भोग्य है तथा जो इनका 
भोक्ता है, इन दोनोंको जाननेवाला भोगता हुआ भी 
लिप्त नहीं होता ।? 


निसप्रकार किसी मनुष्यको अत्यन्त आनन्द होनेसे 
विस्मय होता है, उसी प्रकार इस योगीको जब निरन्तर 
अद्भुत परानन्दकी अनुभूति होती है तब उसे इस अपनी 
आत्मामें ही ठृसिके प्रात होनेसे विस्मय होता है और यह 
योगकी भूमिका है । इसप्रकारके विस्मयरूप योगकी भूमिकामें 
आरूढ योगीकी इच्छा-शक्ति उमा है, उसे कुमारी भी 
कहते हैं; क्योकि वह “क” अर्थात्‌ महामायाकी भूमिको 
मारनेवाली है । यह कुमारी भैरवात्मा योगीके ही भोगने 
योग्य है । इस इच्छा-शक्तिसे युक्त योगीका अखिल दृश्य ही 
शरीर बन जाता है, तथा विश्वका महान्‌ आयतन उसका 
हृदय बन जाता है । इसमें चित्तके सट्ठ॒ड्से जो नाना दृश्य 
होते हैं वे उसे खप्नवत्‌ दीख पड़ते हैं । 


इसी प्रकार प्रप्चम शुद्ध ततत्वकी ( शिवात्मक ) भावना 
करनेसे भी बन्धनात्मक पद्म-शक्ति नष्ट हो जाती है तथा 
योगी सदाशिवके समान जगत्पति बन जाता है | इस- 
प्रकारका योगी आत्मज्ञानके लिये “मैं विश्वात्मा शिव ही हँ? 
ऐसा वितर्क ( चिन्तन ) करता है | इसप्रकार योगी लोकमें 
अपनेको ही दृश्य, दर्शन और द्रष्टारूपमें देखता हुआ “में ही 
सब हूँ? इसप्रकारके छीकानन्दमें समाधिसुखको प्राप्त होता 
है | कहा भी है-- 

आह्याहकसंवित्तिः सामान्या सवंदेहिनाम्‌ । 

योगिनां तु विशेषोश्यं सम्बन्धे सावधानता ॥ 

अर्थात्‌ आह्य और ग्राहककी संवित्ति (प्रत्यय) तो 
सामान्यतः सभी प्राणियोंको होती है,परन्तु योगी इस सम्बन्धमें 


ॐ सवं भवानीसहितं नमामि # 


उत्पन्न करता है | ऐसा योगी भूतसन्धान अर्थात्‌ पञ्चभूतोमे 
आत्मभाव कर लेता दै, जिससे यह उसके लिये आवरण- 
रूप नहीं रहते; भूतोंके प्रथक्त्वसे नाना प्रकारकी व्याधियों 
और क्लेशको क्षणभरमै शान्त करता है तथा विश्व-सङ्कट्टन 
अर्थात्‌ यौगिक शक्तिसे नवीन विश्वका निर्माण कर 
सकता है । 


जब परिमित सिद्धिकी इच्छा न कर योगी विश्वात्मरूप 
“परासिद्धि? की इच्छा करता है, तव “अखिल विश्व मैं ही हूँ 
इसप्रकारकी बुद्धि (शुद्ध निर्मला विद्या) के उदथसे उसे 
'महैश्चर्य' ( चक्रेशत्व ) की सिद्धि होती है | जैसे-- 

ईश्वरो बहिरुन्मेषो निमेषोऽन्तः सदाशिवः 

सामानाधिकरण्यं शव सद्विद्याहमिदं घियोः ॥। 

वहिदन्मेषरूप ईश्वर तथा अन्तर्निमेप्ररुप सदाशिव- 
का सामानाधिकरण्य अर्थात्‌ “यह सव में ही हूँ? इस- 
प्रकारकी बुद्धि ही सद्विया है । 

जब योगी इस विश्वात्मक अवस्थासे उत्तीर्ण होकर 
स्वात्माराम हो जाता है, तब देश-कालादिसे अपरिच्छिन्न, 
जगद्वयापी महाइदके अनुसन्धानसे पूर्णाहन्तारूप मन्त्र- 
यीर्यका उसे अनुभव होता है । 


शाक्तोपाय ( द्वितीयोन्मेष ) 

प्रथम उन्मेषमै बतलाया गया है कि शक्ति मन्त्र-ख्वरूपा 

है। अब मन्त्रका स्वरूप बतलाया जाता दै | जिससे आत्म- 
तत्वका चिन्तन होता है उसे “चित्त? कहते हे और वही 
स्वस्वरूपके मननके कारण 'मन्त्र कहलाता है।इस मन्त्रके 
अनुसन्धानमें जो अन्तःप्रयल है वह “साधक है। परम अद्वेत- 
संवेदन-रूपी विद्याका शरीर अखिल शब्दराशि है, उसकी 
अल्पाहंन्ता और पूर्णाहन्ताखरूपी सत्ता हे | इसका स्फुरण 
ही मन्त्रकी गुप्तार्थताका उत्पादक रहस्य हे । इसप्रकारका 
्त्र-वीर्य, जिसका ऊपर महाइदके अनुसन्धानके रूपमें 


वर्णन हो चुका है, महेश्वरकी इच्छासे ही हृदयङ्गम हो 
सकता है । 
“गर्म? अर्थात्‌ महामायामें चित्तका विकास अथुद्धा 


१८ लोकानन्दः समाधिसुखम्‌ । १९ शाक्तसन्धान शरीरोत्पात्तिः । 
२० भूतसन्धानभूतपृथकृत्वविश्वसङ्घट्वा । २१ झुद्धविद्योदया- 


` आ्क्रेशत्वसिद्धिः । २२ महाहृदानुसन्धानान्मन्त्रवीर्यानुभव: । 
द्वितीयोन्मेप--१ चित्तं मन्त्र; । २ प्रयलः साधक: । ३ विद्या 


Duss सदा आत्मभाव रखता है । 


ज 
ह बे ऊपर जिस इच्छा-शक्ति उमा-कुमारीका उल्लेख हम 
i (६५ कर शुके हैं, उसके सन्धानसे जब योंगीकी भावना तन्मयी 
प्रे ७) हो जाती है तब वह उसके द्वारा अपनी इच्छानुसार शरीर 


ट 
४ छै 


१२ विस्मयो योगभूमिका । १३ इच्छाशक्तिरुमा कुमारी । 
१४ दृश्य शरीरम्‌ । १५ हृदये चित्तसञ्चट्टाद्‌ इृश्यस्वापदर्शनम्‌ । 
१६ शुद्धतत्त्वसन्धानाद्वाउपशुश्क्ति: । १७ वितर्कं आत्मज्ञानम्‌ । 


ॐ शिव-सूत्र-विमरश ॐ 


(अविदिष्ट) विद्या है, वह खप्न-खरूपी अर्थात्‌ विकल्प- 
प्रत्ययात्मिका है | शङ्करकी इच्छासे जो परमाद्वेत-संवेदन- 
स्वरूप स्वाभाविक समृत्थान होता है वह सम्पूर्ण खानन्द- 
को उच्छ्बासित करनेवाली खेचरी मुद्रा अर्थात्‌ शिवावस्था 
हे। मुद (आनन्द ) प्रदान करनेके कारण यह “मुद्रा” 
कहलाती है तथा आकाश (खे) मात्रमे विचरण करनेके 
कारण इसका “लेचरी” नाम है । यह मुद्रा विश्वोत्तीण-स्वरूप 
योगीको सम्यक्रूपसे अनुभूत होती है | 


इसप्रकारके मन्त्र और मुद्राकी प्राप्तिके लिये जो उपदे 

करता है ( गणात्युपदिशतीति गुरुः) वह गुरु ही इनकी 
प्रापिका उपाय है | उस गुरु अर्थात्‌ ईश्वरानुग्रहात्मिका 
पराशक्तिकी प्रसन्नतासे पूर्वोक्त “मातृकाचक्र'का सम्यक्‌ ज्ञान 
होता है । इसप्रकारके अनुग्रहीत योगीके स्थूल ओर 
सूक्ष्मादि शरीर चिदम्निकी आहुति वन जाते हे । तव बोधका 
ऊर्ध्व प्रकाश प्रज्वलित हो उठता है और योगीके पूर्वोक्त 
तीन प्रकारके ज्ञानरूप बन्धन अन्न (अझिका भक्ष्य) हो जाते हैं। 
जब परमाद्वेतानुभवरूप विद्याका संहार ( अनुत्थान ) होता है 
तत्र भेदनिष्ठ खप्न (विकल्प) का दर्शन होने लगता है, 
इसलिये शाश्वत योगी विद्याके अवधानमें ही सदा लिप्त 
रहता है । 


१०१ 
आणवोपाय (तृतीयोन्मेप ) 
उपर्युक्त दो उन्मेपोमें शम्भु और शक्ति-सम्त्रन्धी कुछ 
विवेचना हुई । अब आत्मामें अनात्मा ( देह-बुद्धि आदि ) 
तथा अनात्मामें आत्माका भान करानेवाले अणुस्वरूप आत्मा- 
का विवेचन किया जाता हे | विश्वस्भावभूत आत्मा ही 
सङ्कचितरूपमे वुद्धि-क्रियाके साथ चित्त बनता हे । इस 
सङ्कुचितरूप अर्थात्‌ बन्धनका कारण भेदाभासरूप ज्ञान है | 
चित्तम भोतिक तत्त्वो ( कछाओं ) का अविवेक मायाके 
कारण होता है । अतः योगी इस मायाके प्रशमनार्थ पञ्च- 
भूतात्मक स्थूल और सूक्ष्म तच्वोंको अपने संवित्‌-शरीर- 


दारारसत्तामन्त्ररहस्यम्‌। ४ गभे चित्तात्रिकासो 5विशिष्टविद्या- 
स्वप्तः । ५ विद्यासमुत्थाने खाभाविके खेचरी शिवावस्था। ६ 
युरुरुपायः । ७ माठका चक्रसम्वोधः। ८ शरीरे हवि;। ९ ज्ञानमन्नम्‌। 
१० विद्यासंहारे तदुत्यसप्नदर्शनम्‌ । 


तृतीयोन्मप---१ आत्मा चित्तम्‌। २ जञानं बन्धः । ३ कलादीनां 


३४१ 


रूपी अभिमे नष्ट (संहार) कर देते हैं । इसप्रकारके साधनमें 
लगनेवाला योगी संहारके उपायोंका प्रयोग करता है, वह 
प्राणके संयम (प्राणायाम) के द्वारा प्राणादिवाहिनी नाडियो- 
का संहार कर तन्मय हो जाता है अथवा उन्हें आत्ममय कर 
लेता है | तब उसे भूतजय, भूतकैवल्य और भूतप्रथक्त्वकी 
शक्ति प्राप्त हो जाती हे ।# झाम्भवोपाय और आणवोपाय- 
दोनोंके द्वारा प्राप्त होनेवाली एक ही प्रकारकी सिद्धिमें 
अन्तर यही है कि आणबोपायमें सिद्धि प्रयत्नतः होती है ओर 
शाम्भवोपायमें ब्रिना प्रयलक्रे । इसप्रकार देहझुद्धिसे लेकर 
समाधिपर्यन्त साधनुके पश्चात्‌ जो सिद्धि होती है वह 
मोहावरणसे होती है, आत्मज्ञानसे नहीं । 


योगी जब मोहको ( निजाख्यातिको ) जीत लेता है तब 
अनन्त उद्यमरूपी सूर्यके प्रकाशका बिस्तार होता है और 
इस आस्मप्रकाशके द्वारा सहज विद्याकी प्राप्ति होती है। उस 
पूर्णाहन्तारूपी स्वयंप्रकाशकी सतत चैतन्य ( जाग्रत्‌ ) 
द्वितीय किरण है | इसप्रकारका आत्मा स्वेच्छासे स्वात्म- 
चित्रूपी आधारपर स्वपरिस्पन्द-लीलासे जाग्रत्‌, खप्न और 
सुपुतिरूपी अपनी सूमिकामें नृत्य करता हुआ आभासित 
होनेके कारण “नर्तक? कहलाता है । इसप्रकार नाव्य करनेवाले 
योगीके भूमिका ग्रहण करनेका स्थान ( रंगभूमि ) स्वयं 
तरात्मा जगद्गुरु है। इन्द्रियाँ दर्शक हैं । इसप्रकार 
इन्द्रिय व्यापारको देखनेवाला योगी तात्त्विक चिद्रष मति 
(धी ) के वदा सत्त्व ( स्पन्दके अन्दर रहनेवाली ) सिद्धिको 
पराप्त होता है । इस सिद्धिसे युक्त (सिद्ध) पुरुष स्वत्तन्त्र 
हो जाता है, उसे अखिल विश्वको स्ववश करनेकी क्षमता 
प्राप्त होती है । यह जेसे अपने देहमे बसे ही अन्य देहोंमें 
भी खात्मानन्दकी अनुभूति करता है । 


इसप्रकारके योगीको भी अनवधान कभी नहीं करना 
चाहिये बल्कि विश्वके कारणरूप बीजमें चित्तको बारम्बार 


तत्त्वानामाविवेको माया । ४ झारीरे संहारः कलानाम्‌ । ५ 
नाडीसंहारभूतत्रयभूतकेवल्यभूतपथकत्व।नि। ६ मोहावरणात्‌ सिद्धि; । 
७ मोहजयादनन्ताभोगात्‌ सहजविद्याजयः। ८ जाग्रद्‌ द्वितीयकरः। ९ 
नर्तक आत्मा । १० रङ्गोऽन्तरात्मा। ११ प्रेक्षकाणीन्द्रियाणि । १२ 
धीवशात्‌ सत्त्वसिद्धिः । १३ सिद्धः स्वतन्त्रभावः । १४ यथा 


# इस सिद्धिका वर्णन शाम्भवोपाय-प्रथमोन्मेषमें देखिये । 


है 


३४२ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


लगाना (अवधान करना ) चाहिये । ,पर्ाक्तिमे सदा 
सावधान रहनेवाला योगी आसनस्थ ही परानन्दरूपी 
संविस्सिन्धुमें (हृदमें ) सुखसे निमजित--तन्मय होता रहता 
है। इसप्रकार आणवोपायसे प्राप्त शाक्तावेशके प्रकर्पसे योगी 
शाम्मव वैमवको प्राप्त हुआ स्वेच्छासे स्वगात्राका निर्माण 
कर सकता है, अर्थात्‌ वुद्धिक्रियासे युक्त चित्‌का निर्माण- 
कर उसे देख सकता है । जब यह सहजा विद्या सदा उदित 
रहती है तब पुनर्जन्मादिका सम्बन्ध नष्ट हो जाता है || 


जवं शुद्ध वियाके स्वरूपमें योगी निमजित होने लगता 
है तब उसे मोहनेके छिये अनेकों शक्तियाँ उठती हं) 
इनमेंसे कवगादिमै अधिष्ठित माहेश्वरी आदि शक्तियाँ 
तत्त्परत्यय भूमिमें आविष्ट होकर प्रमाताओं ( पशुओं ) को 
तत्तच्छब्दानुवेधसे मोहनेके कारण ( पञ्चमाता ) कहळाती हैं । 


इसलिये झुद्धा विद्याके प्राप्त होनेपर भी अनवधान होना 
योगीके लिये कदापि ठीक नहीं है; उसे तो जाग्रत्‌, स्वप्न 
आर सुवुति, तीनोंमें चोथी-तुरीयाको सदा ही आसेचन 
करना चाहिये, वुरीयानन्दमै स्वचित्त अर्थात्‌ स्वसंवित्‌मे 
प्रवेश करना चाहिये । ऐसे योगीका प्राण जव सम्यकरूपसे 
प्रसरित होता दै तो उसे सब अवस्थाओंमें सम्यक अभेद्‌- 
दशन होता है | जो योगी तुर्यावस्थाको प्राप्त होकर ठुया- 
तीत अवस्थामें नहीं पहुँचता उस मध्यमें स्थित योगीको 
कुत्सित (अवर) सृष्टिमे (प्रसवमे ) पड़ना होता है| 
अतएव रूपादि पदार्थों ( मात्राओं ) में स्वप्रत्ययका सन्धान 
( तादात्म्यका अनुभव ) करते हुए नष्ट तुर्यानन्दको पुनः 
पुन; उठाना चाहिये । इसप्रकारके उद्यममें जव सम्यक 


उन्नति होती है तव योगी शिवतुल्य हो जाता है | वह-- 


जन्तरुल्लसदच्छाच्छभक्तिपीयूचपोषितम्‌ ` । 
भवर्पूजोपयोगाय शरीरमिदमस्तु मे ॥ 


तत्र तथान्यत्र । १५ बीजावधानम्‌ । १६ आसनस्थ सुखं 


हदे निमञ्जति । १७ स्वमात्रानमाणमापादयति । १८ विद्याऽ- 


वनाश जन्मावनाशः । १९ कवरगीदिषु दपु माहेश्वयाद्या पशुमातरः । 


२० त्रिषु चतुथ तलवदासेच्यम्‌ । २१ मन्न: खचित्तेन प्रविशेत्‌ । 


२२ प्राणसमाचारे समदशनम्‌ । २३ मध्येऽबरः प्रसवः । २४ 


मात्रास्रप्रत्ययसन्धाने नष्टस्य पुनरुत्थानम्‌, २५ शिवतुल्यो 


अर्थात्‌ “अन्तःआनन्दसे उलसित, भक्ति-सुधासे 
परिपोपित यह शरीर तुम्हारी पूजाके उपयोगमें ही लगा 
रहे, इसकी कदापि तुच्छ धारणा न हो'--इसप्रकारकी 
शरीरत्रृत्तिका त्रत करता है | ऐसे योगीकी, जो बार-बार 
परम भावसे भावित होता रहता है, बातचीत ही जप है । वह 
अपने परिपूर्ण स्वरूपको, शिवात्मज्ञानको दानरूपमें वितरण 
करता है | उसकी माहेश्वर्यादि शक्तियाँ “अवीन्‌ पशुजनान्‌ 
पातीत्यविपं शक्तिमण्डलम्‌?-कवर्गादिकी अधिष्ठात्री देवियाँ बन 
जाती हैं और वह स्वयं ज्ञानशक्तिका कारण बन जाता है । उसकी 
स्वशक्ति-आत्म-संवेदनका स्फुरणरूप विकास (प्रचय) ही विश्व 
हो जाता है | उसमें चिन्मय अहंताकी स्थिति तथा आत्म- 
विश्रान्तिरूप लय भी होता ये विकास और सङ्कोच 

खशक्तिके विकाससे “आत्म-संवित्‌?मं ही होते हैं । 


यहाँ यह झाङ्का की जा सकती है कि सृष्टि, स्थिति, ध्यंसमें 
इनके अन्योन्य-मेदसे योगीके स्वस्वरूपम अन्यथा भाव आ 
सकता है । इसका उत्तर यह है कि स्वादि भावोंमें प्रत्त 
होते हुए भी वह योगी स्वसंवित्से कदापि च्युत ( निरास ) 
नहीं होता है । उसे लोकवत्‌ सुख-दुःखका अन्तःसंवेदन 
नहीं होता; वह तो नील-पीतादिके समान इनका बहिर्मनन 
करता हैं । 

सुख-दुःखसे मुक्त, संस्कारोसे अस्पष्ट योगी 'केवळी? 
(चिन्मय) कहलाता है । मोह (खाख्याति) से प्रतिसंहत-- 
संयुक्त हुआ वही “कर्मात्मा? बनता है । देह-प्राणादिमे अहन्ता- 
रूपी भेदके तिरस्कारसे सगान्तरमै कमत्वकी प्राप्ति होती 
है । स्वतः स्वानुभवमें सतत_ लगे रहनेपर सृष्टि योगीकी 
करण-शक्ति बनी रहती है । वह अपनी दृढ़ भावनासे 
खम-सङ्कल्पके समान सृष्टि-निर्माण करता है । इस स्वतन्त्र 
करण-शक्तिसे योगी जाग्रत्‌, स्वप्न, सुपुसि--इन तीनों पदोंको 
घारणकर अनुप्राणित करता है । यह खतन्त्रलक्षणा शक्ति 
चित्तस्थितिके समान ही शारीरके बाह्य करणो ( इन्द्रिय तथा 


जायते । २६ शरीरवृत्तित्रंतम्‌ । २७ कथा जपः। २८ दानमात्म 
ज्ञानम्‌ । २९ योऽविपस्थो ज्ञाहेतुश्व, ३० स्वशाक्तिप्रचयो विश्वम्‌। 
३१ स्थितिल्यो । ३२ तत्प्रवृत्तावप्यानिरासः संवेतृभावात्‌ । ३३ 
सुखासुखयोवाहिमननम्‌। ३४ तद्विमुक्तस्तु केवली । ३५ मोहप्रति- 
संहृतस्तु कर्मात्मा । ३६ मेदतिरस्कारे सर्गान्तरकर्मत्वम्‌ । 


१३७ करण-शक्ति: स्वतोऽनुभवात्‌ । ३८ त्रिपदाधनुप्राणनम्‌ । 


उनके विषयों ) को भी अनुप्राणित करती है और तन्मय 
हो जाती है। 

. पुनः यदि योगीकी तुर्यात्मिका दशासे च्युति होकर 
देहादिमें अहंभावना हो जाय तो इस अपूर्णमन्यतारूप 
अभिलापासे जन्म-जन्मान्तरमें भटकानेवाले पशुत्य (संवाह्य) 
की केवल बहि्गंति ( विषयोन्मुखता ) ही होती है । 
अन्तस्तच्वका अनुसन्धान नहीं रह जाता । पुनः प्रमिति 
अर्थात्‌ संवितूके विमश में तत्पर रहनेवाळे योगीकी अभिलाषा- 
के क्षय होनेसे उसकी जीवत्व-भावना नष्ट हो जाती है । 
तव वह. प्रपञ्च ( भूत ) रूपी कञ्चुकसे मुक्त हुआ पुनः 


पति--श्िवरूप हो जाता है। परन्तु पाञ्चभौतिक शरीरसे 
उसका सम्बन्ध वना ही रहता है, इसका कारण यह है कि 
प्राणसम्बन्थ नैसर्गिक होता है| तथापि जो संविदू-विमामें 
सतत रत रहते हैं तथा चन्द्र, सूर्य और सुषुम्णा-नाडियोंमें 
प्राणशक्ति ( नासिका) की अन्तः अर्थात्‌ आन्तरः संवित्‌ एवं 
मध्य अर्थात्‌ अन्तरतम; अतएव प्रधान, विमशमय रूपका 
संयम करते हैं, उनके लिये फिर क्या शेष रह जाता है 

वे पुनः-पुनः शिवात्मतत्त्वको प्राप्त होते रहते हैं । अर्थात्‌ 
जीवन्युक्त-अवस्थाके परमानन्दका आस्वादन करते हैं ।# 


—B ED 


भगवान्‌ शङ्कर ओर शङ्कर-सम्बन्धी शास्र तामसिक नहीं 


००७ 


(लेखक--पं० श्रीशंकरलालजी शर्मा त्रिवेदी) 


गवान्‌ शङ्कर तामसिक हैँ ओर 
उनकी महिमा गानेवाले शास्त्र भी 
तामसिक हैं, इसलिये ये दोनों 
तमोगुणी मनुष्योंके ही उपास्य हैं-- 
यह आक्षेप कुछ लोगोंद्वारा जोरोंके 
साथ किया जाता है । वे इसके 
प्रमाणमें कुछ पुराण-वचनोको भी 
उपस्थित किया करते हैं और कहते हें कि इनमें शिवको 
तमोगुणी और विष्णुको सतोगुणी बतलाया गया है। विचार 
करनेपर पता लगता है कि उनके ये आक्षेप वस्तुतः सर्वथा 
निराधार हैं, जो या तो समझकी कमीसे अथवा दुराम्रहपूर्वक 
किये हुए हैं । शिवक्रे सम्बन्धमें शास्र क्या कहते हैं, देखिये-- 

परमेश्वर प्रभु 
त्रिलोचन नीलकण्ठ प्रशान्तम्‌ । ८ 
ध्यारवा मुनिगंच्छति भूतयोनिं 

समस्तसाक्षिं तमसः परस्तात्‌ ॥ 

(श्रुति ) 


उमासहायं 


“उमादेवीसहित परमेश्वर, सबके प्रभु, तीन नेत्रवाले, 
अत्यन्त शान्तस्वरूप, नीलकण्ठ महादेवका ध्यान करके 


अधिकारी पुरुष अद्वितीय ब्रह्ममावको प्राप्त होते हें । वे 
महादेव--त्रह्म सर्व भूतोंकी योनि अर्थात्‌ कारण हैं, समस्त 
जगतूके साक्षी हैं और “तम? से अत्यन्त परे हैं ।' महाभारतमें 
कहा गया है-- 
रुद्रो नारायणंश्रेवेत्येकं सत्वं द्विधा कृतम्‌ । 
लोके चरति कोन्तेय व्यक्तिस्थं सर्वकर्मसु ॥ 


(झान्ति० अ० ३४७। २७) 


हे कोन्तेय ! रुद्र और नारायण दोनों एक ही शुद्ध 
सस्यके दो रूप हैं । 


उपयुक्त दो प्रमाणोंसे सिद्ध होता है कि भगवान्‌ 
महेश्वर तमोगुणी नहीं हैं, बल्कि सतोगुणी हैं । तब प्रश्न यह 
होता है कि पुराणोंमें भगवान्‌ शिवको जो तमोगुणी कहा 
है इसका क्या तात्पर्यं है! इसका उत्तर यह है कि 
पुराणोंका यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि भगवान्‌ 
शिव तमोगुणी हैं । उनका तात्पय यह है कि भगवान्‌ शिव 
तमोगुणको ग्रहण करके सृष्टिका संहार किया करते हैं । वे 
स्वयं व्यवहारमें तमोगुणी नहीं, सतोगुणी ही हें । वास्तवमें 
तो महेश्वर होनेके कारण वे किसी भी शुणसे लिपायमान 


३९ चित्तास्थिति बच्छरीरकरणबाह्लेषु, ४० अभिलापाद्वहिगैतिः संवाह्यस्य । ४१ तदारूढप्रमितेस्ततक्षयाञ्जीवसंक्षयः, ४२ भूतकन्चुकी तदा 
विमुक्तो भूयः पतिसमः परः । ४३ नैसर्गिकः प्राणसम्बन्धः। ४४ नासिकान्तमेध्यसंयमात्‌ मत्र सब्यापसब्यसैषुम्णेषु, ४५ भूयः 


स्यात्‌ प्रतिमीलनम्‌। 


# इस लेखमें वरदराजकृत शिवसूत्रवार्तिकसे अधिकांशमें सहायता ली गयी है । 


३४४ 


# भवं भवानीसहितं नमामि क 


नहीं होते । वे गुणोंसे सर्वथा अतीत हें । तमोगुणके 
संसर्गसे यदि ईश्वर भी तमोगुणी हो जायँगे तो फिर 
जीव और इईश्वरमें विलक्षणता ही क्या रही १ कारण, 
जीव वास्तवमै शुद्ध सचिदानन्द होनेपर भी गुणोके बन्धनमें 
आकर ही तो जीवसंज्ञाको प्राप्त होता है, इसी प्रकार ईश्वर 
भी यदि तमोगुणके ग्रहणसे तमोगुणी हो जायगा तो वह 
ईश्वर ईश्वर ही नहीं रहेगा । कदाचित्‌ कोई कहे कि हम 
तो शिवको ईश्वर ही नहीं मानते- वे तो देवता हैं और 
विष्णुके भक्त हैं, तो फिर यह आपत्ति आवेगी कि विष्णुके 
भक्त होनेपर भी यदि भगवान्‌ शिव तमोगुणी ही रहे तो 
विष्णु-भक्तिका माहात्म्य ही क्या रह गया ! फिर तो विष्णु- 
भक्ति करना भी निष्फल ही है । यदि दुर्जनतोष-न्यायसे 
थोड़ीं देरके लिये यह मान भी लिया जाय कि भगवान्‌ 
शिव तमोगुणी हैं और भगवान्‌ विष्णु सतोगुणी होनेके 
कारण ही श्रेष्ठ हैं तो फिर भगवान्‌ विष्णुका भी माहात्म्य 
कुछ नहीं रह जाता । इस दश्ञामें तो सत्त्तगुणकों ही भगवान्‌ 
विष्णुसे श्रेष्ठ मानना पड़ेगा । तब भगवान्‌ विष्णुकी उपासना 
करनेके बदले केवल सतोगुणकी उपासना करना ही उत्तम 
सिद्ध होगा । 


यदि उपर्युक्त तर्कको भी भुलाकर कोई यह हठ करे कि 
सतोगुणी होनेके कारण भगवान्‌ विष्णुकी उपासना श्रेष्ठ है 
और तमोगुणी होनेके कारण भगवान्‌ गङ्करकी उपासना 
कनिष्ठ है तो इसका उत्तर शिवपुराणमें यों दिया गया है । 
यद्यपि यह लीला विनोदकी दृष्टिसे ही हे, वस्तुतः श्रीशिव- 
विष्णुमें कोई भी गुणोके बन्धनमे नहीं है--भगवानके तीनों 
ही रूप गुणोंसे परे हैं, परन्तु दुराग्रहका समाधान इससे 
हो जाता है । शिवपुराणके वाक्य ये हैं-- 

अन्तस्तमा बहिःसरबस्िजगत्पालको हरिः। 

अन्तःसत्त्वस्तमोबाह्मखिजगछ्छयकृद्धरः ॥ 

अन्तबेहीरजाञ्रैव त्रिजगस्सृष्टिकृद्दिधिः । 

एवं गुणाखिदेवेघु गुणभिन्नः शिवः स्मृतः ॥ 


अर्थात्‌ तीनों लोकोके पालन करनेवाले भगवान्‌ 
हरि भीतरसे तमोगुणी हैं और बाहरसे सतोगुणी हें । 
तीनों छोकोंका संहार करनेवाले भगवान्‌ हर भीतरसे 
सतोगुणी हैं पर बाहरसे तमोगुणी हें, भगवान्‌ ब्रह्मदेव 
जो तीनों लोकोंको उत्पन्न करते हैं, भीतर और बाहर उभय- 
रूपमें रजोगुणी हैं और भगवान्‌ परन्रह्मलूप शिव तीनों 


गुणोंसे रहित हैं । इसका रहस्य यह है कि सुखका रूप सतोगुण 
है, दुःखका रूप तमोंगुण और क्रियाका रूप रजोगुण है । 
भगवान्‌ विष्णु सृष्टिका पालन करते हैं इसलिये देखनेमें तो 
सृष्टि सुखरूप प्रतीत होती है; परन्तु भीतरसे अर्थात्‌ 
वास्तवमें दुःखरूप होनेसे विष्णुभगवानका कार्य वाहरसे 
सतोगुणी होनेपर भी वास्तवमें तमोगुणी ही हे । इसीलिये 
भगवान्‌ विष्णुके वस्राभूषण आदि सुन्दर, सास्विक होनेपर 
भी स्वरूप इयाम वर्ण है। भगवान्‌ शिव सृष्टिका संहार 
करते हैं । वे देखनेमें तो दुःखद हैं; पर वास्तवमै संसारको 
मिटाकर परमात्मामें एकीभाव कराना सुखरूप है । इसी 
अभिप्रायसे भगवान्‌ शङ्करका बाहरी श्रङ्घार तमोगुणी होनेपर 
भी निजस्वरूप गौर-वर्ण है और उनका शीघ्र प्रसन्न होना भी, 
जिसके कारण वे 'आझुतोष' कहलाते हैं, सतोगुणका ही 
खभाव है । भगवान्‌ ब्रह्मदेव सदा सृष्टिका निर्माण ही 
किया करते हैं, इसलिये वे रक्तवर्ण हैं, क्योंकि क्रियात्मक 
स्वरूपको शास्त्राने रक्त वर्ण ही बताया है। इस न्यायसे 
भगवान्‌ विष्णु भी तमोगुणी सिद्ध होते हैं और तब तो उनकी 
भी उपासना तामसी लोगोंके लिये ही उपयोगी होगी । इंसपर 
यदि कोई कहे कि यह शिवपुराण तामसिक होनेसे हमें 
मान्य नहीं है; तो लीजिये, अत्र हम सात्त्विक कहे जानेवाले 
पुराणों तथा स्मृतिग्रन्थोंका ही प्रमाण उपस्थित करते हैं । 


श्रीमद्भागवतमें राजा परीक्षितने श्रीश॒कदेवजीसे 

पूछा है-- 
यदर्थमदधाद्रूपं 
तमःप्रकृति दुर्मपँ 


एतन्नो भगवन्‌ सवं 


लोकजुगुप्सितम्‌ । 

कभंग्रस्त मिवेश्वरः । 

यथावद्वक्तुमहसि ॥ 
(८।२४।२-३) 


मात्स्यं 


'हे मुने ! ईश्वरने लोकदृष्टिमे हेय, घोर कर्मासे ग्रसित, 
जीवॉकी तरह तमोगुणी मत्स्य-अवतार कर्यो धारण किया, 
हे भगवन्‌ ! यह मुझे यथार्थरूपसे समझाइये ।' 

इस ोकमें परमभागवत राजा परीक्षिते भगवान्‌ 
विष्णुजीके मत्स्यावतारको तामसिक कहा है, इसी प्रकार 
वराह, कूर्म, हयग्रीव, परशुराम, नृसिंह, बुद्ध, ऋपभ-जये 
सभी विष्णुके अवतार न्यूनाधिक अंदामें तमोगुणी ही थे 
और श्रीमद्धगबद्गीतामें भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं अजुनको 
अपना विराट रूप दिखाकर, उसके यह पूछनेपर कि आप 
कौन हैं, उत्तर देते दै-- 


% आशुतोष शिव ॐ 


कालोऽस्मि लोकक्षयकृत्‌ प्रबृद्धी 
लोकान्‌ समाहर्तुमिह  प्रबवृत्तः। 


“में छोकोंका क्षय करनेवाला काल हूँ और बढ़े हुए 
लोकोंका नाश करनेको प्रवृत्त हुआ हूँ ।' इस वचनसे बाहर- 
का सात्त्विक अंश हटाकर भगवान्‌ शिवकी तरह अपने 
सृष्टि-संहारक होनेका ही सङ्केत करते हें । इसके अतिरिक्त 
रावण, कंस ओर अनेक राक्षसाका मारना भी क्रोधरूप 
तमोगुणके स्वॉग बिना सम्भव नहीं । 


उपर्युक्त शात्र-प्रमाणासे भगवान्‌ शिव और भगवान्‌ 
विष्णु दोनों ही सात्त्विक और दोनो ही तामसिक भी सिद्ध 
होते हैं । ऐसी स्थितिमें केवल भगवान्‌ रिवपर ही ताम- 
सिकताका आरोप करके उनकी निन्दा करना सरासर अन्याय 
है । यथार्थ वात तो यह है कि भगवान्‌ शिव, भगवान्‌ 
विष्णु और भगवान्‌ ब्रह्मा-ये तीनों ईश्वर हैं और तीनों 
एकरूप एवं गुणातीत हैं; केवल सुष्टिकी उत्पत्ति, स्थिति 
और प्रलयके लिये मायाके गुणोंको ग्रहण करते हैं, 
पर उनमें लिपायमान कदापि नहीं होते | क्योंकि ईश्वर 
सर्वथा गुणोसे रह्दित यानी गुणातीत हैं और माया उनके 
अधीन है । झिवपुराणमें स्पष्ट लिखा है-- 


गुणभिन्नः' दिवः साक्षात्‌ प्रकृतेः पुरुषात्‌ परः॥ 


इसी प्रकार श्रीमद्भागवतमें परीक्षितके प्रश्नके उत्तरमे 
परमभागवत शुकदेवजी कहते हैं- 


गोविप्रसुरसाधूनां छन्दसामपि चेइवरः। 
रक्षामिच्छंस्तनूधेत्ते धमंस्यार्थस्य चैव हि॥ 
उच्चावचेषु भूतेषु चरन्‌ वायुरिवेश्वरः ।. 


नोच्चावचर्वं भजते निगुणत्वाद्धि यो गुणैः॥ 


अर्थात्‌ हे राजन्‌! भगवान्‌ स्वतन्त्र होकर भी गो, 
ब्राह्मण, देवता, साधु, वेद, धर्म और अर्थकी रक्षा करनेकी 
इच्छासे मत्स्यादि अवतार धारण करते हैं और जैसे 
वायु उत्तम, अधम--समस्त प्राणियोंमें विचरता हुआ भी 
उनसे लिप्त नहीं होता, वैसे ही बुद्धिद्वारा उत्तम--अधम 
प्राणियों प्रेरकरूपसे विद्यमान रहनेवाला ईश्वर भी निर्गुण 
दोनेके कारण उत्तमता या अधमताको प्राप्त नहीं होता । 


इसप्रकार शाल्ल-प्रमाणसे जब भगवान्‌ शिवका स्वरूप 

गुणोंसे रहित--निगुंण सिद्ध है तब उनकी महिमा वर्णन करने- 

वाले पुराणों और स्मृतियोंके तामसिक होनेका कोई कारण 
| 
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नहीं है । प्रमाण बहुत हैं, पर विस्तारमयसे नहीं दिये जाते । 
जिन पुराण-स्मृतियोको शास्र सर्वोपरि और ग्राह्य मानते 
हैं उन्हींको तामस, राजस बताकर जो लोग उनकी निन्दा 
करते हैं उनके लिये क्या कहा जाय ! जब भगवान्‌ 
शिव पूर्वोक्त प्रकारसे तामसिक नहीं, किन्तु गुणातीत सिद्ध 
होते हैं तब उनकी महिमा कहनेवाले शाह्न ही कैसे तमोगुणी 
हो सकते हैं ! सम्मयतः कुछ ऐसे निन्दा-सूचक वचन 
द्वेषके कारण झाल्लांमे. मिला दिये गये हैं; वास्तवमें 
वेद-शा, पुराण-स्मृतियाँमै राजस-तामस-भेद मानना 
भ्रान्ति है । सभी शास्त्रॉके अधिकारियोंका कल्याण करनेमें 
समर्थ होनेके कारण अठारहों पुराण और अठारहाँ स्मृतियॉ 
सर्वथा मान्य और आदरणीय हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं । 
अतएव निन्दकोंके बहकावेमें आक्रर अपना भला चाहने- 


- वाले धार्मिकोको शाल्लोमै मान्य-अमान्यका भेद माननेका 


पाप नहीं करना चाहिये । 


अतएव सारग्राही सात्त्विक धार्मिकोंको निस्सन्देह 
त्रिगुणातीत और थोड़ी-सी भक्तिसे भी शीघ्र प्रसन्न होनेवाले, 
आशुतोष भगवान्‌ शङ्करकी उपासना शास्त्रविधि ओर तन- 
मनसे करके अपने जीवनको सफल करना चाहिये । भगवान्‌, 
शिव, विष्णु, त्रह्मा, गणपति, सूर्य, शक्ति-सभी एक ही ईश्वरके 
अनेक नांम-रूप हैं और सभी एक ही समान पूज्य और 
समान फलदाता हैं | 


आशुतोष शिव 
दरसन करत हरत 
तीन ताप आप, 
परसन पद पाय होत पाप परस न | 
पर सन काजको, न 
लेस राहि जात सेस, 
सोभित महेस लोक-चारिदस हरसन ॥ 
हर सनमाविवेकों 
नेसुक न श्रम “मान', 
ग्रेम मान करु मन वाकी ओर करसन | 
कर सन जल पाय 
बेल-पातसों अघाय, 
सूल नाति मूलसौं अमोघ देत दरसन ॥ 
-्रेमयोगी “मानन? 


हं 


भगवान्‌ श्रीशिव और भगवान्‌ श्रीराम 


रात्पर, परब्रह्म भगवान्‌ श्रीरामने लङ्काविजयके 
अनन्तर अयोध्याको लौटकर राज्याभिषेक हो 
जानेपर मुनि अगस्त्यके आदेशसे रावणादि- 
(2 वघजनित ब्रह्महत्या-दोषकी निवृत्तिके लिये 
अश्मेध-यज्ञका समारम्भ किया । यज्ञका 
घोड़ा देश-देशान्तरोमें घूमता हुआ देवपुर 
नामक नगरमे पहुँचा । वहॉके राजा-वीरमणि- 
ने घोड़ेको पकड़ लिया और दोनों सेनाओमें 
युद्ध छिड़ गया । राजा वीरमणि शिवके अनन्य भक्त थे और 
परम दयाळ शङ्कर अपने भक्तकी रक्षाके लिये सदा उसके 
नगरमे निवास करते थे । जव उन्होंने देखा कि वीरमणिकी 
सेना राघवी सेनाके चमूपति-त्रुप्नके द्वारा पराभूत हो रही 
है ओर सैनिकोंका क्रमशः हास हो रहा है तो उन्होंने स्वयं 
रणाङ्गणमै उपस्थित होकर इात्रुन्नकी सेनाक्रे साथ युद्ध 
प्रारम्भ कर दिया । जब संहारमूर्ति भगवान्‌ रुद्र क्रुद्ध होकर 
समरमें आ डटे तो भला किसकी मजाल जो उनके अञ्जशल्राँके 
प्रहारको सह सके। बात-की-बातमें राधवी सेना छिन्न-भिन्न हो 
गयी और सेनिकोंमे हाहाकार मच गया । जब शत्रुभने देखा 
कि भगवान्‌ शङ्करके बार्णोसे किसी प्रकार रक्षा नहीं है तो 

उन्होंने कातर होकर श्रीकोसछाधीशका स्मरण किया और 
भगवान्‌ उसी क्षण भक्तकी पुकार सुनकर यज्ञ-दीक्षाके 
वेशमें*ही युद्धभूमिमे उपस्थित हो गये। भगवानके भक्तमय- 
हारी, सस्मित वदनारविन्दका दर्शनकर रांधवी सेनामें प्राण 
आ गये और सेनिकोंने जयप्रोषपूर्वक भगवानका 
अभिनन्दन किया | 


शङ्करजीने अपने इश्देवकों जब सामने आते देखा तो 
वुरन्त युद्ध बन्द करके सम्मुख आये और प्रेमविहल होकर 
चरणोंपर गिर पड़े । भगवानने उन्हें उठाकर छातीसे छगा 
लिया | भक्त और भगवानके इस अपूर्व प्रेम-मिलनको देखकर 
सारी सेना मुग्ध हो गयी और लगी जयजयकार करने | 
बाङ्करजी कुछ स्वस्थ होनेपर बोले--“हे प्रभो, आप प्रकृतिसे 
पर, साक्षात्‌ परमेश्वर हैं; आप ही अपनी अंश-कलासे 
अखिल विश्वका सुजन, पालन और संहार करते हैं और 
स्वयं अरूप होते हुए भी माय़ासंवळित होकर ब्रह्मा, विष्णु 
और महेश्वर--इन तीन रूपोंकों धारण करते हैं | आपके 


लिये ब्रह्महत्या-दोषके परिमार्जनके लिये अश्रमेध-यज्ञका 
उपक्रम करना विडम्वनामात्र है । जिनके चरणोंसे निकली 
हुई श्रीगङ्गाजी लोकमें पतितपावनी नामसे प्रसिद्ध हैं और 
मेरे शिरका भूषण हो रही हैं, जिनके नामके उच्चारणमात्रसे 
अजामिल-जैसे अनेकों महापातकी तर गये, उन्हें कभी 
ब्रह्म-हत्याका पाप लग सकता हे ? आपकी सारी क्रियाएँ 
संसारमै मर्यादा-स्थापनके लिये ही हैं, इसीलिये तो आपको 
“मर्यादापुरुषोत्तम? कहते हैं । नाथ! आपके कार्यमें विन्न 
डालकर मैंने वास्तवम महान्‌ अपराध किया है, उसके लिये 
क्षमा चाहता हूँ। बात यह है कि मुझे सत्यके पाशमें बँथकर 
इच्छा न रहते हुए भी यह सत्र कुछ करना पड़ा । इसीळिये 
आपके प्रभावको जानते हुए भी आपकी सेनाके विरुद्ध खड़े 
होनेका अनुचित कार्य मैंने किया। इस राजाने प्राचीन 
कालमें उजयिनीमें मद्दाकालके स्थानपर बड़ी उग्र तपस्या 
की थी, जिससे प्रसन्न होकर मेने उसे एक वरदान दिया था। 
वह यह था कि जबतक अश्चमेधके प्रसन्नमें मेरे इदेव यहाँ 
न पधारें तबतक मैं तुम्हारे नगरकी रक्षा करूँगा | वस, 
आज मेरा व्रत समाप्त हुआ | मैं वास्तवमै अपनी कृतिपर 
लजित हूँ। अब आप कृपया मेरे इस भक्तको अपना दासानुदास 
समझकर अपनाइये और घोड़ेसद्वित इसके राज्य एयं सर्वस्वकों 
अपनी सेवामें अङ्गीकार कीजिये |? यह कहकर भगवान्‌ 
त्रिलोचनने राजा वीरमणिको पुत्र-पोत्रोके सहित भगवानके 
सम्मुख ला उपस्थित किया, उनके भवभयहारी चरणोंमें 
डाल दिया । देवतालोग जो विमानोंमें बेठे हुएं यह अपूर्व 
हृद्य देख रहे थे, धन्य, धन्य? कहकर राजा वीरमणिके 
भाग्यकी सराहना करने और पुष्प बरसाने लगे । 


भगवान्‌ हँसकर बोले--प्राणाधिक शङ्कर ! भक्तकी 
रक्षा करके आपने भक्तिकी मर्यादाकी ही रक्षा की है, इसमें 
अनुचित कौन-सी बात हुई जिसके लिये आप इसप्रकार 
दीन-भावसे क्षमा-याचना करते हैं ! फिर आपसे तो अपराधकी 
शङ्का ही नहीं हो सकती, आप तो सदा मेरे हृदय-मन्दिरमें 
निवास करते हैं और मैं आपके हृदयमें रहता हूँ । वास्तवमें 
हम दोनोंमें कौई अन्तर ही नहीं है । जो मैं हूँ सो आप हैं, 
और जो आप हैं सो मैं हूँ । हम दोनोंमें जो मेद समझता 


ॐ श्रीशिवाडुः ( शिव या शिवाके चिह्न ) # 
नाना“ 00 त 


है वह मूर्ख और जड़बुद्धि है, वह हजार कल्पपर्यन्त कुम्मीपाक 
नरकमें घोर यातनाओंको सहता है। जो आपके भक्त हैं उन्हे 
सदासे ही मैं अपना भक्त समझता रहा हूँ और जो मेरे भक्त 
हृ वे अवश्य ही आपके भी दास हैं ।# 
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इसप्रकार दोनों सेनाओंके विरोधको शान्तकर और 
शङ्करके साथ अपना अभेद बताकर भगवान्‌ अन्तर्धान हो 
गये और श्रीशङ्कर भी अपने भक्तका कल्याण कर कैलासको 
चले गये। ( पद्मपुराण पातालखण्डसे ) , 


Is 


श्रीशिवाङ्क (शिव या शिवाके चिह्न) 


( लेखक--पं० श्रीवाबूरामजी शुद्ध, पद्यार्थवाचस्पति, कविसम्राट्‌ ) 


(१) यह प्रसिद्ध हे और शाल्लोसे भी सिद्ध है कि 
श्रीशिवजी नगाधिराज हिमालयके एक भाग--कैलाश 
नामक पर्वतपर सपरिवार वास करते हें । उनके पास 
प्रतापी भारतवासी जाते हैं । परशुराम और अर्जुन आदि 
उनसे विद्याएँ भी प्राप्त कर लाये; पाणिनि तथा सनकादिने 
उनके डमरूसे सम्पूर्ण व्याकरण या मोक्षविद्या प्राप्त की | 
भारतवासियोंका यह परम सौभाग्य है कि उनके गुरु 
साक्षात्‌ महादेव हैं और वे उन्हींके लोकमें सपरिवार निवास 
कर रहे हैं । इसप्रकार देवोंमें हमारा सबसे अधिक सम्बन्ध 

हादेवजीके ही साथ सिद्ध होंता है। श्रीविष्ण आदिके 
वैकुण्ठ आदि लोक हमारी एथिवीसे प्रथक्‌ हैं । श्रीविष्णु- 
भगवान्‌ हमारे कल्याणार्थ सपरिवार और सगण हमारे 
पास ही डेरा डाळे नहीं रहते | वे न किसीको गुरुरूपसे 
विद्याभ्यास ही कराते हैं । उनके यहाँ तो जो जाता है वह 
उन्हींका होकर रहने पाता है। जैसे सरकारी नोकरीमें 
शामिल होनेपर अपने वस्र त्यागकर सरकारी वर्दी पहन 
लेनी पड़ती है वेसे ही.श्रीविष्णुके लोकमें मनुष्यका मनुष्यस्व 
( द्वि्ुजस्व ) नकर उसे चतुर्भुज बनाकर रहने दिया 
जाता है । अन्यथा बड़ों-बड़ोंको अर्द्धचन्द्र देकर निकाल 
बाहर किया जाता है । इधर झियजीके दरबारमें नीचाति- 
नीच भूत-प्रेततक अपने उसी रूपमे ले लिये जाते हैं और 
उन्हें यहॉतक अधिकार प्राप्त हो जाता है कि शिवजीकी 
समाधिके समय दर्शनार्थं आनेवाले इन्द्रादि देवोंको भी 
वे द्वारपालरूपमें अद्धचन्द्र देकर हटा दें । 

(२) श्रीशिवजीसे प्राप्त हुईं भारतीय अपूर्व विद्या 
( ज्ञानगङ्गा): ` | 


(१) व्याकरण, (२) गान्धर्ववेद ( गान-विद्या ), 
(३ ) सामुद्रिक ( हस्तरेखाविज्ञान ), (४) वैद्यक, (५) 
अल्लन्शल्ल-विद्या, (६) योग-शात्र; ( ७) भक्ति-शास्र, (८) 
“स्द्रयामल' आदि तन्त्र)(९ ) सावर आदि मन्त्रशास्र, (१०) 
खरोदय (११) और कथाएँ तो प्रायः सत्र-- 


कैलाशशिखरे रम्ये गौरी एच्छति शङ्करम्‌ । 
गुह्याद्‌ तरं किञ्चित्‌ कथयस्व महेश्वर ॥ 


“--यहींसे प्रारम्भ होती हें । इसपर कोई यह कहे कि अरे, 
उमा-महेश्वर-संवादकी रीति भी इसी प्रकार चल पड़ी माळूम 
होती है जैसे कोई अपनी तुकवन्दी करके उसके साथ सूर, 
तुलसी, कत्रीर आदिका नाम जोड़ देता है | इसका उत्तर 
यह है कि पहले तो इन कवियोंने वास्तवमें पद्य-रचनाएँ की 
थीं, इसके सिवा यदि पीछेसे कुछ रचनाएँ झूठ-मूठ 
उनका नाम देकर प्रसिद्ध की गयी हैं तो भी झठ-मूठ नाम 
उसीका लिया जाता है जो पहले सचमुच उक्त कार्यके 
द्वारा नाम पाये हुए रहता है । वैसे ही शिवजी भी अनेकों 
वियाओंके प्रवर्तक प्रसिद्ध हैं, तभी उनका नाम दूसरे डालते 
हें । श्रीजिवजीकी अनेक विद्याएँ तो कालके प्रभावसे छपत 
हो गयीं, फिर भी जो शेप हैं वे किसी अनिर्वचनीय अपूर्व 
देवी शक्तिको बतला रही हैं । उदाहरणार्थ, कोई सुजान 


` यह नहीं मान सकता कि 'अष्टाध्यायी? ( व्याकरण ) तथा 


१५-३४ आदि यन्त्र मानवीय ज्ञानसे बने हैं | अबतक 
बड़े-बड़े पारङ्गत गणितञ्च इस यन्त्र-विद्याको नहीं समझ 
सके हैं । 

(३) जैसे उपयुक्त ज्ञानगङ्गा श्रीशिवके मस्तिष्कसे 


% ममास्ति हृदये शर्वो भवतो हृदये त्वहम्‌ । आवयोरन्तरं नास्ति मूढाः परयन्ति दुधियः ॥ 
ये” मेदं विद्रधत्यद्धा आवयोरेकरूपयोः । कुम्भीपाकेषु पच्यन्ते नराः कर्पसहस्रकम्‌ ॥ 
ये त्वद्नक्ता: सदा55संस्ते मङ्कक्ता धर्मसंयुताः । मद्भक्ता अपि भूयस्या भक्त्या तव नतिङ्गूराः ॥ 

( प्म० पाता० २८। २०, २१, २२) 
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निकली, वैसे ही पुण्यसलिला गङ्गा ( भागीरथी ) भी उन्ही- 
के मस्तकसे भारतमें उतरी हैं । 


(४) शिवजी प्रातःकाळ उठकर हमलोगोंकी देख- 
भाल करते हैं और उस समय पार्यतीजी भी प्रायः सङ्गमें 
रहती हें । जो कोई दीन-दुखी, किन्तु सुकर्मी, सोभाग्यसे 
सामने आ जाता है, उसे निहाल कर देते हैं। कहीं 
भङ्गके नशेमें आगे बढ़ गये और आर्तजनपर दृष्टि न 
गयी तो दयाद्र-हृदया जगन्माता पार्वती उन्हें स्मरण 
दिला देती हैं । 

(५) केलाशके अतिरिक्त अन्य बारह स्थानोंमें भी शिवाङ्क 
( शिवके चिह्न ) हैं जो द्वादश ज्योतिर्लिङ्ग कहे जाते हैं । 
इसके अतिरिक्त श्रीगोकर्ण ( दक्षिण और उत्तर भारतमें ), 
पशुपतिनाथ ( नेपाल) और शिवकाञ्ची ( दक्षिण-भारत ), 
अमरनाथ (काइमीर ) आदि भी शिवस्थान हैं । 


(६) मारतमें जो ७ मुक्तिदायिनी पुरियाँ हैं उनमेंसे 
आधी श्रीविष्णुकी और आधी शिवकी हैं-- 


ल ब ३३ | शिवकी ३३ | 


7-१. अयोध्या, मथुरा,माया;,|  हरद्वार 
मथुरा काशी,काञ्ची,अवन्तिका। काशी 
द्वारका पुरी, द्वारावती चेत्र 
२ काञ्ची | सप्तैता मोक्षदायिकाः || 


(७) यद्यपि शिव और विष्णुकी अलग-अलग पुरियाँ 
हैं तथापि एकाधिपत्य किसीका किसीमें नहीं है। एककी 
पुरीमें दुसरेके स्थान भी मिलते हें । लेखकका खयाल था 
कि श्रीनाथद्वारामै कोई शिव-मन्दिर नहीं है; पर वहाँ भी 
एक मिल ही गया, ओर दो देव पण्डित भी मिले जिनमेंसे 
एक प्रसिद्ध वैष्णव पण्डित गद्दलालजीके शिष्य थे । 

ये तो शिवके “घाम? हुए, अब “काम? भी सुनो, जो 
बड़े विलक्षण हैं । र 

(८) भूत; प्रेत, राक्षस, देव, मनुष्य, गन्धर्व, दैत्य-- 
सभीपर उनकी अनिवार्य कृपा रहती है, जिससे कभी-कमी 
उन्हें पछताना भी पड़ता है। 

(९) ब्रह्मा, विष्णु, सूर्ये, गणेश--इन सबसे उनकी 
खटक भी चुकी है, जिसकी कथाएँ पुराणोंमें हँ । 


>> 


(१०) शिवजी भङ्ग, धतूरा, बेल बहुत खाते हैं, 
झारीरमें साँप लपेटे रहते हे, सवारी वेलकी करते हे और 
साथमें भूतगण रखते हें । 

शक्ला--ऐसा क्‍यों ? ये बातें तो ठीक नहीं । 

उत्तर--तुम उनके अभीशश्‍को नहीं जान सकते । मैं 
अपनी बुद्धिके अनुसार कुछ समाधान करता हूँ, सुनो । 
भङ्ग, धतूरा और सपाँके बिना शीतप्रधान कैछाशपर 
दिगम्बररूपमें केसे रहा जा सके, जब कि केलाशके दानार्थी 
वहाँसे दो-चार कोसकी दूरीपर ही रह जाते हे और फि 
भी उनमेंसे लगभग ५ प्रतिशत कालके ग्रास बनते सुने 
जाते हैं । बेलका गुण भी उसे दो-चार वर्षतक सेवन किये 
बिना केसे माळूम हो सकता हे । में जानता हूँ, जो २३ 
वषे सेवन कर चुका हूं । वेलमें घोड़े ओर भसेसे भी अधिक 
बळ होता है, बैल बड़ा सतोगुणी होता है। इसी प्रकार 
भूतोंके साथ रहनेका भी समाधान दे । जो काम अङ्चिरा, 
अगु, वशिष्ठ आदिसे नहीं हो सकता वह भूत करते हे । कारण, 
जिसका जो काम है उसके लिये वही उपयुक्त दै। पण्डित- 
जन भी दो-एक भूत वशमें रखते हैं जो उनके अनेक ऐसे 
काम करते रहते हैं जो भैरव ओर दुर्गासे होने कठिन हैं 
महाजन भी रुपया वसूल करनेके लिये भूत ( दुजन ) 
रखते हें । सरकारी अफसर भी रखते हे । कहावत प्रसिद्ध 
हे कि 'अमीनका काम कमीनके बिना नहीं चलता ।? 
वृक्षोंका काम भी भूत विना नहीं चलता । आमकी रक्षा 
बबूल ही करता है। दक्षयज्ञविध्यंस देवताओं और 
मुनियोंके लिये दुष्कर था; पर भूतोंने तत्काळ कर डाला | 
भूतोंकी बदौलत ही शिव “महादेव! बन गये । शिवका विशेष 
कार्य ( महाभूतसंहार ) भूतोंके विना होना कठिन है। 

(११) सबसे अद्भुत कार्य इनका है अर्द्धनारीश्वररूप 
(अर्थात्‌ आधे अङ्गमें शिवरूप और आधेमें पार्वतीरूप ) 
घारण करना, जिसका मर्म देवता भी नहीं समझ सकते 
और जिसका ध्यान इसप्रकार करते हैं-- 

मातापितृभ्यां जगतो नमो वामाद्वजानये । 

सद्यो दक्षिणदृकपातसङ्कुचद्रामदष्टये ॥ 

अब शिवाङ्क ( शिवाका चिह्न ) के दूसरे अर्थका 
विचार करो-- 

शिवा ( पार्वती ) के ५२ स्थान 'सिद्धपीठ” कहे जाते हैं। 
इसकी कथा यों है कि जब दक्षसुता (सती) ने शरीर 


क्ष श्रीशिवाष्टक ई 


छोड़ा तव शिवजी उनके शवको उठाये प्रथिवीपर घूमते 
फिरे ओर जव देवताओंके प्रय भी निष्फल हुए तब 
-श्रीविष्णुने अपने चक्रसे उसके ५२ खण्ड कर फेंके । जिस 
स्थानपर जो खण्ड गिरा वही सिद्धपीठ वन गया । यहाँ 
पुरश्चरण करनेसे सिद्धि अति शीघ्र प्राप्त होती है । इन 
पीठोंमें हिङ्गलाज, ज्वालादेवी, कामाक्षा आदि हैं । कहते 
हैं कि कामाक्षामें एक कुण्ड है जिसका जल महीनेमें एक 
बार लाळ हो जाता है । पण्डेलोग इसमें कपड़ेके थान 
डुबोकर रखते हैं ओर यजमानोंको उसमेंसे चीर फाड़- 
फाड़कर प्रसादस्वरूप देते हैं । जल लाल होनेके सम्बन्धमें 
लिखा भी है-- 


प्रतिमा सम्भवेद्यन्न मासि मासि रजस्वला । 
ज्वाळादेधीको प्रसाद चढ़ानेसे कहते हैँ कि ज्वाला 


३४६ 


आकर आधा या तिहाई प्रसाद ले जाती है । अमरनाथके 
सम्वन्धमें भी यह कथा है कि वहाँ बर्फका शिवलिङ्ग स्वयं बन 
जाता है और कबूतरका जोड़ा पाया जाता है। ऐसे 
हिमाच्छादित स्थानमै साधारण पक्षीका रहना असम्भव है । 
यहाँतक शिवके घाम और काम हुए, अब नाम- 
माहात्म्य भी सुनिये । 
(१२) 'शिव'का अर्थ है कल्याण, इसीसे शिव-भक्तोंके - 
सव कार्य सिद्ध होते हें 
महादेव महादेव महादेवेति कीर्तनात्‌ । 
बस्सं गोरिव गौरीशो धावन्तमनुधाचति।। 
अर्थात्‌ “महादेव ! महादेव !! महादेव !!!? पुकारनेसे 
शिव उसके पीछे ऐसे दोंड़ते हैं जैसे बछड़ेके पीछे गाय । 


श्रीशिवाष्टक 


(१ 
जय महेश जगबन्धु कि त्रिमुवन-अभयङ्कर । 
जय रामप्रिय शब सवदा जय शिव शङ्कर ॥ 
व्योमकेशा सर्वेश त्रिपुरद्नुजेशविनाशन। 
जय मङ्कलमयमूति गच जय भवभयनाशन ॥ 


जय जय चबन्द्रललान कुण्डलीकुण्डलधारी ! 
I 
जय प्रमथादिक-भूत-प्रेत-गुद्यकसुखकारी ॥ 
= ३५ के: १९ 
प्रालेयाचलनन्दिनीश मुद्मंगलदाता । 
ध ७ २० २३ 
जय गणेश शिखिवाहनपितु जय निजजनत्राता ॥ 


(३) 4५ 


परमरम्य-केळाशविहारी वृषभध्वज जय। 
कृत्तिबास जय नीलकण्ठ जय जय म्ृत्युञ्जय ॥ 
शुद्ध सच्चिदानन्द सदाशिव शक्तिनाथ जय | 
जय भैरव, द्शकण्ठबरद्‌ जय जय तेजोमय ॥ 


सर्वदेब-अधिदेव निरञ्जनं जय मद्नान्तक । 
निराधार निष्पाप निरङ्कुश जय शमनान्तक॥ 
निणुण निमंद निष्कलडूनिष्काम त्रिलोचन । 
कालकाळ कपू रगोरवपु भवभयमोचन॥ 


(९) 2 
3 
फणिराजविभूषण जय गङ्गाधर । 
जय कमळासन श्रीपतिपूज्ित, जय गुणसागर ॥ 
पट, (७८. ७०६ ७०७ 
डमसरुनाद्प्रिय, अङ्गोप्रिय, आनन्द्राशि हर । 


RC १०५, रजनी ६० 
भक्तप्रिय be शकलाधर ॥ 
६.) 


६३ ६२ 83 ध 
महाकाळ श्रीसोमनाथ नागेश जटाधर | 
७ ७४६५ ६२ €७ Ec €९ 
वैद्यनाथ केदार सनातन ईश द्यापर॥ 

wo 
विश्वेश्वर 

(२३ छठ 
चाणश्वर 


४९ 
पञ्चानन, 


० 109 ७९ ७३ 
रामेश्वर सर्वश्वर काशीश्वर | 
nS ७६ ७७ 
माता यूनि नन्दीश्वर ॥ 
७ 
७८ ७९ ८० 9 
अन्धकरिपु शितिकण्ठ पिनाकी जय गिरीश जय । 
शूलपाणि मड महादेव जय जय करुणामय ॥ 
निष्प्रपञ्च निद्ठन्ध कपाली निमल निर्मम । 
ज्ञानरूप तासा हि अनुपम ॥ 
= 


चारिजातवरमाळविभूषित नद्‌ मित्रच [| 
अष्टसिद्धिनवनिधिपरिसेवित भग महेश्वर ॥ 
खण्डपरशु ईशान चन्देशेखर (प्रसन्नमन)(निर्धन-घन) 


१० १०५ 
उग्र रुद्र श्रीकण्ड नीळलोहित शुभदशेन ॥ 


विनायकराव भट्ट 


जगद्गुरु श्रीरेणुकाचार्यकी लीलाएँ 


श्रीमच्छिचाचारविचार दीक्षं 


स्वरिष्यसस्प्रीणनपूर्वपक्षम्‌ । 
दुर्वारकामादिविदारदक्षं 
भजाम्यहं रेवणकल्पवृक्षम्‌ ॥ 
(श्रीकरभाष्य ) 


वागमोंके कथनानुसार शिवजीके 
सद्योजात-मुखसे श्रीरेणुकाचार्यजीका 
अवतार हुआ । आपने प्रत्येक 
युगके आदिमे अवतार लेकर वीरः 
शैवमतकी स्थापना की और आवश्यक- 
तानुसार दुबारा भी अवतार ग्रहण 
किये । युगभेदसे आपके अनेक 
नाम होनेपर भी रेवण, रेवणसिद्ध, रेवणाराध्य, रेणुक, 
रेणुकाचार्य) रेणुकगणाधीश्वर आदि नाम ही प्रसिद्ध हँ । 
कलियुगके आदियें श्रीरेणुकाचार्यजीका अवतार आन्त्र- 
देशस्थ 'कोलिपाक? ( निजाम-राज्य ) नामक नगरमे सुप्रसिद्ध 
सोमेश्वरलिङ्गसे हुआ था--- 


श्रीमद्वे वणसिद्धस्य कोलिपाकपुरोत्तमे । 
सोसेशलिङ्गाजननमावासः कदली पुरे ॥ 
(स्वायम्भुवागम ) 


अध ॒त्रिलिक्नविषये कोझिपाक्यभिधे पुरे । 
सोमेश्वरसहालिज्ञात्‌ प्रादुरासीत्‌ स रेणुकः ॥ 
(सिद्धान्तशिखामणि ४ । १ ) 


यद्यपि आचार्यपादने अठारह मठाँकी स्थापना की, जो 
अबतक विद्यमान हैं, तथापि अपने मुख्य सिंहासनको मैसूर- 
देशके रम्भापुरी (बाले होन्नुर) नामक स्थानमें स्थापित किया 
था। शिवाचार्योंमें आप सर्वप्रथम, प्रबल और अगाघ महिमा- 
शाली थे; इस कारण आपके चरित्रग्नन्थ संस्कृत, आन्त्र तथा 
कर्नाटक भाषामें भरे पड़े हैं । परन्तु उनमेंसे श्रीसिद्धनाथ 
शिवाचार्यक्कत 'रेणुकविजय? काव्यके अति प्राचीन ( वि० 
सं० १०१६ में रचित) और “सत्य शिवं सुन्दरम्‌? होनेके 
कारण यहाँ उसीके आधारपर जगद्गुरु श्रीरेणुकाचार्य 


(लेखक--श्री 'वेदतीर्थ” जी) 


महाराजकी मुख्य-मुख्य लीलाओंका संक्षेपमें उल्लेख 
किया जाता है। 

सनातन वैदिक पद्धतिके अनुसार जो महापुरुष प्रथान- 
त्रय (ब्रह्मसूत्र, दशोपनिषद्‌ और गीता) की भाष्य-रचना 
कर अपने मतकी स्थापना करता है वह उक्त सम्प्रदायका 
जगद्गुरु माना जाता है । शक्तिविशिशद्वैत (वीरदोव ) 
मतके संस्थापक होनेके कारण श्रीरेणुकाचार्य भी जगद्गुरु- 
रूपमें सम्मानित हो गये हैं । इनके प्रवर्तित उपाचार्य भी 
हैं; परन्तु वे केवल शिवाचार्य कहलाते हैं, जगद्गुरु नहीं । 
श्रीमहाचार्य-कृत एक सूत्र-भाष्य होनेकी बात प्रसिद्ध है, 
और इसका पता सिकन्दरावाद-निवासी पं० मार्कण्डेय 
शाज्जीजीकी प्राचीन पुस्तक-सूचीसे भी लगता है; 
परन्तु वह आज उपलब्ध नहीं है । कहा जाता है 
कि आन्त्र-देशके 'आराध्य' पण्डितोंके पाससे उसे एक जर्मन- 
प्रोफेसर ले गये, तबसे उसका कोई पता नहीं चला | 
जर्मनीके एक पुस्तकालयकी पुस्तक-सूचीमं एक जगह 
रिणुककारिका' ग्रन्थका नाम मिलता है, जिससे यह अनुमान 
होता है कि हो-न-हों यही वह भाष्य है । मुझे अपने एक 
विश्वसनीय, प्रतिष्ठित भित्रसे माळूम हुआ है कि कोई 
पाँच-छः वर्ष पूर्व निजाम-रियासतके अन्तर्गत जिछा सङ्गरेङडी- 
के निकट एक शिवाचार्य खामीके पास भी ताड़-पत्रपर 
लिखित रेणुक-भाष्यकी एक प्रति थी; परन्तु अब वह भी 
प्राप्त नहीं है। उसे एक पण्डित देखनेके बहाने उड़ा छे 
गये । शेबोंमें रेणुकाचार्य और रेणुक-भाष्यकी जो बहुत 
अधिक चर्चा है उससे यह कहना पड़ता है कि उक्त भाष्य 
कह्दी-न-कहीं अवश्य होगा । 

“सिद्धान्तशिल्वामणि' नामक एक अमूल्य अन्थका 
बहुत प्रचार देखा जाता है जिसमै अगस्त्य मुनिके प्रति 
श्रीरेणुकाचार्यका उपदेश है । इसका संग्रह “शिवयोगी? 
नामक अति प्राचीन शिवाचार्यने वैसे ही किया है, जैसे 
भगवद्वीताका संग्रह व्यासजीने । यह ग्रन्थ पूर्ण प्रामाणिक, 
बहुत गम्मीर ओर बड़ा उपयोगी माना जाता है; 
इसका मुकाबला शिवागमोको छोड़कर इस विषयका और ' 
कोई-सा भी ग्रन्थ नहीं कर सकता । अगस्त्यका शैवोंके 


१ मैसूर 'वेस्लियन मिशन प्रेस' में मुद्रित । 


२ शोलापुर वारदोंकी लिझ्लिज्ाह्षण-पमैग्रन्थमालासे प्रकाशित । 


श्रीअगस्व्यके प्रति श्रीरेणुकाचायेका शिवतरवोपदेश 


श्रोकोलपाक, श्रीसोमेश्वरलिंगसे श्रीरेणुकाचार्यका आविर्भाव । 


विभीषणकी प्रार्थनाजुसार तीन कोटि लिंगस्थापन 


# जगद्गुरु श्रीरेणुकाचायंकी लीलाएँ # ३५१ 


साथ बड़ा घनिष्ठ सम्बन्ध जान पड़ता है । 'सिद्धान 
शिखामणि', 'रेणुकविजय?, 'येदान्तसार-वीरदौवचिन्तामणि, 
आदि ग्रन्थोंसे यह सिद्ध है कि श्रीरेणुकाचार्यने अगस्त्यमुनि- 
चन्द्रको शिवसिद्धान्तका उपदेश किया था । अनुमानतः इस 
उपदेश-श्रवणके वाद ही अगस्त्यने 'ब्रह्मासूत्रःकी वुत्ति 
बनायी होगी, जिसे देखकर श्रीपति पण्डिताराध्यने “श्रीकर- 
भाष्य? की रचना की । उन्होंने खयं लिखा है-- 

अगरस्यसुनिचन्द्रेण कृतवैयासिकां झुभाम्‌। 

सूत्रयुत्ति समालोक्य कृतं भाष्यं दिवङ्करम्‌॥ 

( श्रीकरमाष्य ) 


शेवोंका कहना टीक ही है कि जैसे शेवेतर लोगोंने 
द्विवपुराणादिमें हेर-फेर कर दिया वैसे ही आजकलकी 
“अगस्त्यवृत्ति मै भी बहुत कुछ परिवर्तन दिखलायी पड़ता 
है । श्रीअगर्त्य और आचार्यपादके घनिष्ठ सम्ब्रन्धका एक 
यह भी प्रमाण है कि शिवदीक्षामें रेणुकाचार्यका जो पूर्य 
( सयोजात ) कल्हा-स्थापन होता है उसकी पूजाके लिये 
ऋत्विक्‌ रेवक, रेवण, रुद्र, नीलमुनि, महेश्वर, घण्टासिद्ध, 
सारङ्ग, वृद्ध, अगस्त्य आदि किसी वंशका ही होता है । यह 
विपय 'दिवतत्व-रत्नाकर' के कल्लोळ ९, तरङ्ग ७ से विदित 
होता दै । अगस्त्यक्रे प्रति शिव-सिद्धान्तका जो सुन्दर 
उपदेश हुआ है उसे 'सिद्धान्तशिखामणि'मेसे देख सकते हैं । 

इसके बाद श्रीमदाचार्यने विभीषणके प्रार्थना- 
नुसार लंकामे पधारकर एक ही समयमै तीन करोड़ 
रूप धारणकर तीन करोड़ शिवलिज्ञॉंकी स्थापना की। 
इस त्रिकोटि लिङ्ग-थापनका विवरण 'रेणुकविजय'मे इस- 
प्रकार है--“एक बार रावणने नवकोटि शिवलिज्ञोंकी प्रतिष्ठा 
करनेकी प्रतिज्ञा की थी; परन्तु अपने देहावसान-कालतक 
वह कुल छः करोड़ लिज्ञोंकी स्थापना ही करवा सका और 
इस कारण प्राणत्याग करते समय वह शेष तीन करोड़ 
लिज्ञेकी स्थापनाका भार अपने भाई विभीषणपर छोड़ 
गया, जिसे विभीपणने सहप स्वीकार किया और पीछे योग्य 
गुरुकी प्राप्ति होनेपर उसने वह कार्य सम्पन्न करवाया ।? 
इस सम्बन्धमें जो चित्र प्रकाशित हो रहा है उसमें प्रत्येक 
लिङ्गके बगलमें आचायकी प्रतिमा भी दिखायी पड़ेगी । 


३ सिकन्दरात्रादमें सन्‌ १८९३ का मुद्रित । 
४ मद्रासके उ, M, Natha & (0. द्वारा प्रकाशित । 
दाम २०) 


आर्यधमोद्वारक एवं अद्वेतमतसंस्थापक, सकलविद्या- 
निष्णात, पूज्यपाद श्रीशङ्कराचायंके पवित्र नामको कौन 
हिन्दू नहीं जानता ! आप भी एक समय जब श्रीशैल्में 
भगवान्‌ महादेवके साक्षात्कारके लिये तपस्या कर रहे थे तो 
आपको अकस्मात्‌ अन्तर्वाणी सुनायी पड़ी कि तुम्हारी 
इच्छा तब पूर्ण होगी जव तुम श्रीरेणुकाचार्यसे “चन्द्रः 
मौलीश्वर लिङ्ग को प्राप्तकर उसे पूजोगे । फलतः श्रीशङ्करा- 
चार्यने मलयाचलमैँ भ्रमण करते हुए श्रीरेणुकाचार्यके 
आश्रममै जाकर उनका साक्षात्कार किया और उनकी 
स्तुति की-- 


भद्वाक्नू राय भजतासभयङ्गराय 
मोहान्धकाररवये कवये मनूनासू । 
केवल्यकल्पतरवे गुरवे गुरूणां 
श्रीरेणुकाय गणपाय नमोऽस्तु तुभ्यम्‌ ॥ 
(रेणुफविजय ३ । १८) 


इसके साथ ही श्रीचन्द्रमौलीश्वर लिङ्गकी याचना भी की 
(“तथा ययाचे मुदितान्तरात्मा श्रीचन्द्रमौलीश्वरनाम लिङ्गम्‌ 
३-२२) । श्रीरेणुकाचार्यको भी इनसे बढ़कर सुपात्र और 
कौन मिल सकता था; अतः आपने बड़े प्रेमसे इन्हें वह 
शिवलिङ्ग प्रदान किया । अव यहाँ सह विचारणीय दै 
कि ऐतिहासिक दृ्टिसे विचार करनेपर यह बात कहाँतक 
टिकती है। श्रीनञ्जणाचार्यकृत “वेदान्तसार-वीररैवचिन्तामणि?' 
के पूर्व॑सण्डमें इस लिङ्गप्रदानके सम्बन्धमें स्पष्ट उल्लेख है--- 
(यः) शङ्कराचार्य सन्नामयोगोन्द्राय महोज्ज्वलम्‌ । 
चन्द्रमौलीश्वरं ` लिङ्गं दत्तवानिति विश्रुतः॥ 
श्रीरेणु कगणेशाख्यं रेवणं सिद्धदेशिकम्‌ । 
चीरशैवमताचायँ वन्देऽहं तं जगदगुरुम्‌॥ 


इसके अतिरिक्त ध्युरुवंशकाव्य' के तीसरे सर्गमे भी 
इस चन्द्रमौलीश्वर लिङ्ग-प्रदानकी बात आयी है । 
श्री चन्द्रमौली्वररिङ्गमस्मै 
सद्र ्ञगभ 
स विश्वरूपाय सुसिद्वदत्तं 
दत्त्वा न्यगादी्चिरमचंयेति ॥३३॥ 
अर्थात्‌ श्रीशङ्कराचायने श्रीरेवणसिद्ध महायोगीसे प्राप्त 
चन्द्रमौलीश्वर लिङ्ग और रत्न गर्भ गणपतिको विश्वरूप नामक 


राणनायकञ्च । 


५ श्रीरंगमूका वाणीविलास सं०, नं० १२ | 


३५२ 


ॐ शचं भवानीसहितं नमामि # 


शिष्यको देते हुए इसे चिरकालतक पूजनेको कहा ।” उपयुक्त 
शछोककी टीका स्वयं ग्रम्थकारने ही की दै । वह अपनी 
“सुसिद्धेन रेवणसिद्धमहायोगिना दत्तं श्रीचन्द्रमौलीश्चर- 
लिज्ञलम!--इस व्याख्यासे इस बातको और भी स्पष्ट कर देते हैं। 
इन ग्रन्थकार महाशयका शुभ नाम है “काशी लक्ष्मण शात्री ।? 
आपने प्राचीन ग्रन्थोंके अनुसार ही इस काव्यकी रचना 
की है, निराधार कोई बात नहीं लिखी-“प्राचामसम्मतं नेव 
लिए्यतेऽत्र न चाधिकम्‌ ॥३॥ इस कथनकी सत्यतामें संशय 
करनेकी आवश्यकता नहीं । श्रीलक्ष्मणशास्त्रीजी श्रीश्वङ्गेरी 
पीठके “आस्थान-विद्वान? थे और उस समयके पीठाचार्य-- 
श्रीसच्िदानन्द भारती महाराजके आदेशानुसार ही उन्होंने 
इस काव्यकी रचना की थी । इस काव्यका सम्पादन मैसूर 
महाराजाके धर्माधिकारी, 'विद्याविशारद? पं० कुणिगल्‌ 
रामशास्त्रीजीने किया है। इन सब कारणोंसे “गुरुयंशकाव्य?की 
प्रामाणिकता सिद्ध है । इसके अतिरिक्त 'शिवतत्त्वरत्नाकर'में 
भी (पृष्ठ १०५में ) पूर्ण विस्तारके साथ इस विषयका प्रतिपादन 
किया गया है | उसका भी एक श्लोक यहाँ दिया जाता है- 
ततः स रेवणासिद्धसम्प्रदायप्रवत्तिनाम्‌ ॥ 
रेवणासिद्ध सम्प्राप्त चन्द्रमौलीशमप्यदात्‌ । 
आख्याञ्चानेन लिङ्गेन तवाभीष्टासिरिस्यपि॥ 
इस बृहदाकार ग्रन्थके सम्पादक, भारत सरकारके पुरातत्त्व- 
विभागके सुप्रसिद्ध विद्वान्‌, स्वगीय रावबहादुर हो०कृष्णशास्री 
B. A. ने अपने गवेषणा पूरण वक्तव्यमें इस वातको और 
भी स्पष्ट कर दिया है। आप लिखते हैं-- 

One very ‘interesting point, which 
must be particularly drawn attention to in 
the story of Vidyaranya 98 given in the 
twelfth Tarangs of the4th Kallola, is the 
रैवणसिद्धसम्प्रदाय which the आचार्या3 ०f the 
शङ्कराचाय line that initiated our विद्यारण्य छer 
then practising at श्रंगेरी, 111७ लिङ्ग ०† चन्द्र- 
मौलीश्वर which is still worshipped ‘ag the 
chief deity by the आचार्याऽ 0 श्र'गेरीमठ 18 
also said to have been presented t द 
by his direct Guru. रेवणसिद्ध ७७ ८ ५०९" 

“ ी now is a 
well-known Saiva >” TO (000 N teacher whom the 


६ देखिये उस काव्यपर उ. ह, Balasubranma 
nya Aiyar कृत Preface, 


Lingayats still claim as one of their earli- 
९३६ आचार्याs. The Keladi chiefs, who were 
mostly followers of the Lingayat creed, 
were devout adherents of the श्रृंगेरी-शं कराचार्य - 
मठ perhaps also for this same reason viz, 
that the शंकराचायाँड were followers of the 
रेवणसिद्धसम्प्रदायः This explains perhaps why 
in the अद्वेतमठ 01 श्रंगेरी there is still a 
greater bias towards Saivism and Saiva 
worship than towards Vaishanavism and 
Krishna-worship, though the founder, 
the great शङ्कराचार्य, was 10 respector of 
creeds nor of any distinction between शिव 
and विष्णु. 

इसका भाव यह है कि इस पुस्तकके कल्लोल ४, तरङ्ग 
१२ में यह विशेष ध्यान देनेयोग्य बात है कि विद्यारण्यको 
संन्यास देनेयाळे इस पीठके आचार्य रेवणसिद्धसम्प्रदायी थे । 
कहा जाता है कि »ंगेरीमठमें उक्त पीठके आचायाँद्वारा 
सदासे जिस चन्द्रमौलीश्वर लिङ्गकी पूजा होती आ रही है 
वह वहाँ श्रीविद्यारण्यको अपने गुरुसे प्राप्त हुआ था | 
सुप्रसिद्ध श्रीरेवणसिद्ध तो शिव-सिद्धान्तके संस्थापक हैं 
और वीरशैवलोंग उनको अपने अत्यन्त प्राचीन आचार्य 
मानते आये हैं | शङ्कराचार्यजी रेवणसिद्धसम्प्रदायी थे, इसी 
कारण श्रञ्गेरीपीठके प्रति वीरशैव 'केलदी' राजाओंकी बड़ी 
श्रद्धा थी । वस्तुतः शाङ्कराचार्यकी शिव और केशवमें कोई 
भेद-बुद्धि नहीं थी, फिर भी उस अद्वेत-मतके £टरङ्गेरीमठमें 
कृष्णोपासना और वेष्णव-सिद्धान्तकी अपेक्षा अबतक लिङ्ग 
पूजा और शैव सिद्धान्तकी प्रधानता है। 


श्रीरेणुकाचायकी रम्भापुरी और श्रीशङ्कराचार्यकी 
श्रज्ञेगी-इन दोनों पीठस्थानोंमें भी केवल पन्द्रह-बीस मीलका 
फासला दै । इसको तो सभी लोग जानते हैं कि श्रङ्गेरीमठ- 
की आचार्य-परम्पराक्रे द्वारा अब भी चन्द्रमौलीश्वर- 
लिङ्गकी पूजा होती है । जिस समय यह लिङ्ग प्रदान किया 
गया था उस समयकी एक मूर्ति भी रम्भापुरीमे स्थित श्रीरेणुका- 
चार्यके पीठमें वर्तमान दै जिसे इन पंक्तियोके लेखकने अपनी 
आँखों देखा है । श्रीशङ्कराचारयके काल-निर्णयमें बड़ा 
मतभेद है । कुछ लोगोंका कहना हे कि उनका समय 
७ वींया ८ वीं शताब्दी होगा; परन्तु मद्रासके बी० 


कल्याण => 


102122]-212५:21] 14212122312 [1५ 


यक्ष-मिथुन-ध्वंस 


* जगद्गुरु श्रीरेणुक्काचार्यक्की लीलाएँ # 


सूर्यनारायणराव बी० ए०, एम० आर० ए० एस० ने अपने 
*विजयनगर-चरित्र’ में बिक्रम संवतूकी पहली शताब्दीके आस- 
पास झाङ्कराचारयेका होना सिद्ध किया है । श्रीरेणुकविजवमें 
वर्णित रेणुकाचार्यके विक्रम महाराजको खड्डप्रदानसे भी 
इसी कथनका समर्थन होता है । 


इसप्रकार लीला करते हुए एक बार श्रीरेणुकाचार्य 
भिक्षुकरूपसे काञ्चीनगर भी पहुँचे । बहाँके सुप्रसिद्ध 
वरदराज-मन्दिरकी मूर्तिका मस्तक बहुत दिनोंसे हिल रहा 
था; सुधारके बहुत कुछ उपाय किये गये, पर कुछ लाभ 
न हुआ । वहाँका चोळ नामक राजा पहलेसे ही आचायके 
नाम और महत्त्वसे परिचित था, परन्तु भिक्षुकहूपधारी 
आचार्यको न पहचान सका; पीछेसे क्षमाप्रार्थी होकर 
आचार्यकी शरणमें गया । आचायंश्रीने करस्पशसे वरदराज- 
मूर्तिका शिरःकम्पन बन्द कर दिया । उसी अवसरपर 
चोळ राजाको विस्तृत उपदेश दिया था, जिसका संग्रह 
“चोळ-रेणुक-संवाद? के नामसे प्रसिद्ध है। 

मासनूर-नगरके बाहर एक देवालयके पास एक वटबृक्ष 
था, जिसपर एक यक्ष-दम्पतीका वास था । ये लोग सबको 
बड़ा कष्ट देते थे । एक दिन श्रीरेणुकाचार्य वहाँ जा पहुँचे 
और रात बितानेके लिये देवालयमे प्रवेश करने लगे, पर 
पुजारीने अन्दर जानेसे मना किया । फिर भी आप उसमें 
घुस ही गये । यक्षोंने अन्य लोगोंकी भाँति आचार्यपर भी 
आक्रप्रण किया; परन्तु दुष्टोके सभी कार्य थोड़े ही 
सफल होते हैं । आचार्यने क्रोधाम्िसे उन्हें भस्मकर लोहेके 
दो गोलोंके रूपमै बदल दिया, जिनसे पीछे दो तलवारेँ 
बनायी गयीं । उन तलवारोंमेंसे एक श्रीआचार्यने उजयिनी के 
राजा विन्रमादित्यको दे दी और दूसरीको अपने ही पास रक्खा, 
जिससे पीछे कोल्हापुरके गोरक्षनाथका काम तमाम हुआ | 

कोल्हापुरका राजा गोरक्षनाथ बड़ा अत्याचारी था । 
उसके कारण प्रजा और सामन्तमण्डली बहुत ही दुःखित 
थी । साधु-संन्यासीका तो उस नगरमें प्रवेश ही दुःसाध्य 
था। एक बार संयोगसे श्रीआचार्य वहाँ जा पहुँचे । 
लोगोंको आपके सम्बन्धमें बड़ी चिन्ता हुई । पर आपको 
क्या भय था १ आप सीधे राज-द्वारमें प्रविष्ट हुए और 
कहा--'भवति भिक्षां देहि ।' गोरक्षनाथ इसे सुनते ही 
क्रोघसे जल उठा । उसने गरजते हुए अपनी पत्नीसे कहा 
कि “यह तो बडी बेजा वात है कि एक भिक्षुक यहाँ 
दरबारमे घुस आकर भिक्षा मागे । लो | इस तलवारसे 


३५३ 
उसके दोनों हाथ काट डालो । बस, इसके लिये यही 
भिक्षा है |? महारानी बड़े संकटमें पड़ी, पर आखिर करती 
क्या ! कापते हुए द्थसे वह तलवारको लेकर श्रीआचार्यकी 
तरफ़ बढी । इतनेमें अचानक देखती क्या है कि 
गोरक्षनाथके पेटमें भी एक तलवार भोंकी हुई है। सारे 
दरबारमें हाहाकार मच गया । गोरक्षकी दुर्दशाका तो 
कहना ही क्या था! इसप्रकार आचायने उसे अच्छी 
शिक्षा दी । कितनी ही लीळाओंके वाद काञ्चीके एकाम्रेश्वर- 
मन्दिरमे आचार्यके एथिवी-स्पशसे श्रीरुद्रमुनि शिवाचार्यका 
अवतार हुआ जिन्हें आचार्यने कालक्रमसे अपने ही सदृशा 
पाकर रम्भापुरीके वीरसिंहासनका उत्तराधिकारी बनाया । जब 
आपने अपने कार्यक्रमको साङ्गोपाङ्ग पाया तो फिर किस 
वातकी देर थी ! वहीं सुप्रसिद्ध सोमेश्वरलिज्ञके गर्भमें जहाँसे 
आप आयविर्भूत हुए थे, विलीन हो गये । इस विषयपर 
रेणुकविजयकारका एक सुन्दर शोक देखनेलायक है-- 


तपनहिसकरादयाः पश्चिमायां 


दिशि तु सततमस्तं यान्ति नैतद्विचित्रस्‌ । 
गुरुरयस्ुुदितोऽभ्ूच्चत्र तत्रैव चास्तं 
गस इति तु विचित्रं शक्तिरेषा क्क तेषाम्‌॥ 
(५। ५३ ) 


धन्य हैं वे महात्मा, जिनका अवतार मानवोंके 
कल्याणार्थ होता है ओर जिनका अपना कोई स्वार्थ नहीं रहता। 


यहाँ बहुतोंको यह शङ्का हो सकती है कि महाचार्यकी 
इन विभिन्नकालीन लीलाओंका सामञ्जस्य कैसे हो सकता 
हे! ठीक है ! परन्तु कृतयुगसे लेकर अबतक जितने 
भी अवतार या महानुभाव हो गये हैं उनमेंसे किसीके भी 
जीवनकालका संकेत हम ठीक-ठीक नहीं कर सकते | 
इतिह्दासके नामसे इम जो कुछ कुतर्क करते हैं उसमें भी 
कोई ठीक निर्णय भारतीय वाझायमें न मिल सका है, 
और न आगे मिळनेकी कोई सम्भावना है । यों तो हम भी 
कुछ अटकळें पेश कर सकते हैं कि अमुक-असुक समयमें 
औरेणुकाचार्यका अवतार हुआ होगा । इसके अतिरिक्त 
यह भी बात है कि उनकी गद्दीपर अबतक जितने महापुरुष 
हो गये हैं वे सभी साधारणतया 'रेणुकाचार्य' ही कहलाते 
रहे होंगे, जैसे आजकल शाङ्कराचाये या रामानुजाचार्यकी 
सिंहासनारूढ शिष्यपरम्पराका दस्तूर है । सम्भव है, इसी 
तरह रेणुकविजयकारने भी उस पीठके भिन्न-भिन्न दो 


प्राग्भचाः 
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महानुभावोंका चरित्र संग्रह किया हो । किन्तु इस बातसे 
हमको सन्तोष नहीं हे । कारण, रेणुकाचाय तो महासिद्ध 
पुरुष थे। उनके लिये चिरकालतक रहना असंगत नहीं 
कहा जा सकता | 'रेणुकविजय? बहुत सुन्दर और प्रसादगुणपूर्ण 


एक भव्य काव्य (चम्पू ) हे । उसकी गद्यशेली विद्येप रूपसे 
मनोहारिणी है ।% 

श्रीमहाचार्यचरणके ९ चित्र भी इसके साथ छप रहे 
हैं । ब्रोलिये एक बार जगद्गुरु श्रीरेणुकाचार्यकी जय ! 


भगवान्‌ कृष्ण और भगवान्‌ शिव 


लयकालमें सारी सृष्टि परमात्माके अन्दर 
प्र & लीन हो जाती है और कोटि सूर्यतुस्य 


fe 
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उस ज्योतिःस्वरूपके मध्यमें त्रिलोकी अन्तर्हित रहती है । 
उस त्रिलोकीके ऊपर ईश्वरके ही समान अविनश्वर “गोलोकधाम? 
अवस्थित है | उस गोलोकके अभ्यन्तरमें एक परम आनन्दः 
जनक एवं परम आनन्दस्वरूप ज्योति विकसित रहती है । 
योगिजन योगमार्गमें आरूढ़ होकर ज्ञानचक्षुके द्वारा उसी 


ज्योतिका ध्यान करते हैं । उस निराकार, परात्पर ज्योतिके 

अन्तरालमें अत्यन्त रमणीय, नवजलधरदयामकलेवर, 
कमललोचन, झारदिन्दुसुन्दरमुस्वारविन्दयुक्त, कोटिकन्दप- 
लावण्य, मुरलीमनोहर, पीतवसनधारी, मन्दस्मितवदन, 
भक्तवत्सल, रल्लाभरणभूषित, केसर-कस्तूरी एवं चन्दनादिका 
लेप किये हुए, श्रीयत्साङ्कितवक्षःस्थळल, कौस्तुभमणिराजित, 
किरीट-मुकुटशोभित, वनमाळाविभूप्रित, साक्षात्‌ परत्रम- 
स्वरूप भगवान्‌ श्यामसुन्दर नित्य विराजमान रहते हैं । 


वे सर्वाधार, निरीह, निर्विकार, मङ्गलमय, सिद्धिप्र 
सिद्धीश्वर, सत्य, अक्षय, अब्यय एवं निर्गुण हे । उन्होंने 
अखिल विश्व एवं गोलोकको प्राणिञ्ून्य, निजेन, 


निर्वात, ब्रक्ष-शैल-सरित्‌-समुद्रादिविहीन) सस्य-ठृणविवजिंत, 
झूल्यमय देखकर मानसिक सङ्कल्पके द्वारा स्वेच्छापूर्वक 
सृष्टिरचना प्रारम्भ की । उसी समय उनके दक्षिण 
पार्श्वे इयामकलेवर, तरुणवयस्क, पीतवसन, वनमाला- 
धारी, चतुर्थज, आङ्क-चक्र-गदा-पञ्च धारण किये 
साक्षात्‌ नारायण आविभूंत हुए | उनका मुखारविन्द 
मन्दस्मितयुक्त था, वे अनेक प्रकारके आमूषणा तथा 


कोस्ठुभमणिसे विभूषित थे, शाङ्गधनुप कन्धेपर लटकाये 
हुए थे, उनका मुख चन्द्रमाके समान देदीप्यमान था ओर 
वक्षःस्थल श्रीवत्सके चिह्वसे अलंकृत था, उनका रूप-लावण्य 
कामदेवके तुल्य था । वे प्रकट होते ही भगवान्‌ झयामसुन्दर- 
की स्तुति करने लगे और स्तुति समाप्त होनेपर उन्हींके 
इशारेसे उनकी वगलमें एक रलजटित सिंहासनपर विराजमान 
हो गये । 

इसके अनन्तर भगवानके वामपाइवसे शुद्ध स्फटिकके 
समान द्युम्रवर्ण; पञ्चवदन, दिगम्त्रर महेश्वर. आविर्भूत 
हुए | उनकी कान्ति तत्त काञ्चनके समान उज्ज्वल थी और 
मस्तकमें कपिशवर्ण जटाकलाप फहरा रहा था । उनके 
सुप्रसन्न वदनारविन्द मन्दह्मस्ययुक्त थे, प्रत्येक मुखमें तीन- 
तीन नेत्र थे और ललाटमं बालचन्द्र सुशोभित था। वे 
योगियोंक्रे भी परमगुरु, त्रि्ूल-पद्विशा आदि अन्नशाम्र 
एवं जपमाला धारण किये हुए थे | उनका मनोहर रूप 
चन्द्रमाका भी तिरस्कार करता था । उन्होंने पुलकित गात्र, 

श्रु नयन एवं गदगद स्वरसे भगवानकी स्तुति की ओर 

उनके बताये हुए, आसनपर बैठ गये | 

उनके बैठ जानेपर भगवानके नाभिकमलसे एक महा- 
तपस्वी) कमण्डछ थमे छिये उद पुरुष प्रादुभूत हुए । 
उनके चारों दिशाओंम चार मुख थे, वे झुक्क वसन पहने 
हुए थे, उनकी मनोहर दन्तावलि तथा केशकलाप भी 
झुश्रवर्ण थे | इनका नाम ब्रह्मा था | ये भी भगवानकी 
स्तुति कर अपने स्थानपर बैठ गये । 

इसी प्रकार परमात्मा श्रीकृध्णके वक्षःस्थडसे धर्म और 
घमके वामपाइवसे एक अत्यन्त रूपवती कन्या प्रा भूत 
हुई । मुखारविन्दसे बीणा-पुस्तकधारिणी, शुक्कवर्णा, अत्यन्त 
सोन्द्यंशालिनी, सकळ विद्याओं तथा कळलाओंकी जननी, युद्ध- 


ऋ इस लेखमें पूज्य पण्डित श्रीकाशीनाथजी शास्त्री (मैसूर) की Speeches on Veerasaiva Religion?’ नामक 


पुस्तकसे बड़ी सहायता मिली है जिसके लिये लखक आपका ऋणी हे । 


ॐ भगवान्‌ कृष्ण और भगवान्‌ शिव * 


सत्त्वस्वरूपा, वागधिष्ठात्री, कवियोंकी एवं विद्वानोंकी आराध्य 
देवी, भगवती सरस्वती प्रकट हुई । भगवानके मनःप्रदेशसे 
रल्लालङ्कारभूषिता, गौरयणौं, स्मेरमुखी, नवयौवना, पीत- 
वसना, सकल ऐश्वयंकी अधिष्ठात्री, देवी महालक्ष्मी प्रकट 
हुईं और बुद्धिसे सकल जगत्‌की अधिष्ठात्री, परमेश्वरी, मूल 
प्रकृति प्रादुर्भूत हुई | उनका वर्ण तप्त काञ्चनके सद्दश एवं 
कान्ति कोटि सूर्यक्रे समान थी । उनके सो भुजाएँ थीं, वे 
रक्तवर्णके वस्र पहने हुई थीं; क्षुधा, ठपा, निद्रा, दृष्णा, दया, 
श्रद्धा एवं क्षमा आदि सारे गुणोकी अधिष्ठात्री थीं और दुर्गा 

नामसे प्रसिद्ध हुई । यही परमात्माकी शक्ति एयं जगजननी हैं। 
हाथमे त्रिशूळ; शक्ति, शाङ्गधनुष, खन्न, शङ्क) चक्र, गदा; 
पद्म, अक्षमाळा, कमण्डछ, वज्र, अङ्कुश, पादा, भुशुण्डि, 
दण्ड, तोमर, नारायणास्त्र, ब्रह्मात्न, रीद्राल्न, पाग्नुपताम्न, 
पार्जन्याश्न, गान्धर्वान्न एवं वारुणासत्र धारण किये रहती हे । 
भगवानकी रसनाके अग्रभागसे विशुद्ध स्फटिकके समान 
उज्ज्वलकान्ति, इवेतवसना, सर्वालझ्लारभूषिता, जपमाला- 
घारिणी, सावित्री देवी प्रकट हुई । 

इसके अनन्तर भगवानके मनसे मन्मथ उत्पन्न हुए 
और मन्मथके वामपाइर्वसे अनुपम रूप-लावण्यवती रति प्रकट 
हुई, इसी प्रकार अमि, जळ, यायु आदि देवता तथा उनकी 
स्त्रिया प्रकट हुई । फिर अखिल विश्वके आधार, विराट 
पुरुष उत्पन्न हुए जिनके एक-एक रोमकूपमे एक-एक 
ब्रह्माण्ड अवस्थित है । उन्हींकी 'महाविष्णु' संज्ञा दै । वे 
महाणवमे पड्मपत्रकी भाँति शयन करते रहते हें । उनके 
कानके मैलसे मधु-केटभ नामके दो दैत्य उत्पन्न हुए । वे 
ब्रह्माजीको मारने दोडे । भगवान्‌ नारायणने उनका वध 
करके ब्रह्माजीकी रक्षा की । उन देत्योंके मेदसे प्रथिवी उत्पन्न 
हुई । इसीलिये उसे मेदिनी? कहते हैं । 

फिर भगवानके वामपाइर्यसे श्रीराधा उत्पन्न हुई जो 
भगवानकी प्राणाधिष्ठाची तथा उन्हे प्राणांसे भी प्यारी हैं । 
श्रीराधाके रोमविवरोंसे कई करोड़ स्थिरयौवना गोपाङ्गनाएँ 
उत्पन्न हुई और भगवानके रोमकूर्पोंसे तीस करोड़ गोप 
एवं नाना वर्णकी गौएँ, वैल तथा बछडे उत्पन्न हुए जिनमें 
कई कामधेनु थीं। उनमेसे एक मनोहर बैल, जो बलमें 


करोड़ सिंहोंके समान था, भगवानने श्रीशङ्करको वाहनरूपमें ` 


प्रदान किया, इसी प्रकार भगवानके चरणोंके नखरन्धोसे 
मनोहर हंसोंकी पंक्तियॉ उत्पन्न हुई । उनमेंसे एक महान्‌ 
बलशाली राजहंस भगवानने ब्रह्माजीको दिया जिसपर वे 


सवारी करने लगे । भगवानके बायें कर्णविवरसे श्वेत तुरज्ञों- 
की एक कतार उत्पन्न हुई, जिसमेसे एक सुन्दर घोड़ा 
भगवानने घर्मको दिया । दक्षिण कर्ण-कुहरसे अत्यन्त 
बलशाली मृगेन्द्रोकी अवलि उत्पन्न हुई | उसमेसे एक 
सिंह भगवानने श्री दुर्गाको दिया । भगवानके गुह्य प्रदेदासे 
गुल्यक ( यक्ष ) तथा उनके नेता-कुबेर तथा भूत, प्रेत, 
पिशाच, कूष्माण्ड, ब्रह्मराक्षस एवं वेताल आदि उत्पन्न 
हुए और कुवेरके वामपाइर्यसे कुबेरकी पली कुबेरी उत्पन्न 
हुई, इसी प्रकार भगवानके मुखकमळसे चतुर्भुज, शङ्ख- 
चक्र-गदा-पञ्मथारी, वनमाली, पीतवसन, इयामवर्ण, किरीट- 
कुण्डलविराजित, रलाभरणभूषित पार्षद उत्पन्न हुए । 
भगवानने नारायणको पार्षद, कुवेरको गुह्यक एवं शङ्करको 
भूत-प्रेतादि प्रदान किये । भगवानके दक्षिण नेत्रसे भयङ्कर 
त्रिश्ूल-पट्टिश-गदा आदि धारण किये, त्रिनेत्र, विशालकाय, 
दिगम्बर) चन्द्रशेखर) अमिशिखाके समान तेजस्वी, शिव- 
ठल्य-रुरु, संहार, काल, असित, क्रोध, भीषण, महाभैरव 
एवं खट्वाङ्ग नामके अष्मैरव उत्पन्न हुए | उनके वाम 
नेत्रसे दिकूपालोंके अधीश्वर ईशानदेव उत्पन्न हुए । नासिका- 
रन्त्रसे सहस्तों डाकिनी, योगिनी एवं क्षेत्रपाल उत्पन्न हुए 
और प्रष्ठदेशसे तीन करोड़ दिव्य मूर्तिधारी देवता उत्पन्न हुए । 

इसके अनन्तर भगवानने महालक्ष्मी और सरस्वती 
नारायणको प्रदान कीं, सावित्री ब्रह्माजीको, मूर्ति धर्मको, 
रति कामको, मनोरमा कुबेरको और इसी प्रकार अन्य 
कन्याएँ अपने-अपने योग्य वरोंको प्रदान कीं । फिर शङ्कर- 
जीको बुलाकर कहा. कि आप श्रीदुर्गाको ग्रहण कीजिये । 
इसपर शङ्करजी बोले--इस समय मैं इन्हें अङ्गीकार करना 
नहीं चाहता, क्योंकि इनके परिग्रहसे आपकी भक्तिमें बाधा 
पहुँचेगी । आप अपने भक्तोंको इच्छित वर देनेवाले हैं 
और मुझे तो आपकी भक्तिके अतिरिक्त और कोई वस्तु 
सुह्दाती ही नहीं । इसलिये आप कृपा करके मुझे अपनी 
नवधा भक्ति प्रदान कीजिये । आपके नाम-जप और पाद- 
सेवनसे मेरी ठस्ति ही नहीं होती । में तो सोते और जागते 
सदा आपके नामकी ही रटना लगाये रहता हूँ, भोगकी 
ओर मेरी वृत्ति ही नहीं जाती । में तो समझता हूँ कि 
अणिमादि अशदश सिद्धियाँ, सालोक्य, सार्टि, सायुज्य, 
सामीप्य, साम्य एवं सारूप्य--ये छः प्रकारकी मुक्तियाँ, योग, 
तप, दान, ब्रत, यश, कीति, ब्रह्मवर्चस, सत्य, धर्म, उपवास, 
तीर्थयात्रा, पुण्य सलिलाबगाहन, अम्य देवताओंका पूजन, 
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देवालयोंका दर्शन, सतद्वीपा मेदिनीकी प्रदक्षिणा, 
समुद्रस्नान, खर्गेसुख, यहाँतक कि ब्रह्मा; रुद्र एवं विष्णुका 
परम पद अथवा इससे भी परे जो कोई अनिर्वचनीय सुख 
हो वे सब आपकी भक्तिकी सोलहवीं कलाके तुल्य भी नहीं 
हैं। शङ्करके इन भक्तिभावसे भरे हुए वचनोंकों सुनकर 
भगवान्‌ परम प्रसन्न हुए और कहने लगे--हे सर्वेश ! आप 
सौ करोड़ कल्पपर्यन्त मेरी अहर्निश सेवा कीजिये | आप 
तपस्वियों, सिद्धो, योगियों, ज्ञानियों, देवताओं तथा वैष्णवोंमें 
श्रेष्ठ हैं; आपको मैं अमर, मृत्युञ्जय एवं सर्वज्ञ बनाता हूँ। 
आप असंख्य ब्रह्म ओंका पतन देखेंगे । आजसे आप अपनेको 
ज्ञान, तेज, वय, पराक्रम, यश एवं प्रतापमें मेरे ही तुल्य 
समझिये; आप मुझे प्राणोंसे भी अधिक प्यारे एवं मेरे परम 
भक्त हैं । आपसे बढ़कर मुझे और कोई प्रिय नहीं है; 
अधिक क्या, आप मेरे आत्मखरूप हैं । जो अज्ञानी, मूर्ख 
आपकी निन्दा करते हैं वे पापी, जबतक चन्द्र और सूर्य 
द्‌, ततक कालपाशे बँधे हुए घोर दुःख भोगते रहेंगे । 
ह करोड वर्ष बीत जानेपर आप शिवाकों अङ्गीकार कर 
bie लता उलटून न हो और आपक्रे 
| हो जाय; क्योंकि आपने यही कहा है कि में 
रह अभी ग्रहण नहीं करूँगा । आप केवल तपस्वी ही 
नहीं ९, आप तो मेरे ही समान महान्‌ ईश्वर हैं। इसलिये 
होगी मेरे अनुरोधसे इस साध्यीको अवश्य अङ्गीकार करना 
व इ 09“ त् धी अण संयमपूर्वक पवित्र एवं 
एने जर प मृत्तिकासे आपका लिङ्ग बनाकर, 
पत र हल बार पा गा वह करोड़ 
विधिपूर्वक कारी गोलोकमे आनन्दोपभोग करेगा । और जो 
होगा और मेरे झर 1५० वह कभी गोलोकसे भ्रष्ट नहीं 
भसम, गोबर अ ep समान हो जायगा । जो मिट्टी, 
किसी तीर्थम उसका र्क लिङ्ग बनाकर एक बार भी 
खगम बास है नकी" वह दस हजार कल्पतक 
सन्तान, एथिवी, विद्या ज्ञका अचन करनेसे मनुष्यको 
१ १ पुत्र) धन, ज्ञान एवं मुक्तितककी 
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प्राप्ति होती है और वह साधु बन जाता है । जिस स्थानपर 
शिवलिज्ञका पूजन होता है वह लोकदृष्टिमे तीर्थ न होनेपर 
भी वास्तवमें तीर्थ दी है । उस स्थानपर मरा हुआ पुरुष, 
चाहे वह पापी ही क्यों न हो, शिवलोकको प्राप्त होता है | 
जो पुरुष “महादेव, महादेव, महादेव? इसप्रकार कहता है 
मैं उस नामश्रवणके लोभसे व्यग्र होकर उस पुरुषके पीछे- 
पीछे जाता हूँ | जो 'शिव' इस शब्दका उच्चारण करके 
प्राणत्याग करता दै वह करोड़ जन्मोंके पापोंसे मुक्त होकर 
मुक्तिको प्राप्त होता है । 'शिव' शब्दका अर्थ कल्याण हैं 
और “कल्याण? शब्द मुक्तिका वाचक है। मुक्ति शङ्करसे 
प्रात्त होती दै, इसीलिये उन्हें दिय? कहते हैं । धन और 
बान्धवोंसे वियोग होनेके कारण जो शोकसागरमें ड्रब जाता 
है, 'शिव' शब्दके उच्चारणमात्रसे ही उसे सारे मङ्गलोंकी 
प्राप्ति होती है। 'शि' का अर्थ है--पापनाशक और “व? 
कहते हैं मुक्तिदाताको । पापनाशक एवं मुक्तिप्रद होनेके 
कारण ही महादेव शिव” कहलाते हैं | जिसकी जिह्वापर 'शिव' 
यह मङ्गलमय नाम रहता है उसके करोड़ जन्मोंके पाप 
निश्चय ही नष्ट हो जाते हैं । 

इसके अनन्तर भगवान्‌ दुर्गासे बोले-कि तुम अभी कुछ 
समयतक मेरे पास गोलोकमें रहो । समय आनेपर तुम्हें 
कल्याणदायक एवं कल्याणरूप शिव अङ्गीकार करेंगे । 
तुम समस्त देवताओंके तेजःपुञ्जसे आविर्भूत होकर सारे 
देत्योंका संहार करोगी और सर्वपूज्य वनोगी । किसी खास 
कल्पके सत्ययुगमें तुम दक्षप्रजापतिके यहाँ प्रकट होकर 
शिवको वरण करोगी और पिताके यज्ञमें पतिका अपमान न 
सहकर देहत्याग करोगी और फिर पार्वतीरूपमें पर्वतराज 
हिमालयके यहाँ प्रकट होकर हजार दिव्य वर्षपर्यन्त शिव- 
पत्नी होकर रहोगी । इसके अनन्तर तुम शिवके अन्दर 
लीन होकर उनके साथ अभेदको प्राप्त होंगी । 
तुम्हारी सब काळम और गाँव-गाव और नगर-नगरमें 
पूजा होगी । जो तुम्हारा भजन करेंगे उनके यश, कीतिं, 
धर्म एवं ऐश्वयकी वृद्धि होगी । (जदावैवर्तपुराणसे ) 


Ce ej Lr 


राजनीतिज्ञ शङ्कर 


मूसेपर साँप राखै, साँपपर 
पूतनिकों भूत राखै, भूतकों 


मोर राखै, बैलपर सिह राखै, बाके कहा भीति है। 
विभूति राखे, छमुखकों गजमुख यहै बड़ी नीति है ॥ 


कामपर थाम राखे, बिपकों पियूष राखे, आगपर पानी राखै सोई जग जीति है | 


'देबीदाख' 


देली ज्ञानी संकरकी सावधानी, सब बिधि लायक पे राखै राजनीति है ॥-देवी दास 


परानुग्रहव्यग्र शिवका हलाहलपान 


( हेखक--विद्यालक्कार पं० श्रीरामकुमारजी जोशी ) 


ज्योतिर्मान्नस्व रूपाय 
त्र्य ९9 तमान जगतूके प्राणी अनेकों दुःखोंके भारसे 
॥ “खर पीडित और भ्रमित हें । दुःखांका मार भी 
र इतना गुरु हो चला है कि उसका वहन करना 
"भिक भी अत्यन्त कठिन हो गया है। इन दुःखोके 
५ भारसे शीघ्रातिशीघ्र छुटकारा पानेके उपाय 
जाननेकी बड़ी आवश्यकता है । प्राचीन ग्रन्थ 
को देखनेसे पता लगता है कि पहले जब कमी संसारपर 
विपत्ति और दुःख पड़ा तब इसने अपने इष्टदेवका ध्यान 
किया और देवानुग्रहद्वारा इसका मनोरथ सिद्ध हो गया । 
इस समय भी दुःखपीड़ित संसारको शीधातिशीघ दुःख- 
मोचन करानेवाले देवानुअहकी बड़ी आवश्यकता दै । अब 
यहाँ यह विचारणीय . है कि सब देवोंमे ऐसा महान्‌ देव 
कौन है जो अविलम्ब संसारको दुःख और भयसे बचाकर 
सुखमय बना सकता हो । इसके लिये शास्त्र, पुराण और 
सन्त-मुनियांने भगवान्‌ श्रीशिवको ही उपयुक्त बतलाया 
हे । अहा ! यह शिव-नाम ही कैसा कल्याणकारी और 
मधुर दै, जिसके उच्चारणमात्रसे हृदय उल्लसित हो जाता 
है । वास्तवमें श्रीशिय बड़े ही करुणासागर और सहज- 
दयाल हैं । त्रिदेवोमे इनके सद्दश अति शीघ्र भक्तोपर द्रवित 
होनेबाला कोई नहीं । आप भक्तिपूर्वक एक लोटा जलमात्र- 
के चढानेसे ही प्रसन्न होकर मनोरथ पूर्ण करते हुए निज 
पद प्रदान करते हैं। वृत्रासुर जब श्रीशिवकी सकाम 
आराधनामें अपना शरीर काट-काटकर हवन करने लगा 
तब महाकारुणिक श्रीशंकरजीने अगिकुण्डसे प्रकट हो उसे 
अपना अलभ्य दर्शन देकर दोनों भुजाओसे निवारण करते 
हुए. कहा कि-भाई ! में तो जलमात्रके चढ़ानेसे ही प्रसन्न 
हो जाता हूँ । तूने बृथा ही अपने शरीरको क्यों कष्ट दिया!” 
तमाह चाङ्गाळमलं छृणीष्व मे 
यथाभिकामं वितरामि ते वरम्‌ । 
प्रीयेय तोयेन नृणां प्रपद्यता- 
महो स्वयास्मा भषाभरद्येते बृथा॥ 
( श्रीमद्भधा० १०। ८८ । २०) 


श्रीशियके उपर्युक्त वचनोंसे यह सहज ही प्रकट हो 
जाता है कि भगवान्‌ श्रीशङ्कर कितने महाकारुणिक हैं। 


निमलज्ञानचक्षुषे | नमः शिवाय शान्ताय ब्रह्मणे रिङ्गमूतंये॥ 


यह बात श्रीरिवके हलाहलपानसे और भी अधिक स्पष्ट 
हो जाती है । इसकी सुन्दर कथा श्रीमद्भागवतके अष्टम 
स्कन्धमै है । 

एक समय देवता और असुरोने मिलकर क्षीरसागर- 
का मन्थन किया । मन्थन होनेपर सर्वप्रथम उसमेसे 
महोल्बण हलाहल नामक विष निकला । अति उग्र वेगसे दसौ 
दिशाओंमें नीचेसे उफनकर ऊपर आनेवाले, प्रतीकाररहित 
विषको देखकर देवतालोग विष्णुभगवानसे भी रक्षा न 
पाकर, अत्यन्त भीत हो भूतनाथ श्रीशंकरजीकी शरणमे 
गये। उस समय देवदेव महादेव कैछासपर जगदम्बा पार्वती- 
के सहित विराजमान थे । सभी देवता समीप जा, प्रणाम 
कर उनकी स्तुति करने लगे-- 


देवदेव ! महादेव ! भूतास्मन्‌ ! भूतभावन ! 
त्राहि नः . शरणापश्रांखलोक्यदहनाद्विषात्‌ ॥ 
स्वसेकः सर्वजगत इश्वरो बन्धमोक्षयोः । 
तं श्वामचंन्ति कुशलाः प्रपन्नातिंहरं गुरुम्‌॥ 


इत्यादि | 
(श्रीमद्वा० ८ । ७। २१-२२ ) 


इस प्रार्थनाको सुनकर, श्रीशाङ्करजी प्रसन्न हो पार्वतीजी- 
से बोले कि “हे प्रिये ! देखो, क्षीर-सागरसे निकले हुए इस 
कालकूटसे देवताओंको कितना कष्ट हो रहा है, समस्त 
देवता प्राणोंकी रक्षाके लिये अत्यन्त व्याकुल हें । अतः 
इनको अभय देना हमारा अनिवार्य कर्तव्य है, क्‍योंकि 
दीनजनोंका रक्षण-पालन करना ही सामर्थ्यवान्‌ पुरुषोका 
धमे दै । इसीलिये साधु पुरुष प्राणोंको क्षणभञ्गुर समझ, 
उनसे दूसरोंकी रक्षा करते हें । इसलिये इस दुःखसे देव- 
गर्णोको बचानेके लिये मैं स्वयं विषपान करता हूँ ।? भगवती 


'भ्रीपाषतीजी भी दयाल शंकरको विषपानार्थ प्रस्तुत 


देखकर अत्यन्त हर्षित हुई । वे श्रीमहादेवजीका प्रभाव 
जानती थीं । तदनन्तर करुणाहेतु, भूतभावन भगवान्‌ 
भ्रीशङ्कर दिशाओंमें व्याप्त उस हलाहलको हथेलीपर रखकर 
खट कर गये । पान करते समय भी करुणामय भगवान्‌ 
श्रीशङ्करजीने दयाको नहीं भुलाया । विषपानके द्वारा तो 


` यथा-भक्तोमै प्रीति, पूजाका अनुमोदः 
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उन्होंने देवगणोंपर दया की और हृदयस्थित ईश्वरको कहीं 
वह विष स्पर्श न हो जाय, एतदर्थ उन्होंने विषको कण्ठमें ही 
रोक रखकर मानो ईश्वरपर भी दया की । हछाहछ विष कण्ट- 
में नीळ वर्ण घारणकर श्रीशिवजीका भूपणस्वरूप हो गया । 
इसी कारण श्रीदाङ्करको “नीळकण्ठ' भी कहते हैँ .। कहा 
जाता है कि बिषपान करते समय दिवजीकी हृथेलीसे 
खिसककर जो थोड़ा-सा विष गिर गया था वह विच्छू, सप, 
विमय ओषधि तथा अन्य डॅसनेवाळे जहरीले जीवोंमे ग्रहण 
किया था। इसी कारण ये सब उग्र हो गये । इन सबकी उग्नता- 
को देखते हुए इसका विचार सहज किया जा सकता है कि 
वह हलाहल विष कितना उभ्र रहा होगा ! उसे श्रीशिबके 
सिवा और कौन ग्रहण कर सकता था ? इसी लि”; कहा है- 

तप्यन्ते लोकतापेन साधवः प्रायशो जनाः | 

परमाराधनं तद्धि घुरुषस्थाखिलात्मनः ॥ 
(श्रीमद्भा० ८ । ७। ४४ ) 


७) 


रिव-नामकी महिमा 


अर्थात्‌ “साधु पुरुष दूसरोंके दुःखोसे ही दुर्वी हुआ करते 
हैं। उनका दीनजनोंपर दयार होकर प्रेम करना ही परब्रहाका 
परमाराधन है ।? परोपकारपरायण पुरुषपर भगवान्‌ श्री- 


. शङ्कर बहुत शीघ्र प्रसन्न होते हैं, अतएव दीन और आर्त- 


जनोंपर दया ओर प्रेम रखना भी आशुतोष श्रीशङ्करजीको 
प्रसन्न करनेका एक प्रधान उपाय है | प्रिय पाठकगण ! 
यदि हम भगवान्‌ शिवका भजन करते हुए सव सांसारिक 
दीन-दुखीजनोंके प्रति प्रेम और सद्दानुभूतिका भाव रक्लें 
तो करुणाहेठु देवदेव महादेव श्रीशङ्करजी हम सवपर अति 
शीघ्र प्रसन्न हो सकते हें । और इसप्रकार उनके प्रसन्न 
होनेपर हमारे सारे दुःखका नादा होकर हमें धर्म, अर्थ, काम, 
मोक्ष-चतुर्वर्गकी सहज ही प्राति हो. सकती है | 

रति दाम्‌ | 


ep —-—-—- 


( लेखक--श्रीजनकनन्दनसिंहजी ) 


न यस्य काछो न च बन्धमुक्ती 
न यः पुमान्न प्रकतिने विश्वम्‌ । 
विचित्ररूपाय शिवाय तरसे 


नमः परस्मै परमेश्वराय 


सब यात्रोंमें भगवानके दो रूप माने गये हें-एक 
सगुण और दूसरा निर्सुण। वास्तवमै दोनों रूप परस्पर अभिन्न 
हें  निगुंण ब्रह्ममें निष्कियता होनेसे गुणका होना सम्भव 
नहीं है; तथापि वही मायामे प्रविष्ट होकर भक्तोंके रक्षणार्थ 
घम-संस्थापनार्थ, जप-पूजा इत्यादिके अर्थ निर्गुणसे र 
रूप धारण कर लेते हैं | 


| स्वरूप-भेदसे उपासनामे भी भेद है | एक निर्गुण उपासना 
कहलाती दै ओर दूसरी सगुण उपासना । इनमें निर्गुण उपा- 
सना अत्यन्त क्लिष्ट है । जबतक मनुष्य परमात्माके निर्गुण 
स्वरूपको अच्छी तरहसे नहीं समझ लेता तबतक सगुणो- 
पासनाको छोड़कर अन्य कोई उपाय नहीं है । शिवपुराण- 
वायुसंहितामें सगुणोपासनाके आठ भेद बताये गये हैं। 
प्रभुके निमित्त अङ्गोंकी चेष्टा करना, i कि 
खर, नेत्र और अज्ञोंकी विक्रिया, मेरा नित्य स्मरण और 
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केवल मेरा ही आश्रय । इसप्रकारके चिह्न जिसमें हाँ वहीं 
सर्वश्रेष्ठ है, चाहे वह म्लेच्छ ही क्यों न हो-- 


सद्भक्तजनवात्सब्यं पूजाया ञ्चानुमो दनम्‌ । 
स्वयसप्यर्चनन्लेच मदर्थं चाङ्कचेष्टितम्‌॥ 
मस्कथाश्रवणे भक्तिः स्वरनेत्राङ्गविक्रिग्राः । 
ममानुस्मरणं नित्यं यश्च माझुपजीवति॥ 
एवमष्टविधं चिह्न॑ यस्मिन्‌ म्छेच्छेऽपि बत्तेते । 
(शिव पु० वा० सं० उ० अ० ११.) 


यद्यपि श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अर्चन, 
बन्दन, दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन इत्यादि सभी 
समान फलप्रद हैं, तथापि इनमें स्मरण विशेषरूपसे उल्लेख- 
नीय है । निरन्तर नामस्मरणसे मनुष्यका अन्तःकरण युद्ध 
होकर हृदयमें एक प्रकारकी आत्मशक्ति उत्पन्न होती है जो 
बहुत शीघ ही उसको अपना अभीए फल प्राप्त करा देती है । यो 
तो भगवानके अनेक नाम हैं, किन्तु भगवान्‌ स्वयं कहते हे- 
हे वरानने, मेरा “दिव”? यह नाम उत्तमोत्तम है, वही परब्रह्म है । 
१श्षिव'यह्‌ नाम मुझ ब्रह्मकी अभिव्यक्ति है | दिव-नामसे यथार्थ- 
में मुझे ही समझो । जो वेदान्तसे प्रतिपादित, अव्यक्त पर- 
ब्रह्म है, द्ववक्षर 'शिव' भी वही है। दो अक्षरांका यह “शिव' 
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नाम परब्रहाखरूप एवं तारक है, इससे भिन्न कोई तारक 


नहीं दै- 


शिव इत्यस्ति यन्नाम तद्धि नामोत्तसोत्तमम्‌ । 
तदेय परमं ब्रह्म तदेन हि वरानने॥ 
दिवनामरवरूपेण व्यक्ती ब्रह्माहभेव हि । 
शिवनामाहमेवेति चिजानीहि यथार्थतः॥ 
यदब्यक्त॑ परं ब्रह्म वेदान्तप्रतिपादितम्‌ । 
तदेवेद्रै विजानीहि शिव इत्यक्षरद्रयम्‌॥ 
तारकं ब्रह्म परमं शिव इत्यक्षरद्वयम्‌ । 
नेतस्मादपरं किङ्चित्‌ तारकं ब्रह्म सर्वथा॥ 
( शिवरहस्य-सप्तमांशा अ० २३) 


भगवान्‌ मायापति हैं, इस हेतु भगवानके नामके साथ 
उनकी मायाका भी नाम होना जरूरी है । शक्ति शक्तिमान: 
से भिन्न नहीं है और न वह कभी शाक्तिमानको छोड़कर रह 
ही सकती है । दोनोंका नाम एक साथ मिलाकर उच्चारण 
करनेकी प्रथा प्रायः सभी सम्प्रदायोमें देखी जाती है। 
्रहवै वर््तपुराणके कृष्णजन्मखण्डमें नारायणने नारदसे कहा दै 
कि प्रकृति जगतूकी माता है तथा पुरुष जगते पिता हैं। 
तीनों लोकोंकी माताका दर्जा पितासे सोगुना अधिक है, इससे 
“हे राधाकृष्ण, हे गौरीशङ्कर' ऐसे प्रयोग वेदोमे मिलते हैं । “हे 
कृष्णराधे' 'हे इंशगोरी? यह कोई नहीं कहता । जो पहले पुरुप- 
के नामका उच्चारण करके पश्चात्‌ प्रकृतिके नामका उच्चारण 
करता हे वह मनुष्य वेदवाक्यका उल्लङ्घन करनेवाला मातृद्वेपी 
होता है । जो आदिमें राधाका नाम लेकर पश्चात्‌ परात्पर 
कृष्णका नाम लेता दै वही पण्डित योगी अनायास ही 
गोलोकको प्रास करता है । 

भगवानका नाम चलते-फिरते, दिन रात, उठते-बैठते, 
असे हो वेसे ही जपना चाहिये, इसमें कोई बाधा नहीं है । 
नाम-जपमे किसी नियम-संयमकी आवश्यकता नहीं है ओर 
देदा-कालका भी विचार नहीं है--- 

अशझुचिवी  झुचिर्वापि सवंकालेघु सर्वदा । 

नामसंस्मरणादेच संसारान्झुच्यते क्षणात्‌॥ 

( पद्मपु ० पाताळखण्ड) 

न देदानिग्रमो राजन्‌! न कालनियमस्तथा । 

विद्यते नात्र सन्देहो विष्णोनौमानुकीत्तंने॥ 

न देशकालनियमः 

परं संकीत्तंनादेच 


शोचाशोचविनिर्णयः । 
रामरामेति सुच्यते॥ 
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कालोऽस्ति यज्ञे दाने वा स्नाने कालोऽस्ति सजपे । 
विष्णुसंकीत्तेने कालो नारस्यत्र एथिवीपतते ॥ 
गच्छंस्तिष्ठन्‌ स्वपन्‌ चापि पित्न्‌ भुञ्जञ्जपंस्तथा । 
कृष्ण कृष्णेति सक्कीत्ये झुच्यते पापकञ्चुकात्‌ ॥ 

( वैश्‍वानरसंहिता---नारदवाक्‍्य ) 
आसने च तथा निद्राकाले भोजनकर्मणि । 
क्रीडने गमने नित्यं राममेव विचिन्तयेत्‌॥ 

( आनन्दरामायण--मनोहरकाण्ड ) 
निकटा एव इइयन्ते फृतान्तनगर्टुमाः । 
दिवं स्मर, शिवं ध्याय, शिवं चिन्तय सर्वदा ॥ 

( सौरपुराण अ० ४७) 
अनन्यचेताः सततं यो मां स्मरति नित्यराः । 
तस्याहं सुलभः पार्थं निस्वयुक्तस्य योगिनः॥ 

(गीता) 
गच्छंस्तिष्ठन्‌ स्वप ज्ञाग्रडुन्मिषञ्चिमिषन्नपि । 
झुचिर्वाप्यञझुचिर्वापि शिवं सवंत्र चिन्तयेत्‌॥ 

( दिवधर्मपुराण अ० ११) 

“जो मनुष्य पवित्रता अथवा अपवित्रताका विचार न 

कर सदा-सर्वैदा नाम-स्मरणमें रत रहता है वह बहुत शीघ्र संसार 
(आवागमन ) से मुक्त हो जाता है। भगवान विष्णुके 
नाम-स्मरणमे न देशका नियम है, न काळका-यह निश्चय 
समझो । न तो देदा-कालका नियम है और न पवित्रता 
अथवा अपवित्रताका बिचार है, मनुष्य केवळ राम-नामके 
कीर्तनसे मुक्त हो जाता दै । यज्ञमें, दानमें, खानमें तथा 
जपमें भी कालका विचार है; किन्छु हे राजन ! विष्णुके 
कीर्तनमें कालका विधान बिलकुल नहीं है। घूमता हुआ, बैठा 
हुआ, सोता हुआ, पीता हुआ, खाता हुआ तथा जपता हुआ 
कुष्णनामके संकीर्तनमात्रसे मनुष्य पापसे मुक्त हो जाता हे । 
बैठे हुए, सोते हुए, खाते हुए, खेलते हुए तथा चलते-फिरते 
सदा रामका ही चिन्तवन करते रहना चाहिये । अरे मूर्खं ! 
यमपुरीकी द्रक्षावली निकट ही दिखलायी देती है; इसलिये 
शिवका स्मरण कर, शिवका ही ध्यान कर और शिवका ही 
सवकालमें स्मरण कर । चळते-फिरते, सोते-जागते, उठते- 
बैठते तथा आँख खोले हुए और मूँदे हुए, पवित्रतामें 
अथवा अपवित्रतामें सर्वत्र शिवका ही चिन्तन करना चाहिये ।? 
नाम-जप करनेकी विधि महर्षि पतञ्जलि यह बतलाते हैं 

कि नाम और रूप दोनोंको मिलाकर जप करना चाहिये, 
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अर्थात्‌ नामके साथ नामीके खरूपका ध्यान करना चाहिये 
और उसमें अपनेको तन्मय कर देना चाहिये-- 


तस्य वाचकः प्रणवः । 
तज्पस्तदर्थभावनम्‌ । 
प्रर्यकूचेतनाधिगमोऽप्यन्तरायाभावश्च । 
(योगसूत्र ) 
नाम और नामीका गोखामी तुलसीदासजी क्या सुन्दर 
वर्णन करते हैं--- 
देखिय रूप नाम आधीना । रूपज्ञान नहिं नाम बिहीना॥ 
सुमिरिय नाम रूप बिनु देखे । आवरत हृदय सनेह बिसेष ॥ 
रूप बिसेष नाम बिनु जाने | करतकगत न परत पहि चानि ॥ 


ततः 


शास्त्रांमे नाम-जपका जो फल कहा है वह बार-बार 
बहुत दिनोतक नाम-जप करनेसे भी नहीं मिलता, इसका 
कारण महात्माओंने दस प्रकारके नामापराधोंका अज्ञान 
बतलाया है । इन दस अपराधोंसे बचकर नाम-जप करनेसे 
अति शीघ्र फल होता है । 


सत्पुरुषोंकी : निन्दा; शिव और विष्णुके गुणों और 
नामोंमें भेद-बुद्धि; गुरुकी निन्दा करना; श्रुति और झान्रोंकी 
निन्दा; भगवानके नाममें अर्थवादकी कल्पना करना; नामके 
बलपर पाप करना; धर्म, ब्रत, दान, होम आदि शुभ 
कर्मोके समान ही नाम-स्मरणको भी एक शुभ कर्म मानना; 
नामविसुख एवं अश्रद्धाल लोगोंके सुनते नामका उपदेश 
करना; नाम-माह्दात्म्य सुनकर भी उसमें प्रेम नहीं करना 
और अहंता; ममताको ही परम पुरुषार्थं मानकर उन्हींमें 
रत रहना और नामपरायण नहीं होना-ये दस नामापराध 
हैं | यदि प्रमादवश इन दसोमेंसे कोई-सा भी अपराध हो 
जाय तो उससे छूटकर शद्ध होनेका उपाय भी पुनः नाम- 
कीर्तन ही दै । भूलके लिये पश्चात्ताप करते हुए प्रभुनाम- 
कीर्तेनसे नामापराघ छूट जाता है-- 
नामान्येव हइरन्त्यघम्‌ । 
तान्येवार्थकराणि च॥ 
( पद्मपुराण ) 
निरन्तर नाम-कीर्तनसे सभी मनोरथ सिद्ध हो जाते हैं । 
नामके यथार्थ माहात्म्यको समझकर प्रेमपूर्वक नाम-जप करनेसे 
अन्तःकरण शुद्ध हो जानेपर भगवद्धक्तिरूप मधुर फलकी प्राप्ति 
होती है और सकाम मनुष्यको अर्थ, घर्म, काम और मोक्ष 


नासापराधयुक्तानां 
अविश्रान्तप्रयुक्तानि 


# सघं भघानीसहदितं नमामि # 


चारों पदाथाँकी सिद्धि अनायास ही हो जाती है । भगवान्‌ 
शिवके नामका कुछ माहात्म्य यहाँ लिखा जाता है । नाम- 
माहात्म्यसे सत्र शाज्ञ भरे पड़े हें, यहाँ केवल कुछ वचनोंका 
अनुवाद मात्र दिया जाता है ( विस्तार-मयसे छोक नहीं 
दिये गये )-- 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं-“महादेव, महादेव? कहने- 
वालेके पीछे-पीछे में नामश्रवणके लोभसे अत्यन्त डरता 
हुआ जाता हूँ । जो “शिव? शब्दका उच्चारण करके प्राणों- 
का त्याग करता है वह कोटि जन्मके पापाँसे छूटकर मुक्ति- 
को प्राप्त करता है । “शिव? शब्द कल्याणवाची है और 
“कल्याण? शब्द मुक्तिवाचक है; वह मुक्ति भगवान्‌ शङ्कसे 
ही प्राप्त होती है, इसीलिये वे 'शिव” कहलाते हैं | धन 
तथा बान्ध्ोके नाश हो जानेके कारण शोकसागरमें मम हुआ 
मनुष्य “शिव? शब्दका उच्चारण करके सब प्रकारके कल्याण- 
को प्रात करता है। “शि? का अर्थ है पापोंका नाश करने- 
वाला और “व” कहते हैं मुक्ति देनेवालेको । भगवान्‌ शाङ्करमें 
ये दोनों गुण हैं, इसीलिये वे 'शिव” कहलाते हैं । “शिव” 
यह मङ्गलमय नाम जिसकी वाणीमें रहता है उसके करोड़ 
जन्मोके पाप नष्ट हो जाते हैं | 'शि? का अर्थ है मङ्गल 
और “व” कहते हैं दाताको, इसलिये जो मङ्गलदाता है 
यही शिव है । भगवान्‌ शिव विश्रभरके मनुष्योंका सदा 
“ां? कल्याण करते हैं और “कल्याण” मोक्षको कहते हैं । इसीसे 
वे “शङ्कर? कहलाते हैं | ब्रह्मादि देवता तथा वेदका उपदेश 
करनेवाले जो कोई भी संसारमै महान्‌ कहलाते हें उन 
सबके देव अर्थात्‌ उपास्य होनेसे वे ऋषि “महादेव? 
कहे जाते हैं | अथवा महती अर्थात्‌ विश्रमरमें पूजित जो 
मूल प्रकृति ईश्वरी है उस प्रकृतिद्वारा पूजित देव “महादेव” 
कहलाते हैं । संसारमै स्थित सारी आत्माओंके ईश्वर ( स्वामी ) 
होनेसे वे “महेश्वर' हैं । महादेव”, “महादेव? इसप्रकार- 
की जो रट लगाता है उसके पीछे-पीछे मैं नाम-श्रमणके 
लोभसे सन्तुष्ट हुआ घूमता हूँ ।  ( जक्मवेवर्तपुराण-जह्मखण्ड ) 
शिवजीने मृत्युको देखकर कहा कि इसने मरणकालमें 
मेरा नाम लिया है। मुझे लक्ष्य करके अथवा और किसी वस्तु- 
के अभिप्रायसे जो मेरा नाम एकाध अक्षर जोड़कर अथवा 
घटाकर भी कहता है उसे मैं सत्य ही अपना लोक प्रदान 
करता हूँ । इसने मरते समय “प्रहर? शब्दका उच्चारण 
किया है। केवल “हर? शब्द ही परम पदका देनेवाला है । 
फिर इसने तो “पर? शब्द अधिक कहा है । यमराजसे मेरा 


# शिव-नामकी महिमा # 


आदेश कह दो कि जो 'शिव? नामके जपनेवाले हैं उन्हें तुम 
नमस्कार किया करो । जो लोग शिवको नमस्कार करते हैं 
उनकी पूजा करते हैं, उनके नाम-गुणका कीर्चन करते हें, 
उनकीः उपासना करते हैं, अथवा दास्यभावसे उनकी भक्ति 
करते हैं, श्रुतिमें वर्णित पञ्चाक्षरमन्त्र-'नमः शिवाय? का 
जप करते है तथा 'शतरुद्रिय? का अनुष्ठान करते हैं, उनपर 
मेरा ही शासन है-इसमें तनिक भी विचार न करना । 

( पञ्चपुराण-पातालखण्ड-शिवमृत्युसंवाद ) 


जो गति योगियों और काशीमें शरीर छोड़नेवालोंकी 
होती है बही गति मेरे नामका कीर्तन करनेवालोंको प्रात 
होती हे । जो मनुष्य मेरे मुक्तिदायक-महेश, पिनाकपाणि, 
शम्भु) गिरीश, हर, शङ्कर, चन्द्रमौलि, विश्वेश्वर, अन्धकरिपु, 
पुरसूदन इत्यादि नामोंका उच्चारण करते हुए मेरी अर्चा करते 
हृ वही धन्य हैं । जो नीललोहित, दिगम्बर, कृत्तिवास, श्रीकण्ठ, 
शान्त, निरुपाधिक, निर्विकार, मृत्युञ्जय, अव्यय, निधीश, 
गणेश्वर--इत्यादि नामोंका उच्चारण करते हुए मेरी पूजा करते 
हे वे धन्य हैं । मेरे नामरूपी अमृतका पान करनेवाले और 
निरन्तर मेरै चरणोंका पूजन करनेवाले तथा मेरे लिझ्लौंका 
पूजन करनेवाले मेरे प्रिय भक्त पुनः माताका दूध पीनेकी न 
तो इच्छा करते हैं और न उन्हे फिर वह प्राप्त होता है । वे तो 
सारे दुःखोसे छूटकर मेरे लोकमें अनन्त कालतक निवास 
करते हैं । महेशरूपी नामकी दिव्य अमृतधारासे परिठ्ठावित 
मार्गमेसे होकर भी जो निकल जाते हैं वे कदापि शोकको 
प्राप्त नहीं होते । 
( शिवरहस्य-सप्तमांश, प्रथम अध्याय ) 
“भगवान्‌ श्रीशिय यमदूतोको आज्ञा देते हैं कि आज 
कोई महापापी ब्रह्महत्या करनेवाला मरा है; उसके पापोंकी 
गिनती ही नहीं है। उसने मरते समथ जो वाक्य कहे 
उन्हें मैं कहता हुँ, सुनो । यह “आहर अन्नम्‌? (अन्न लाओ), 
“संर एती? ( इनको मारो ), 'परहर प्रहर? ( प्रहार करो, 
प्रहार करो) यह कहता हुआ वह पापी ब्रह्महत्यारा मर 
गया । किन्तु उपयुक्त वाक्योंके उच्चारणसे उसके सारे पाप 
नष्ट हो गये । “आहर? इत्यादि वाक्योंके अन्तर्भूत “हर? नाम 
पापोंका नाश करनेवाला है| उसीका मरणकालमें उच्चारण 
होनेसे उसके सारे पापोंका नाश हो गया | बुद्धिपूर्वक अथवा 
अबुद्धिपूर्षक जो लोग मरणके समय मेरे नामका उच्चारण 
करते हैं वे मुक्त हो जाते हैं । 'प्रहर प्रहर' इन वाक्योंमें 
मेरे नामका जो दो बार उच्चारण हुआ वही मेरी पूजाके 


[635] शिवाङ्क १३-- 
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लिये पर्याप्त हो गया । यह मैं भुजा उठाकर डंकेकी चोट 
कहता हूँ । मृत्युकालमै जो मेरे नामोंका स्मरण करते हैं में 
उन्हें शीघ्र ही मोक्ष देता हूँ, यह मेरी सत्य प्रतिज्ञा है । 
“आहर? इत्यादि वाक्योंमें उपसर्गोको हटा देनेसे मेरे मुक्ति- 
दायक नाम ही शेष रह जाते हैं । मृत्युकालमै अगर कोई 
महापातकी भी मेरा नाम लेता है तो उसे मैं उस नामके 
प्रभावसे मोक्ष दे देता हूँ । मेरे जितने नाम हैं उन सबमें 
मुक्ति देनेका स्वभाव है । मुत्युकालमें मेश नाम लेकर 
अनेक मनुष्य मोक्षको प्राप्त कर चुके हैं । नामका माहात्म्य 
ही ऐसा है, इसमें किसी प्रकारका आश्चर्य नहीं करना 
चाहिये। “हर? यह नाम अनेकों पापको हरता है । मैं पापों- 
को हरनेवाला हूँ, इसीलिये मुझे लोग “हर? कहते हैं । हालही में 
महापाप करके अन्तकालमें शिवस्मरण करनेसे मनुष्य मोक्ष 
प्राप्त कर लेता है। इसीलिये दे सौम्य ! तुम उसे यहाँ 
तुरन्त ले आओ |? 


श्रीविष्णु ब्रह्माजीसे कहते हैं कि जो “शम्भु, शम्भु, महेश? 
इन नामोंका उच्चारण बराबर आनन्दपूर्वक करते हैं उनको 
गर्भवासका भय नहीं होता । “हे शिव ! हे परमेश” !!-इस 
प्रकार आनन्दपूर्यक जो निरन्तर भगवान्‌ शिवका नाम 
लेते हैं उन्हें गर्भभ आना नहीं पड़ता | इसप्रकार यहाँ 
बहुत-से इलोकोंमें नाममाहात्म्य कहा है, किन्तु विस्तारभयसे 
थोड़ा ही लिखा है । जो प्रतिदिन आनन्दपूर्वक शङ्करका 
नाम लेते हैं वे घन्यवादके पात्र हैं-यह हम सत्य-सत्य कहते 
हैं । संसाररूपी घोर सागरसे तरनेके लिये शाङ्करनामरूप ही 
नौका है । इसको छोड़कर संसार-सागरसे पार होनेका कोई 
और उपाय नहीं हे । हे ब्रह्मा ! यह निर्मल शिव-नाम 
मधुरसे भी मधुर है और मुक्तिको देनेवाला तथा संसारभय- 
का नाश करनेवाला है । ( शिवरइस्य ७। २०.) 


पूर्यकाछमें एक पापी, कुष्ठरोगसे पीड़ित ब्राह्मण कीकट 
(मगध) देशमै रहता था । वह सदा ब्रह्महत्यादि पाप क्रिया 
करता था । उस ब्राह्मणको ब्रृद्धावस्थामें सोमवारके दिन 
पुत्र पैदा हुआ । उसने हर्षसे उस पुत्रका नाम “सोमवासर” 
रख दिया । वह ब्राह्मण अपने पुत्रको बराबर इर काममें 
'सोमवासर, सोमवासर? कहकर पुकारा करता था। एक दिन 
उस ब्राह्मणको साँपने काट लिया । विषकी ज्यालासे पीड़ित 
होकर बार-तार “सोमवासर, सोमवासर? पुकारते-पुकारते 


` ब्राह्मणका देहान्त हो गया । उसी समय शिवके गण तुरन्त 


एक सुन्दर विमान लाये ओर उसको उसमें चढ़ाकर सब 


| 
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देवताओंसे पूजित कराते हुए केलास ले गये । ( शिवरदस्य 


७।२०) 
भगवान्‌ शिव स्वयं यमराजसे कहते हैं-- 


जो पुरुष प्रसङ्गसे भी मेरा नाम उत्साइपूर्वक रटता 
है यह सर्वथा पापोंसे छूर जायगा, इसमें कोई सन्देह नहीं 
है। हे यमराज ! मेरा नाम पार्पोके बनको जलाने दावानल- 
के समान है मेरे एक नामका उच्चारण करते ही पार्पोका 
समूह तुरन्त नष्ट हो जाता है । मेरे नामका श्रद्धापूर्वक स्मरण 
करनेपर पाप कहाँ ठहर सकते हैं ! क्योकि पापोंके झुण्डका 
नाश करनेमें तो उसे वज़पातकी उपमा दी गयी है । जिस- 
प्रकार कालाझिकी ज्वालाओंसे करोड़ों पर्वत जल गये थे, उसी 
प्रकार मेरे नामरूपी अभिसे करोड़ों महापातक नष्ट हो जाते 
हैं। मैं उस चाण्डालको भी निःसन्देह घोर संसारसमुद्रसे 
तार देता हूं जिसका चित्त मेरे नाम-स्मरणमें अनुरक्त है। 
जिसने पापोंके झुण्डका नाश करनेवाला मेरा नाम अन्तकाल- 
में स्मरण कर लिया उसने घोर संसारसमु द्रको चुटकियाँमं 
पार कर लिया समझो । मेरे नामका स्मरण मेरे ही स्मरणके 
दुस्य है; और मेरी स्मृति हो जानेपर पाप कहाँ ठहर 
सकते हैं १ हे घर्मराज ! किसी पुरुषके अन्दर पाप तभीतक 
ठहरते हैं जबतक कि बह महापातकोका नाश करनेवाले 
मेरे नामका स्मरण नहीं करता। करोड़ों महापातकांका 
नाझ तभीतक नहीं होता जबतक मन मेरे नाम-स्मरणमें 
लीन नहीं हो जाता । इसने महापातकोका नाश करनेवाले 
मेरे “सोम? नामका स्मरण करते हुए शरीर छोड़ा, इसलिये 
इसकी सुक्तिमें कोई सन्देह ही नहीं हो सकता । हे यम! 
तुम्हारे हितकी एक बात और कहता हूँ । वह यह है 
कि क प्रतिदिन मेरे भक्तोंकी य्तपूर्वक पूजा किया करो, 
क्योकि वे मुझे सर्वदा प्यारे हैं । ( ( शिव० सप्त, अ० २०) 


ब्रह्मानी महर्षि गौतमसे कहते हैं-- 


“शिवनामरूप मणि जिसके कण्ठमें सदा विराजमान रहती 

वह नीलकण्ठका ही स्वरूप बन जाता है, इसमें कोई 

सन्देह नहीं । हे द्विजवर ! तुम नित्य शङ्करका पूजन 

करो और शिवनामामृतका पान करो, शिवनामसे बढ़कर 

कोई दूसरा अमृत नहीं है। मृत्युके समय “रिव? ये दो 

अक्षर भगवान्‌ शाङ्करकी कृपाके बिना मनुष्यके होठोपर 
नहीं आते ।? गोस्वामी तुलसीदासजीने भी कहा है-- 


जनम-जनम मुनि जतन कराहीं। अन्त राम कहि आवत नाहीं 0 


मुझ-जैसे ,अस्थिरचित्त पुरुष शिवनामस्मरणके फळका 
वर्णन नहीं .कर सकते; स्वयं शङ्कर ही इस कार्यको कर 
सकते हैँ । गोस्वामी तुलसीदासजीने तो यहाँतक कह दिया-- 
“राम न सकहि 'नाम-गुन गाई ।” 'शिवनामरूपी कुल्हाड़ीसे 
संसाररूपी वृक्ष जब एक बार कट जाता है तो फिर वह 
दुबारा नहीं जमता पाप ही संसाररूपी वृक्षकी जड़ोंकी 
जड़ है और शिवनामका एक बार जप करनेसे ही उसका 
नाशः हो जाता है ।? (शिव० ७। २२) 


यमराज भी गोतमजीसे कहते हैं--- 


महान-से-महान्‌ पापी भी अथवा जिसने जीवनमें कोई 
भी पाप न छोड़ा हो वह अन्तकालमै यदि शिवनामका 
उच्चारण कर ले तो बह फिर मेरा द्वार नहीं देख सकता। 
शिव-शब्दका उच्चारण किये बिना ब्राह्मण भी मुक्त नहीं 
हों सकता और शिव-शब्दका उच्चारण कर एक चाण्डाल 
भी मुक्त हो सकता है। यो. तो शिवजीके सभी नाम 
मोक्षदायक हैं; किन्तु उन सबमें शिव नाम सर्वश्रेष्ठ है, 
उसका माहात्म्य गायत्रीके समान है। (शिव० ७। २२) 


श्रीमद्वागबतमें भगवतीका वाक्य है-- 


“शिव” इस द्वथक्षर नामका एक बार प्रसङ्गवश उच्चारण 
करनेसे भी मनुष्यके पाप शीघ्र नष्ट हो जाते हैं। आश्रयं 
है कि आप उन पुण्यश्लोक, अलङष्यशासन भगवान्‌ 
शिवका विरोध करते हैं । इससे बढ़कर अमङ्गल क्या 
हो सकता है! 


सौरपुराण ( अ० ६४) में लिखा है-- 

जो व्रिस्वबक्षके नीचे बैठकर तीन रात उपोषित रहकर 
पवित्रतापूर्वक शिवनामका एक लाख जप करता है यह 
भ्रूणहत्याके पापसे छूट जाता है। 

जितने भी स्थूल अथवा सूक्ष्म पाप हैं वे सारे-के-सारे 
केवळ क्षणभर शिवका चिन्तन करनेसे तुरन्त नष्ट हो जाते हैं। 


जलके अन्दर निमग्न होकर शिवका ध्यान करते हुए 
प्रसन्नचित्तसे “हर” इस नामको केवळ आठ बार जपनेसे 
मनुष्य पापोँसे छूट जाता है। 

महादेवका स्मरण करनेवाले यदि पापी भी हों तो उन्हे 
महात्मा ही समझना चाहिये, यह मैं तुमसे सत्य कहता हूँ। 


जो लोग भगवान्‌ महेश्वरे नामोंका अशानपूर्वक भी 


# शिव-नामकी महिमा ७ 


उच्चारण करते हैं भगवान्‌ भोलेनाथ उन्हें भी मुक्ति दे डालते 
हैं, इससे अधिक और क्या चाहिये १( सौ० पु० अ० ३) 
हे महादेव ! आपके अतिरिक्त संसारमै कुछ नहीं है। 

इस प्रथिवीतलपर महान्‌-से-महान्‌ पाप करके भी मनुष्य 
आपके नाम-सङ्कीर्तनके प्रभावसे स्वर्गको प्रास कर लेता है। 

( पञ्मपु० नागर्‌० अ० १ ) 


शिव-नामका उच्चारण करनेवालेको नरक अथवा 
यमराजका भय नहीं होता । > 


ब्रह्माजी यमदूर्तोंसे कहते हें 

जो बैठे हुए, सोते हुए, चलते-फिरते दिन-रात शिव- 
नामका कीर्तन करते रहते हैं उनपर तुम्हारा अधिकार 
नहीं है । (शि० घु० ७० सं० अ० १६) 


जिसने “शिव? अथवा “रुद्र! अथवा “हर? इन द्वअक्षर 

नामोंमेंसे किसीका एक वार भी उच्चारण कर लिया वह 
( मरनेके बाद ). अवश्य रुद्रलोकको जाता है। 

(शि० पु० ध० सं० अठ १५) 

जो “नमः शिवाय? इस मन्त्रका उच्चारण करता है 

उसका मुख देखनेसे निश्चय ही तीर्थ-दशनका फल होता है । 


जिसके मुखमै शिव-नाम तथा शरीरपर भस्म और 
रुद्राक्ष रहता है उसके दर्शनसे ही पाप नष्ट हो जाते हैं । 
(शि० पु० शा० सं० अ० ३० ) 
जो पुरुष अन्त-समयमै शिवका स्मरण करता है वह 
चाहे ब्रह्महत्यारा हो, चाहे शराबी हो, चोर हो अथवा 
गुरुत्रीगामी ही क्यों न हो, शिवके साथ सायुज्यको प्राप्त 
होता है । (सौर० पु० अ० ६६) 
जो मनुष्य ज्ञानपूर्वक भगवान्‌ शम्भुके नामोंका कीर्तन 
करता है, मुक्ति सदा उसके करतलगत रहती है। 
(सौर० पु० अ० ४) 
जो मनुष्य प्रसद्धवश, कोतूहलसे, लोभसे, भयसे अथवा 
अज्ञानसे भी हर-नामका उच्चारण करता है वह सारे पापाँसे 
छूट जाता है। (सौर०पु० अ० ७) 
शिवनामके स्मरणसे कमोंकी न्यूनता पूर्ण हो जाती है-- 
यस्पादुपद्मस्मरणाययच्छीनामजपादपि । 
न्यूनं कमे भवेत्‌ पूर्ण तं वन्दे सास्बसीश्वरम्‌ ॥ 
(शि० पु० कै० अ० ९॥५६) 
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कलियुगमें शिव-नाम सब नार्मोसे बढ़कर है-- 
ब्रह्मा कृतयुगे देवखेतायां भगवान्‌ रविः। 
द्वापरे दैवतं विष्णुः कछौ देवो महेश्वरः ॥ 

( कूर्मपु० अ० १८) 


नाम-कीर्तनका सबको अधिकार है-- 
नाससङ्कीत्तंने ध्याने सवै एवाधिकारिणः। 
( शिव-गीता ) 
परमात्माके विशिष्ट नाम ये हैं-- 
न च मामानि रूपाणि शिवस्य परमात्मनः । 
तथापि मायया तस्य नामरूपे प्रकल्पिते ॥ 
शिवो रुद्रो महादेवः शङ्करो ब्रह्म सत्‌ परम्‌ । 
एवमादीनि नामानि विशिष्टानि परस्य तु॥ 
(सूतसं० यशवे० खं० अ० २७ ) 
शिवराङ्कररुद्रादिशव्दाभ्यासञ्च साद्रम्‌। 
देवदेवस्य विप्रेन्द्रा महाप्रीतिकरं सदा ॥ 
कुलं पचिञ्रं पितरः समुद्भुता 
वसुन्धरा तेन च पाविता द्विजाः । 
सनातनोऽनादिरनन्तचिग्रहो 
हृदि स्थितो यस्य सदैव शङ्करः ॥ 
शिव-नामकी महिमा कहाँतक कही जाय ? पुष्पदन्ता- 
चार्यने अपने महिम्नःस्तोत्रमें कहा है कि स्याहीके लिये तो 
काजलका एक पहाड़ हो और समुद्रकी दावातमें उसे भरकर 
रक्खा जाय, कल्पदृक्षकी टहनियांकी कलम बनायी जाय 
और एथिवीको कागज बनाकर भगवती सरस्वतीश्अनन्त 
कालतक लिखती रहें तब भी हे प्रभो ! आपके गुणोंका 
अन्त नहीं आ सकता । भला, जब माता सरस्वती ही 
भगवानके गुणोंका वर्णन करनेमें असमर्थ हैं तब दूसरा 
कोई इस कार्यको क्या कर सकता दै! इसी बहाने 
भमवानका यत्किञ्चित्‌ स्मरण हो जाय, केवल इस हेतुसे 
कुछ छोकार्थोंका संग्रह प्रेमी पाठकोंके लिये कर दिया गया 
है । भगवानका नाम-कीर्तन जीवके लिये परम अवलम्बन 
है, इससे बड़ा सहारा और कोई हो ही नहीं सकता । 
नामपर विश्वास करनेवाले मनुष्यको इसके प्रमाणकी 
आवश्यकता ही नहीं होती । जिसने भगवन्नामका आश्रय ळे 
लिया वह खेहमयी जननीकी सुखद गोदकी भाँति भगवान 
की निरापद्‌ गोदमें सदाके लिये जा बेठा। परन्तु यह 


३६४ # भवं भवानीसहितं नमामि # 


विश्वास और श्रद्धाके बिना नहीं होता । विश्वास हुए विना 
मनुष्य भगवन्नामका आश्रय नहीं लेला । भगयझ्ञामका 
आश्रय लिये बिना मनसे जगतूके विषयोंका आश्रय नहीं 
छूटता और जबतक विषयोका आश्रय है तबतक किसी 
प्रकार भी सचे सुख और शान्तिका अनुभव नहीं हो सकता। 
वासनानाइाका सर्वोत्तम उपाय मनको प्रभुके नाम-जप- 


कीर्तनादिमें बराबर लगाये रहना और विश्वास करना ही है । 
आरसमें रस-नीरसमें परके बसमें सुबस रहतेमें । 
रोसमं ओ अफसोसमें जोसमं होस अहोस संमे कहतेम ५ 
आस-निरास अवास-प्रवासमे, हास-बिठास हिय चहतेमें । 
र ७. मरी 0__ (३. < 
बासर-रेन बितीत हो मेरी सदाशिव-ईश-शिवा कहछतेमें ॥ 
“सत्यं दिवं सुन्दरम्‌? 


कक 


शिव-विष्णुका अलोकिक प्रेम 


चीन कालमें सुरमुनिसेवित केळास- 
शिखरपर महर्षि गौतमका एक 
आश्रम था । यहाँ एकबार पाताल- 
लोकसे जगद्विजयी बाणासुर अपने 
कुलगुरु--शुक्राचाय तथा अपने 
पूर्वज--मक्तशिरोमणि प्रह्वाद, 
दानवीर वलि एवं दैत्यराज 
== पिन: वृषपर्वाके साथ आया और महर्षि 
गोतमके सम्मान्य अतिथिके रूपमें रहने लगा । एक दिन 
प्रातःकाल वृषपर्वा शौच-स्तानादि नित्य-कर्मसे निवृत्त 
होकर भगवान्‌ शङ्करकी पूजा कर रहा था। इतनेमें ही 
महर्षि गौतमका एक प्रिय शिष्य, जिसका अन्वर्श नाम 
शङ्करात्मा था और जो अवधूतके वेशंमें उन्मत्तकी भाति 
बिचरता था, विकराल रूप बनाये वहाँ आ पहुँचा और 
वृषपर्वो और उनके सामने रकी हुई शङ्करकी मूर्तिके बीचमै 
आकर खड़ा हो गया । बृषपर्वाकों उसका इसप्रकारका 
उद्धत-सा व्यवहार देखकर वड़ा क्रोध आया | उसने जब 
देखा कि वह किसी प्रकार नहीं मानता तो चुपकेसे 
तलवार निकालकर उसका सिर धड्से अलग कर दिया । 
जब महर्षि गौतमको यह संवाद मिला तो उनको बड़ा 
दुःख हुआ, क्योंकि झाङ्करात्मा उन्हें प्राणोसे भी अधिक 
प्रिय था । उन्होंने उसके बिना जीवन व्यर्थ समझा और 
देखते-देखते वरपपर्वाकी आँखोंके सामने योगब्रलसे अपने 
प्राण त्याग दिये । उन्हें इसप्रकार देहत्याग करते देखकर 
शुक्राचार्यसे भी नहीं रहा गया, उन्होंने भी उसी प्रकार 
अपने प्राणोंका उत्सर्ग कर दिया और उनकी देखा-देखी 
प्रहादादि अन्य देत्योने भी वैसा ही किया । वात-की- 
बातमें ऋषिके आश्रममें शिव-भक्तोंकी छाशोंका ढेर लग 
गया | यह करुणापूर्ण दृश्य देखकर ऋषिपल्ली अहल्या 


हृदयभेदी स्वरसे आर्तनाद करने लगीं । उनकी क्रन्दनध्वनि 
भक्तभयहारी भगवान्‌ भूतभावनके कानोंतक पहुँची और 
उनकी समाधि टूंट गयी । वे वायुवेगसे महर्षि गोतमके 
आश्रमपर पहुँचे । इसी प्रकार गजकी करुण पुकार सुनकर 
एक वार भगवान्‌ चक्रपाणि मी वैकुण्ठसे पॉव-पियादे 
आतुर होकर दौड़े आये थे। धन्य भक्तवत्सलता ! देवयोग- 
से ब्रह्माजी तथा विष्णुभगवान्‌ भी उस समय केलासमें ही 
उपस्थित थे । उन्हें भी कौतूहलवश दाङ्करजी अपने साथ 
लिवा लाये । 

भगवान्‌ त्रिलोचने आश्रममें पहुँचकर अपने कृपा- 
कटाक्षसे ही सत्रको वात-की-वातमें जिला दिया | तव वे सब 
खड़े होकर भगवान्‌ मृत्युञ्जयकी स्तुति करने लगे । भगवान्‌ 
शङ्करने महर्षि गोतमसे कहा--हम तुम्हारे इस अलौकिक 
साहस एवं आदर्श . त्यागपर अत्यन्त प्रसन्न हे, वर माँगो | 
महर्षि बोले--प्रमो, आपने यहाँ पधारकर मुझे सदाके 
लिये कृतार्थ कर दिया। इससे बढ़कर मेरे लिये और 
कौन-सी वस्तु प्रार्थनीय हो सकती है? मैंने आज सत्र कुछ 
पा लिया । मेरे भाग्यकी आज देवतालोग भी सराहना 
करते हैं । यदि आप सुझपर प्रसन्न हैं तो मेरी एक प्रार्थना 
स्वीकार कीजिये । मैं चाहता हूँ आज आप मेरे यहाँ 
प्रसाद करें । 

भगवान्‌ तो भावके भूले हैं । उनकी प्रतिज्ञा है-- 

पत्रं पुष्पं फळं तोयं यो मे भक्त्या प्रयच्छति । 

तदहं भकस्धुपहतमश्नामि प्रयतात्मनः ॥ 

इसी भावके बशीभूत होकर उन्होंने एक दिन श्रीरामरूपमें 
शबरीके बेर और श्रीकृष्णरूपमें सुदामाके तन्दुलोका भोग 
लगाया था । उन्होंने महर्षिकी अविचल एवं निइंछल प्रीति 
देखकर उनका निमन्त्रण तुरन्त स्वीकार कर लिया और 
साथ ही ब्रह्माविष्णुको भी महर्पिका आतिथ्य स्वीकार 


# शिव-विष्णुका अलौकिक प्रेम # 


करनेको राजी कर लिया । जबतक इधर भोजनकी तैयारी 
हो रही थी तत्रतक शङ्कर विष्णुको साथ लेकरःआश्रमके एक 
सुन्दर भवनमें गये और वहाँ एक सुकोमल शय्यापर 
लेटकर बहुत देरतक प्रेमालाप करते रहे | इसके अनन्तर 
वे आश्रमभूमिमें स्थित एक सुरम्य तड़ागपर जाकर वहाँ 
जलक्रीड़ा करने लगे | रँगीले भोलेबावा भगवान्‌ श्रीहरिके 
पद्मदलायत लोचनोंपर कमलकिल्नल्कमिश्रित जल अज्ञलि- 
के द्वारा फेंकने लगे । भगवानने उनके प्रहारको न. सह 
सकनेके कारण अपने दोनों नेत्र मूँद लिये। इतनेमें 
ही भोलेब्राबा मोका पाकर तुरन्त : उछलकर भगवानके 
बरष-सहश गोंल-गोल सुडौल मांसछ -कन्धोंपर आरूढ़ हो 
गये । वृपभारोहणका तो उन्हें अभ्यास ही ठहरा, ऊपरसे 
जोरसे दबाकर उन्हें कभी तो पानीके अन्दर ले जाये और 
कभी फिर ऊपर ले आवें । इसप्रकार जब उन्हे बहुत तङ्ग 
किया तो विष्णुभगवानने भी एक चाल खेली । उन्होंने 
तुरन्त शिवजीको पानीमे दे मारा । शिवजीने भी नीचेसे 
ही भगवानकी दोनों टॉगें पकड़कर उन्हें गिरा दिया । इस- 
प्रकार कुछ देरतक दोनोंमें पेंतरेबाज़ी और दौँव-पेंच 
चलते रहे । विमानस्थित देवगण अन्तरिक्षसे इस अपूर्व 
आनन्दको लूटने लगे। धन्य हैं वे आँखें जिन्होंने उस 
अद्भुत छटाका निरीक्षण किया । 


देवयोगसे नारदजी उधर आ निकले । वे इस अलौकिक 
दृश्यकों देखकर मस्त हो गये और लगे वीणाके स्वरके 
साथ गाने । शङ्कर उनके सुमधुर सङ्गीतको सुनकर, खेळ 
छोड़ जलसे बाहर निकल आये और ओदे वस्त्र पहने ही 
नारदके सुर-मे-सुर मिलाकर स्वयं राग अलापने लगै। 
अब तो भगवान्‌ विष्णुसे भी नहीं रहा गया । वे भी बाहर 
आकर मृदङ्ग वजाने लगे । उस समय वह समाँ बधा 
जो देखते ही बनता था। सहखरों शेष और शारदा भी 
उस समयके आनन्दका वर्णन नहीं कर सकती । बूढ़े 
ब्रह्माजी भी उस अनोखी मस्तीमें शामिल हो गये। 
उस अपूर्व समाजमै यदि किसी वातकी कमी थी तो वह 
प्रसिद्ध सङ्गीतकोविद पवनसुत हनुमानजीके आनेसे पूरी 
हो गयी | उन्होंने जहाँ अपनी हृदयहारिणी तान छेड़ी 
वहाँ सबको बरबस चुप हो जाना पड़ा | अब तो सत्र-के- 
सव निस्तब्ध होकर लगे हनुमानजीके गायनको सुनने । 
सब-केसब ऐसे मर्त हुए कि खान-पानतककी सुधि भूल 
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गये । उन्हें यह भी होश नहीं रहा कि हमलोग महर्षि 
गौतमके यहाँ निमन्त्रित हैं । 

उधर जब महर्पिने देखा कि उनका पूज्य अतिथिवगे 
सान करके सरोवरसे नहीं लोटा और मध्याह्न वीता जा 
रहा है तो वे वेचारे दोड़े आये और किसी प्रकार अनुनय- 
विनय करके बडी मुदिकिलसे सबको अपने यहाँ लिवा लाये । 
तुरन्त भोजन परोसा गया और लोग लगे आनन्दपूर्येक 
गौतमजीकी मेहमानी खाने | इसके अनन्तर हनुमानजीका 
गायन प्रारम्भ हुआ। भोलेबत्राबा उनके मनोहर सङ्गीतको 
सुनकर ऐसे मस्त हो गये कि उन्हें तन-मनकी सुधि न 
रही । उन्होंने धीरे-धीरे एक चरण हनुमानकी अज्ञलिमें 
रख दिया और दूसरे चरणको उनके कन्धे, मुख, कण्ठ, 
वक्षःस्थल, हृदयके मध्यम,ग, उदरदेश तथा नाभिमण्डलसे 
स्पश कराते हुए मौजसे लेट गये । यह लीला देखकर 
विष्णु कहने छगे---आज हनुमानके समान सुकृती विश्वमै 
कोई नहीं है। जो चरण देवताओंको भी दुलंभ हैं तथा 
वेदोंके द्वारा अगम्य हैं, उपनिषद्‌ भी जिन्हें प्रकाश नहीं 
कर सकते, जिन्हें योगिजन चिरकाछतक विविध प्रकारके 
साधन करके तथा व्रत-उपवासादिसे शरीरको सुखाकर 
क्षणभरके लिये भी अपने हृदयदेशमें स्थापित नहीं कर 
सकते, प्रधान-प्रधान मुनीश्चर सहस्रकोटि संवत्सरपर्यन्त 
तप करके भी जिन्हें प्राप्त नहीं कर सकते उन चरणोंको 
अपने समस्त अङ्गोंपर धारण करनेका अनुपम सोभाग्य 
आज हनुमानको अनायास ही प्राप्त हो रहा है। मैंने भी 
हजार वर्षतक प्रतिदिन सहल्न पर्योसे आपका भक्तिभाव- 
पूर्वक अर्चन किया, परन्तु यह सोभाग्य आपने सुझे कभी 
प्रदान नहीं किया । 

मया वप॑सहस्रं ` तु सहस्राव्ैस्तथान्वहम्‌ । 

भक्त्या सम्पूजितोऽपीश पादो नो दशिंतस्त्वया ॥ 

लोके वादो हि सुमहान्‌ शम्भुर्नारायणग्रियः। 

हरिः प्रियस्तथा शम्भो्ेताग्‌ भाग्यमस्ति से ॥ 

(पद्म पा० ६९ | २४७-२४८) 

लोकमें यह वार्ता प्रसिद्ध है कि नारायण शाङ्करके परम 
प्रीतिभाजन हैं, परन्तु आज हनुमानको देखकर मुझे इस 
बातपर सन्देह-सा होने लगा है और हनुमानके प्रति ईष्या- 
सी हो रही है | 

भगवान्‌ विष्णुक्रे इन प्रेम-छपेटे अटपटे वचन सुनकर 
शङ्कर मन-ही-मन मुसकराने लगे और बोले--नारायण ! यह 
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आप क्या कह रहे हैं १ आपसे बढ़कर मुझे और कोई प्रिय 


हो सकता है १ औरोंकी तो बात ही क्या, पार्वती मी मुझे 
आपके समान प्रिय नहीं हैं-- 


न स्वया सदकशो सह्यं प्रियोऽस्ति भगवन्‌ हरे ! 
पावंती वा स्वया तुझ्या न चान्या विद्यते मम॥ 
(पद्म० पा० ६९।२४९) 


इतनेमें ही माता पार्वती भी वहाँ आ पहुँची । शङ्कर- 
को बहुत देरतक लौटते न देखकर उनके मनमें ख्रीसुलभ 
शङ्का हुई कि कहीं स्वामी नाराज तो नहीं हो गये। 
दौडी हुई गौतमके आश्रममें पहुँची । गौतमकी मेहमानीमें 
जो कमी थी वह उनके आगमनसे पूरी हो गयी । उन्होंने 
भी अपने पतिकी अनुमति लेकर महर्षिका आतिथ्य 
स्वीकार किया और फिर शङ्करजीके समीप आकर उनकी 
और विष्णु भगवानकी प्रणयगोष्ठीमें सम्मिलित हो गर्यी । 
बातो-ही-बातोमें उन्होंने विनोद तथा प्रणयकोपमें शङ्करजीके 
प्रति कुछ अवज्ञात्मक शब्द कहे और उनकी मुण्डमाला, 
पन्नगभूषण, दिग्वश्नघारण, भस्माङ्गलेपन और वृषभारोहण 
आदिका परिहास किया । तब तो विष्णुभगवानसे नहीं 
रहा गया । आप राङ्करकी अवज्ञाको नहीं सह सके और 
बोळ उठे--'देवि ! आप जगत्पति शङ्करके प्रति यह क्या 


कह रही हैं १ मुझसे आपके ये शब्द सहे नहीं जाते । 
जहाँ शिवनिन्दा होती हो वहाँ हम प्राण घारण नहीं कर 
सकते, यह हमारा ब्रत है ।? यह कहकर वे शिव-गिरिजाके 
सम्मुख ही नखके द्वारा अपना दिरइछेदन करनेको उद्यत 
हो गये । शङ्करजीने बड़ी कठिनतासे उन्हें इस 
कार्यसे रोका । 


किमर्थं निन्दसे देवि देवदेवं जगत्पतिम्‌ । 


यत्रेरानिन्दनं अद्रे सत्र नो मरणं घतम्‌। 
इत्युक्रवाऽथ नखाभ्यां हि हरिइछेत्तु' शिरो गतः ॥ 
अहेदास्तु करं गृह्य प्राह मा साहसं कृथाः । 


(पद्म० पा० ६९। ३३१-२३३३) 


अहा ! कैसी अद्भुत लीला है ! एक वार रामावतारके 
समय शङ्करने अपनी स्वामिनीका वेश धारण करनेके 
अपराधमें सतीडिरोमणि सतीका परित्याग कर दिया था। 
शिवकी निन्दा करनेवाले वैष्णवो और विष्णुकी अवज्ञा 
करनेवाले शैयो ! इन प्रसङ्गोंको ध्यानपूर्वक पढ़ो और 
व्यर्थका दुराग्रह छोड़ शिव-विष्णुकी एकताके रहस्यको 
समझनेकी चेष्टा करो । (पद्मपुराण पातालखण्डसे ) 


er 
शिव-तत्त्व 


(लेखक--श्रीज्योतिः' ) 


१-सृष्टिके पूर्व चैतन्यमय पुरुषने जब निष्काम और 
निष्क्रिय दर्शकभावसे स्थूलभावमें प्रकट होनेकी इच्छा 
की, तब उनकी इच्छाके उन्मेष मात्रमें ब्रह्मा, विष्ण और 
महेश्वर--ईश्वरसहश कई महापुरुषोंकी सृष्टि हो गयी । 
इन सबको विदेह भी कहते हैं । 

महेश्वरका दूसरा नाम शिव अथवा मङ्गलमय है । 
उनका अद्भुत वेश है । मनुष्यके समान आकृति होनेपर 
भी उन्हें पञ्चानन, त्रिनयन, व्याघरचर्मपरिहित, भस्मादि- 
लेपित अद्भुत पूर्णदेवभावापन्न मानकर देवाधिदेव महादेव- 
के नामसे भी पुकारते हैं । प्रचलित कथाओंमें उनके और 
भी कितने ही नाम हैं, यथा--शङ्कर, आशुतोष, भोलानाथ, 
सत्युज्ञय, विश्वनाथ इत्यादि | 


२-परमात्माने जगत्‌-निवासियौंको अपने ही बनाये 


हुए माया-मोहका अतिक्रमण कर मृत्युको जीत लेनेके लिये 
मृत्युज्ञवकों आदर्श बनाकर सिरजा है। वे प्राणि-जगत्के 
आदर्श और गुरु हैं । उनके आश्रयके बिना प्राणि-जगतूका 
कोई भी जीव मृत्युको जीतकर पूर्णबोध ब्रह्म नहीं हो 
सकता । वे जीबोंके मङ्गलके लिये ध्यानस्य एवं पूणके 
साथ योगयुक्त हें । दूसरी ओर वे इमशानवासी हैं, 
इमशान उनका नित्यस्थान है । अनित्यताकी रिक्षा देनेके 
लिये वह जीव-शरीरके अन्त्येष्टिस्थान इमशानमें वास करते 
हैं । उनके साथ प्राण खोलकर तारकत्रह्मका नाम लेनेसे ही 
वे खुश होते हैं, इसीलिये उनका एक नाम आशुतोष है । 
त्यागकी पूर्णावस्था उनके जीवनमै प्रतिफलित है, इसी 
कारण किसी प्रकारके ऐश्वयेके उपकरणके द्वारा उनकी पूजा 
नहीं होती । भाँग, धतूरा, बिल्वपत्र उनकी पूजाके उपकरण 
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हैं, अर्थात्‌ मनुष्य जिसे पसन्द नहीं करता, उसीसे उन्हें 
प्रेम है। द 
खत्युज्ञय नामकी एक सार्थकता यही. है कि जिस वस्तु- 


से जगत्‌की मृत्यु होती है, उसे भी बह जय कंर लेते ह 
तथा उसे भी प्रिय मानकर ग्रहण करते हैं ।- 


भगवत्‌-शक्तिकी महिमाका कीर्तन करनेकै लिये उस 
पञ्चाननके पाँच मुख हैं । यद्यपि यह उनके योग-शरीरका 
विकासमात्र है, तथापि वे सर्वदा ही पञ्चमुख नहीं रहते । 
योगीका शरीर जब आनन्दमें पूर्ण होकर भगवतूकीर्तन 
करता है, तब उसके अनेकों सिर हो जाते हैं । यह 
अस्वाभाविक नहीं है, साधन-सापेक्ष है। 


३-शिवलोकको छोड़कर उनका आदिस्थान हिमाल्य- 
का कैलास है।यह उस समयकी बात है जिस समय 
भारतवर्ष देवताओंकी लीलाभूमि थी । देवता लोग यहाँ लीला 
करते थे । अनेक पुराण-इतिहासोमे यह बात पायी जाती है। 
यही क्यो, उस समय भारतवर्ष त्रिकोणाकार भूमिके रूपमे 
वर्णित था । हिमालय भू-भारतमे सर्वोच्च पर्वत है, शिवके 
समान झश्नवर्ण धारण करके यह अचल और अटलभावसे 
खडा है । योगिश्रेष्ठ शिवजी पार्वतीके साथ वहीं आकर 
जगतके कल्याणके लिये ध्यानमग्न हुए थे । ये शिव ही अपने 
योग और विभूतिका प्रकाश कर नाना स्थानमें नानारूपमें 
हमारे सम्मुख प्रतिभात होते हैं । योगीश्वर महादेवके लिये 
योग-विभूतिके प्रकाशमें एक ही समय अनेकों खार्नेमि 
स्थित रहना कोई आश्चयंकी वात नहीं है । 


४-मेरे अपने व्यक्तिगत जीवनकी दो-एक घटनाओंका 
उल्लेख करनेसे बहुतोंको शिव-चरित्र सहज ही समझमें आ 
जायगा । शारदीया पूजाके पश्चात्‌ दीपावलीके समय 
काशीमें अन्नपूर्णाके मन्दिरमें अन्नकूट-उत्सव होता है.। मॉ 
अन्नपूर्णाकी खर्णमयी मूर्ति उसी समय केवल तीन दिनके 
लिये सर्वसाधारणको दिखलायी जाती है | लगभग १ ५ 
वर्षे पूर्वकी बात है । ऐसे ही समय, याद नहीं कहॉसे घूमते- 
घामते मैं काशीधाम आ पहुंचा । अन्नकूट देखनेके लिये 
सन अत्यन्त व्यम्न था । एक बार देखकर लौटनेके कुछ ही 
समय बाद पुनः लोगोंकी भीडको हटाता हुआ मैं अन्नकूट 
देखने जाता । खर्णनिर्मित अन्नपूर्णाकी मूर्ति तथा उसके 
साथ अन्यान्य मूर्तियाँ मुझे इतनी अच्छी लगती थीं जिसका 
वर्णन नहीं कर सकता । मैं एकदम मुग्ध हो गया | परन्तु 


एक विषयमें मेरे मनमै एक आशङ्का उठी । अन्नपूर्णाके 
समीप रौप्यनिमिंत विश्वनाथकी मूर्तिका साज भिखारीका 
होनेपर भी वह नितान्त ऐशवर्यमण्डित था, यह भाव मुझे 
अच्छा न लगा । मन खराब होनेसे मैं मन्दिरसे बाहर निकल 
कर नीचेके द्वारके निकट खडा हो गया । यहाँ मैं छोगोंकी 
भीड़ देखने लगा, उसी समय एक आठ वर्षका लड़का 
आकर मेरा हाथ पकड़कर खींचने लगा, और मुझसे बोला- 
“आपने अन्नपूर्णाकी मूतिके दर्शन नहीं किये १? मैं उस 
बालकके आग्रह और ताकीदपर “हाँ? या 'ना' कुछ मी न 
बोल सका । वह मेरा हाथ पकड़कर मुझे ऊपर खर्ण-मूतिके 
दर्शन करनेके लिये ले चला । मैं चुपचाप उसके पीछे-पीछे 
चला, परन्तु लोगोंकी इस भीड़में इतना छोटा बालक मुझ-जैसे 
सबल और स्वस्थ-शरीर युवकको पकड़कर लिये जा रहा है, 
यह देखकर लोग क्या कहेंगे-इस बातका विचार कर मैं 
मन-ही-मन लजित हो रहा था । जो हो, मैं उसके पीछे- 
पीछे मन्दिरमें घुसा | वह मुझे अत्यन्त आग्रहपूर्वक मूर्तियों- 
का परिचय देने लगा। उस समय भी मैंने मनोवेदना- 
के कारण शिवमूर्तिकी ओर नहीं देखा । तत्पश्चात्‌ हम दोनों 
बाहर दरवाजेके पास आये | वाळकने कहा--'नीचे जो 
महामायाकी मूर्ति है, जान पड़ता है आपने उसके भी 
दर्शन नहीं किये |! बालक पुनः मेरा हाथ पकड़ नीचे 
महामायाके निकट ले गया और बोला--“महामायाके 
दर्शन कीजिये, यहाँ चरणामृत लेना होता है ।! 


मैं मन-ही-मन सोच रहा था कि यह बालक कौन है, 
इसका घर कहाँ है, मुझे कैसे पहचानता है! जो हो, मैंने 
चरणामृत लिया । बालकका परिचय जाननेके लिये उससे 
पूछनेको ज्यों ही मैंने पीछे फिरकर देखा तो उसे नहीं पाया। 
मानो एक ही सेकण्डमें वह गायब हो गया। मैं अवाक्‌ 
रह गया । तथापि उसे खोजनेके लिये बाहर निकला । 
कितने ही लोग मन्दिरसे बाहर निकल गये परन्तु मैने उस 
बालकको कहीं नहीं पाया । मैं धीरे-घीरे अपने डेरेपर 
आकर सो रहा । कुछ समयके बाद समझमें आया, स्वयं 
विश्वनाथने मुझे यह बात समझा दी कि उनके समान 
योगिश्रेष्ठ होना मेरे लिये कभी सम्भव नहीं । तथापि उन्होंने 
मानों कहा--*ठुम सरल हृदयसे जो कुछ समझते हो, माँके 
बच्चेकी तरह माँका आश्रय लेकर चलते रहो ।? 

५-मुझे इसप्रकार बोध होनेका एक दूसरा भी कारण था। 
उपयुक्त घटनाके प्रायः दो वर्ष पूर्व जब किसी महापुरुषकी 
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कृपासे मैं व्याकुळ होकर इधर-उधर घूम रहा था, तब एक 
दिन रात्रिमै किसी इमशानमें पहुँचा । उस समय रात्रि 
अधिक हो गयी थी । अत्यन्त घना अन्धकार था । इमशानके 
भीतरके मन्दिरमे मानों कोई सो रहा है ऐसा जान पड़ा । 
पहले बिचारमें आया कि हो-न-हो कोई साधु ध्यान-धारणाके 
लिये गम्मीर रात्रिमै इमशानमें आया हुआ है। छोटे 
गाँवका इमशान कितना भयङ्कर होता है, शहरमें रहनेयालोको 
इसकी धारणा, नहीं हो सकती । मनुष्योंकी बस्तीसे दूर 
नदीके किनारे, जहाँ मनुष्योंका आना-जाना नहीं होता, 
एक दीपक भी नहीं जलता, तथा प्रेतात्माएँ अदृह्यमें 
नाना प्रकारके शब्द करती हैं, रातको जाना तो दूर रहा, मनुष्य 
दिनमै मी भयके मारे वहाँ नहीं जाता । जो हो, मैं उस 
मन्दिरके भीतर जाकर संन्यासी समझ उसकी ओर आगे 
बढ़ा । देखा कि वह खयं शिव हे, उनका वर्ण धवल- 
गिरिके समान झुश्र है। ऊपर भस्मलेप किये हुए हैं, 
परिधान व्याघ्रचम है, जो देखनेमें बहुत हो सुन्दर लगता 
था। मैं मुग्ध हो गया, तथापि उनसे पूछा--“आपकों 
किस उपायसे प्राप्त किया जा सकता है, कृपा करके बतला 
दीजिये ।' मेरी बात सुनते ही वे बोलळे--'मेरा हृदय 
कितना कठिन है, तुम क्या नहीं जानते ?” यह कहकर वे 
कहीं अन्तर्धान हो गये, मैं न देख सका । मैंने समझा कि 
योगिश्रेष्ठ शिवके पथका अनुसरण करना मेरे-जैसे क्षुद्र 
व्यक्तिके लिये असाध्य है। भगवानपर एकान्त-निर्भरता ही 
सरल पथ है | इसीसे मानों यहाँ भी उन्होने प्रकारान्तरसे माँके 
चरणोंका आश्रय-प्रहण करनेका उपदेश दिया । माँ 
मुझपर दया करेंगी, इसी आशामें बैठा हूँ। 


६-केलास हिमालयका ही एक सर्वोच्च निजेन स्थान है । 
सांसारिक ऐश्वयके न रहनेपर भी प्राकृत ऐश्वर्य वहाँ प्रचुर 
परिमाणमें वर्तमान है । प्रथ्वीकी सृष्टिके साथ ही कैलासका 
भी सुजन हुआ था । प्रथ्वीके ऐश्वयंसे दूर रहनेके लिये 
देवाधिदेव महादेवने कैलासको चुना । समुद्रके ऊपर होकर 
घूमने-फिरनेसे ही जिसप्रकार समुद्रके ऐश्वयेपर विजय नहीं 
प्रात की जाती, उसी प्रकार हिमालयके उच्च शिखरपर 
आरोहण करनेसे ही कैलासपर विजय नहीं प्राप्त की जा 
सकती । इसके लिये योगचक्वुकी आवश्यकता है । 


हिन्दू , मुसलमान, ईसाई प्रभ्रति धर्मोके महा पुरुषाने जिस- 
प्रकार अपनी-अपनी साधनासे सिद्धि प्राकर संसारमै अनेकों 
दर्शनीय वस्तुऔंको देखा है उसी प्रकार शिवभक्तिकी प्राप्ति 


होनेपर केलासमे उन कठोर योगी शिवके दर्शन हो सकते 
हैं । यहाँ वे पार्यतीक्रे साथ निवास करते हैं । इनमें एक 
निष्क्रिय योगिराज हैं और दूसरी ऐश्वयंमयी क्रियाशीला 
चञ्चल प्रकृति । एक सृष्टि करती हैं, तो दूसरे उसका ध्यंस 
कर जीवोंको ब्रह्मके साथ मिलाकर ब्रह्म हो जानेका उपदेश 
देते हुए तारक-ब्रह्मनाम वितरण करते हैँ । 


७-पृथ्वीमै शिवलिज्ञ-पूजाकी व्यवस्था है। मैंने सुना 
है, कितने ही हजारों वर्ष पूर्वके शियलिज्ञ आज भी मिद्दीके 
नीचेसे पृथ्वीके अनेकों स्थानोंमें खोजकर निकाले गये हैँ । 
मेरा खयाल है कि देवर्षि नारदने इस लिङ्गपूजाका प्रचार 
किया था । अवश्य ही आजकल कुछ लोग लिङ्गपूजाको 
असम्यताका परिचायक बतलाते हैं, परन्तु वे नहीं जानते 
कि इसमें असभ्यता माननेका कोई कारण नहीं दै । प्रत्येकके 
जीवनमें प्रकृति और पुरुषके मिलनकी जो दुर्दमनीय 
इच्छा वर्तमान रहती दै उसी इच्छासे सृष्टिका आरम्भ 
होता है । इसीका प्रतिरूप दिखलानेके लिये शिवलिङ्गकी 
पूजाका प्रवर्तन ऋषिराजने किया दै । शिवके बिना इस 
इच्छाको कोई करानेसे भी नहीं कर सकता । प्रवृत्तिको 
वशीभूत कर उसे पूर्णब्रह्मके साथ युक्त करके योगिराज 
बनना और किसीके लिये सम्भव नहीं हुआ । ए॒थ्वीके 
लोगोंको सृष्टिकी इच्छासे निद्नत्त होनेका उपदेश देनेके लिये 
देवर्षि नारदने अनुग्रह करके इस सहज पथका प्रचार किया 
है। इस इच्छासे निवृत्ति पाते ही मुक्तिकी, पूर्णशानकी 
प्राप्ति होती है। इसी कारण शिव मुक्तिदाता, पूर्णज्ञानी, 
विश्वनाथ हैं । 


जीव इसीलिये शिव-पूजा कर दुर्दान्त कामपर विजय 
प्राप्त करे, यही इसका अभिप्राय है । काम-जय तथा मदन- 
को भस्मीभूत करना एक ही बात है । शिवलिङ्ग स्पशंकर 
मनुष्यको यह प्रार्थना करनी पड़ती दै कि 'हे प्रभो ! 
मनकी विष्रय-वासनाको दूर कर मुझे मुक्तं कर दो । में 
प्रकृतिकी ताड़नासे कामनामें निमग्न हूँ, मेरी रक्षा करो |? 

८-पुराणमें एक सुन्दर आख्यान है । एक दिन एक 
व्याध कोई शिकार न पाकर भूखसे व्याकुल हुआ चतुर्दशी- 
की रातमें एक बेलके वृक्षपर चढ़ गया । गम्भीर अन्धकारसे 
घिरे हुए उस तामसी व्याधने अन्य कोई उपाय न देखकर 
विश्वनाथके चरणोंका आश्रय ले लिया । मङ्गलमय 
भगवान्‌ शिवने उसे दर्शन देकर मुक्त कर दिया । 


& शिव-तत्त्व & 
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मनुष्यकी इसी प्रकारकी अबस्था होती है । जत्र चारों 
ओर खोजनेपर कहीं आश्रय नहीं मिलता, जब प्राण कण्ठगत 
हो जाते हैं, तव अकस्मात्‌ भगवत्सत्ताका आविर्भाव होता 
है और तामसिक भाव दूर हट जाता है। यद्यपि यह स्वाभाविक 
नहीं है, तथापि अनेकोके जीवनमें ईश्वरोपलब्धि इसी प्रकारसे 
होती है। इसीलिये भक्तलोग अपने हृदयको शिव--- 
चेतन्यमयके साथ युक्त जानकर अपने-अपने नामसे एक- 
एक शिवलिङ्ग स्थापित कर गये हैं । प्रकारान्तरसे वे सृष्टि- 
रहस्यसे दूर : रहकर हृदयस्थ मङ्गलमय _ शिवके निकट 
ही मुक्ति-प्रासिके लिये प्रार्थना कर गये हैं । हमारे खयालसे 
जो देहके भीतर सूक्ष्मभावसे विराजमान हैं वही स्थूलरूपसे 
देहके बाहर विराट्‌ आकारमें प्रकाशमान हैं । यही शिव- 
भावका प्रतीकस्वरूप है । 


प्रकृति-तच्वकी उपलब्धिके लिये ज्ञाताको जेय तत्त्वके 
स्तरमै आना पड़ता है; नहीं तो ज्ञान सम्भव नहीं है। इसी 
कारण बहुधा आध्यात्मिक रहस्य साधारण दृष्टिकी आड़में रह 
जाता है । ज्ञानके लिये एक समान वस्तुकी आवश्यकता है । 

बीजके भीतर वृक्ष है यह बात जैसे सहजमें ही एक 
बालकको समझायी नहीं जा सकती इसी प्रकार गौरीपीठपर 
शिवलिङ्ग स्थापित देखकर जो सृष्टि-रहस्यको तनिक भी नहीं 
समझते अथवा प्राणिजगत्की उत्पत्तिके कारणका अनुसन्धान 
न कर जो मङ्गलमय शिवसे दूर रहते हैं उन्हें शिवलिङ्ग- 
पूजाका माहात्म्य समझाना असम्भव है। फलतः शिवलिङ्ग- 
पूजा सृष्टि-रहस्यका ही एक चित्र है । जिन्होंने इस पूजाको 
प्रचलित किया दै, उनका उद्देश्य जीवंको जन्म-मृत्युके 
पंजेसे छुड़ाना है। यदि कोई जन्म-मृत्युसे बचना चाहते हों 
तो उन्हें या तो मङ्गलमय शिवस्वरूप सृष्टिकत्ताके इस कौशल- 
को समझ उससे दूर हो रहना चाहिये अथवा उसकी 
इच्छाके साथ युक्त होकर सृष्टिकोशलकी विचित्रताका 
अवलोकन करना चाहिये । इसका तात्पर्य यही है कि प्रकृतिः 
पुरुषके मिलनसे जो सुष्टि-व्यापार चला आ रहा है उसके 
रहस्यको भेदकर निर्लिसभावसे साक्षीस्वरूप होकर रहना 
ही शिव-तस्व है । इसी तत्त्वकी उपलब्धिके लिये शिवपूजा- 
की आवश्यकता है । 


परमेश्वर नित्य, चैतन्यस्वरूप निराकार हैं, यह सभी 
जानते हैं । जीवोंमें मनुष्य श्रेष्ठ हैं और मनुष्योमें महा पुरुष; 
तथा देवताओंमें इन्द्र श्रेष्ठ हें | इन मनुष्यों और देवताओंमें 


पुनः ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर श्रेष्ठ हैं । ये तीनों परस्पर 
युक्त होकर प्रस्येकशाः श्रेष्ठ हें । साधकाने साधनद्वारा इस 
बातको जाना है । 


९-इस स्थूल जगत्के पीछे और भी कितने ही जगत्‌ 
हैं, यह बात कल्याणके 'ईश्वराङ्क' में दिखलायी जा चुकी 
है। जडःविज्ञान इसे नहीं समझ सकता । आध्यात्मिक 
विज्ञानके विधाताकी ङृपासे स्थूल चक्षुमें आभासित होनेपर 
ही इनका पता लगता है | उसी कृपाको ऋषियोने “साधना? 
कहा है.। जड-विज्ञान जडके द्वारा ही प्रकृतिराज्यमें नाना- 
प्रकारकी आश्चर्यजनक घटनाएँ दिखला सकता है । परन्तु 
आध्यात्मिक जगतूके विषयको जाननेके लिये देवाधिदेव 
महादेव शिवकी उपासना करनी पड़ती है । प्रकृति-पुरुषके 
मिलनके पश्चात्‌ जो दर्शकभावसे रहते हैं उनको प्राप्त 
करना ही अन्तिम उद्देश्य है । इसीलिये दिव्यचक्षु ऋषिगण 
प्रकृति-पुरुषके मिलनरूप शिषलिङ्ग-पूजाकी व्यवस्था कर 
गये हैं । हाय ! दुःखकी बात है कि कालधर्मके कारण यह 
आज अश्ठील समझा जा रहा है। 


मैं कद्र मनुष्य हूँ, तथापि महापुरुषके अनुग्रहसे मैंने जो 
कुछ देखा है उसे कहता हूँ । एक दिन मैंने देखा कि 
महापुरुष मुझे एथ्वीके बाहर किसी स्थानमें ले गये । हमारी 
इस पृथ्वीके बाहर असंख्य प्रथ्वियाँ और हैं । यह बाठ विज्ञान- 
सम्मत भी है, इसी प्रकारकी एक दूसरी प्रथ्वीपर महापुरुष मुझे 
ले गये । मैंने देखा कि जळपूर्ण नदीके तीरपर शिवमन्दिरो- 
की पंक्तियाँ लगी हुई हैं । मन्दिरोंके भीतर शिवलिङ्ग प्रतिष्ठित 
हैं । हमारे रेलपथके समान उस प्ृथ्वीपर भी रेल है । उन 
मन्दिरोंके समीप ही एक रेलवे स्टेशन है । उसकी गाड़ियाँ 
छोटी-छोटी हमारी मालगाड़ीके समान हैं । ऊपर छत नहीं है, 
परन्तु भीतर बैठनेके लिये बेञ्च' हैं । उसपर चढ़कर दूर-देशसे 
लोग मन्दिरमै पूजा करने आ रहे हैं । प्रत्येकके हाथमे 
पुष्पकी डलिया है । उसमें फूल, बिल्वपत्र आदि पूजाकी 
सामग्री है । हमारी एथ्वीके समान वहाँ उज्ज्वल सूर्यका 
आलोक नहीं है, किन्तु वहाँ एक प्रकारका खिग्ध प्रकाश 
फेल रहा है। जो धर्मकार्यके लिये मन्दिरमें आते हैं उनको 
किराया नहीं देना पड़ता । लोगोंको परस्पर बातें करते मैंने नहीं 
सुना । सभी चुप हैं, सभी परमेश्वरके लिये व्याकुल हैं ! पूजार्थिनी 
एक स्त्री मेरी परिचित जान पड़ी । जान पड़ा, उसने भी 
मुझे छायाके समान देखा। उसने पूछा--'क्या है रे ? 
और इतना कहकर बह भी गाडीपर संवार होकर चली गयी। 
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और भी देखा, नाना प्रकारके सम्प्रदायके लोग बहा हैं । 
परस्पर धर्मभावके एक ही उद्देश्यकों समझकर मानों वे 
हिंसा-देष-शून्य हो रहे हें । जड-विज्ञान यदि कभी इसका पता 
लगा सका तो ज्ञात हो जायगा कि हमारी प्रथ्यीपर कोई बात 
नयी नहीं है । जो कुछ है वह एक-एक नमूनेके रूपमै उस 
एथ्वीसे उल्काके समान छूटकर आता है और यहाँ कार्य- 
कर हो जाता है। 


१०-भाइयो और बहनो ! तुम लोग शिवके समान 
शय हो करके सर्वस्व त्यागकर बैठ रहो । अपनी उत्पत्ति 
अर्थात्‌ सुष्टि-कौशलका विचारकर इस सृष्टिके पीछे जो 
चैतन्यस्वरूप “दर्शक! रूपमै अवस्थित हैं उनकी उपलब्धि 
करो । तभी शिवलिङ्ग-पूजाका उद्देय समझ सकोगे तथा 
यह भी जान सकोगे कि इच्छामूर्ति शिव मङ्गलमयरूपमें 
स्थूछ-सूक्ष्मावसे सर्वत्र विद्यमान हैं । वे गुरुरूप हैं, 


pi उनमें लगा देनेसे वे अन्धकारसे प्रकाशकी ओर ले 
। 


वे आशुतोष हैं, थोड़ेमें ही सेवकके ऊपर सन्तुष्ट हो 
जाते हैं । उनको किसी वस्ठुकी कमी नहीं है, परन्तु 
जीवके कल्याणके लिये मूर्ति-परिग्रह कर अपनेको सीमातरद्ध 
करते हैं और तदनुसार अपने अभावकी भी सृष्टि कर लेते 
हैं । जीवको शिक्षा देनेके लिये वे जिस आदर्शमें अनुप्राणित 
हो सर्वत्यागी हो रहे हैं, स्टि-रहस्मको समझनेके लिये 
जीवको भी उसी त्यागके आदशंका ग्रहण करना होगा, 

न्य कोई उपाय नहीं है । सृष्टि-रहस्पमे प्रवेश किये विना 
वास्तविक धर्मजीवनका आरम्भ नहीँ होता । 


हे त्यागबीर ! तेरा यह भोलापन मानव-हृदयका 
आदर्श बने, यही प्रार्थना है। जय शिव ! जय शङ्कर ! 
जय, जय, जय ! तू मुझे क्षमा कर ! 

आवाहनं न जानामि नेव जानामि पूजनम्‌ । 

विसर्जनं न जानामि क्षमस्व परमेश्वर ॥ 


“णा*०५७<:०६००--- 


विष्णु-उपासक शिव 


किसी एक सर्गके आदिमे भगवान्‌ आदिपुरुष नारायण 
पञ्चमुच ( ब्रह्माके) रूपको घारणकर सृष्टि-कार्यमें प्रवृत्त 
ईश सदनन्तर उन्होंने दूसरी तमोमयी मूर्तिको घारण 
किया और रुद्ररूपसे प्रकट हुए । फिर भगवानने अहङ्कारको 


उत्पन्न किया। इस अहङ्कारने ब्रह्मा और रुद्र दोनोंको 


hs Ph छिया । बस, फिर कया था! लगे दोनों 

= ~ जार झरने और एक दूसरेकी उत्पत्तिको पूछने । 
बातो-ही-बातेंमें झगड़ा बढ़ गया और क्रोधक्रे आजेदामे 
Wt be रुद्रने अपनी अनामिकाके नखसे ब्रह्माजीके 
पाचबे मुखको, जो अधिक बोल रहा था, काट डाला । वह 
सिर कटते ही महादेवजीके वाये हाथकी हथेळीपर आ गिरा 

और वहाँसे किसी प्रकार टल नहीं सका । अब तो महादेव 
बड़े चिन्तित हुए और उससे छुटकारा पानेका उपाय 
सोचने लगे । इतनेमें वे क्या देखते हैं कि एक भयङ्कर 
रौद्रमूर्ति उनके सामने खड़ी है और कह रही है कि मैं 
ब्रह्महत्या हूं, मुझे ग्रहण कीजिये। यह कहकर वह उनके 
शरीरमें प्रवेश कर गयी । ब्रह्महत्यासे अभिमूत होकर शङ्कर 
बद्रिकाश्रमको गये, किन्तु वहाँ नर-नारायणकों न देखकर 
बड़े व्याकुल हुए । खान करनेके लिये यमुनाजीमें प्रवेश 
किया तो वहाँका जल ही सूख गया । प्रक्षजा नदीके किनारे 


आये तो वह अन्तर्धान हो गयी । क्रमश; उन्होंने सारे 


तीथाँमै भ्रमण किया, किन्तु ब्रह्महत्याने किसी प्रकार उनका 
पिण्ड नहीं छोड़ा । अन्तमें वे व्याकुल होकर कुरुक्षेत्र गये 
और वहाँपर गरुड़पर विराजमान, चक्रपाणि भगवान्‌ विष्णु- 
का दर्शन किया । विष्णुको देखकर वे अत्यन्त कातरभावसे 
उनसे प्रार्थना करने लगे कि “हे प्रभो ! किसी प्रकार मुझे इस 
ब्रह्महत्यारूप पातकसे छुड़ाइये, मैं आपकी शरणमें आया 
हूँ । आपके सिवा मुझे इस पापसे छुड़ानेयाला और कोई 
नज़र नहीं आता । आप सर्वसमर्थ हैं, सबके ईश्वर हैं, 
करुणासागर हैं; मुझ दीनपर अनुग्रह कीजिये ।” शङ्करजीके 
इन दीनतापूर्ण वचनोंको सुनकर भगवान्‌ हँसकर बोले-- 
“आप घबड़ाइये नहीं । पुण्यक्षेत्र वाराणसीमें दशाश्रमेघ- 
घाटपर मेरे प्रतिष्ठित आश्रममें “लोलार्क' नामके सूर्य सदा 
विराजमान रहते हैं । वहीं मेरे अंशस्वरूप केशव स्थित हैं । 
वहाँ जाकर आप सारे पापोंसे छूट जायँगे ।? यह कहकर 
भगवान्‌ वहीं अन्तर्धान हो गये और शाङ्करजी उस स्थानपर 
गये जहाँ भगवानने उन्हें जानेको कहा था । वहाँ जाकर 
उन्होंने पुण्यतीर्थमं अवगाहनकर भगवान्‌ केशवका दर्शन 
किया, जिससे वे सारे पापोसे मुक्त हो गये और कपाल 
उनके हाथसे छूटकर गिर पड़ा तभीसे वह तीर्थ 'कपाल- 
मोचन? के नामसे प्रसिद्ध है । ( वामनपुराणसे ) 


देवताका खरुप क्या है? 


( लेखक->श्रीयुत वी० भट्टाचार्य, डाइरेक्टर, ओरियण्टल इन्स्टीट्यूट, बड़ौदा ) 


वताओंके सम्बन्धको लेकर हिन्दुऔ- 
को असंख्य बार अन्धविश्वासी-पदसे 
विभूषित होना पड़ा है। ब्रह्मसमाजी 
हिन्दुको अन्धविश्वासी और मूति- 
पूजक कहकर उनसे अलग हो गये । 
CR स्वामी दयानन्द सरस्वती हिन्दु ओके 
अन्धविश्वास, विशेषकर देवी-देबताओंके प्रति उनकी अन्ध- 
श्रद्धाके कारण इस हिन्वूधर्मके विरोधी बन गये ओर. उसे 
उन्नति एवं सुधारके अयोग्य समझने लगे। इसप्रकार 
हिन्दुओंके देवताओंके कारण ही हिन्दू-धर्मके--त्रह्मसमाज 
और आर्यसमाज आदि--कई रूपान्तर हो गये । देवताओं 
तथा उनके अर्चा-विग्नहोंके कारण ही उसे विरोधियोंके द्वारा 
चारों ओरसे आक्षेपोंकी बोछारें सहनीं पड़ी । वास्तवमें 
हिन्दुओंके देवतावादका दिग्गज दुर्ग किस आधारपर खड़ा 
है, देवताओंका यथार्थ स्वरूप क्या है १ तथा हिन्दुओंका 
ईश्वर सी क्या केवल अन्ध-विश्वासके. सहारे ठहरा हुआ है, 
इत्यादि प्रश्न ऐसे हैँ जो हिन्दुओंके मस्तिष्कोंमें आन्दोलन 
मचा रहे हे । इसलिये इन सब विपयोंका विवेचन वाञ्छनीय 
ही नहीं, अपितु आवश्यक प्रतीत होता है । 

हिन्दुओं तथा बौद्धोंके ईश्वरका क्या स्वरूप है, इस 
सम्बन्धमै आजकलके लोगोंमें बहुत-से भ्रम फैले हुए हैं । 
अधिकांश लोग तो देवताको मूर्तितक ही सीमित मानते हैं, 
उन्हें इस बातपर आश्चर्यं होता है कि समझदार लोगोंकी 
इतनी बड़ी संख्या पत्थरकी मूर्तिको पूजनेमें अपने समय 
तथा धनको क्यों बरबाद करती है । 


यूरोपियन लोग तो इस बातको देखकर हैरान होते 
हैं कि इन मूर्त्तियोके लिये, जो उनकी दृष्टिमे निरे पत्थरके 
टुकड़े हैं, लोग अदालतोंमें जाकर झगड़ते हैं | सबसे बड़ा 
आश्चर्य तो यह है कि इन देवताओं तथा मूर्तियोंकी इतनी 
थुक्काफजीहत होनेपर भी उनके पूजनकी प्रथा केवल भारत- 
यर्षमें ही नहीं, अपितु एशिया-लण्डके प्रायः सभी देशोंमें 
अभीतक अक्षुण्णरूपसे वर्तमान है। मू्ति-पूजामे ऐसी कौन- 
सी विलक्षण शक्ति है जिसके कारण वह इतनी लोकप्रिय 
बनी हुई है! 


तन्त्रशास्रका अध्ययन करनेवाले सभी इस वातकी 

जानते हैं कि देवताओंका साधन एवं सिद्धिके साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध है और ईश्वरका स्वरूप वास्तवमै एक आध्यात्मिक विषय 
है। मूर्तिपूजकोंकी दृष्टिमे मूर्ति अथवा शिलाखण्डका कोई 
महत्त्व नहीं है; वे लोग पूजा करते हैं भावकी, जो उस 
मूर्तिके अन्दर अभिव्यक्त है, और उन सारे सम्बन्धोंकी, 
जिनकी उपासक किसी खास देवताके साथ कल्पना कर 
लेता है। यह सबपर भलीमाँति विदित है कि साधनका सम्बन्ध 
किसी देवताविशेषके पूजनकी पद्धतिसे है। उसका स्वरूप 
जन-समूहसे अलग किसी विविक्त स्थानमै आसन लगाकर 
ध्यान करना और जबतक ध्यानकी गाढ़ अवस्था अथवा 
समाधि न हो जाय तबतक इसी योग ( ध्यानयोग) का 
निरन्तर एवं दीर्घकालतक श्रद्धा एवं सत्कारपूर्यक अभ्यास 
करते रहना है । समाधि-अवस्थामें योगीका उस अनन्त आत्मा 
( ब्रह्म ) अथवा शक्तिके अष्ट भण्डारके साथ सम्पर्क हो 
जाता है, जिससे इस ब्रह्माण्डकी उत्पत्ति मानी जाती है। 
इस सम्पर्कके स्थापित हो जानेपर योगी उस शक्तिके अट्ूट 
खजानेमेसे शक्ति-संग्रह कर स्वयं शक्तिशाली बन जातां है । 
अनन्त (विभु) आत्माका साक्षात्कार करनेकी इस 
प्रक्रियाको ही “साधन? कहते हैं और इस साधनका दीर्घ- 
कालतक अतिशय श्रद्धापूर्वक अभ्यास करनेसे योगीको कुछ 
सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं। ये सिद्धियाँ अनेक प्रकारकी 
होती हैं । इनमेंसे कुछके नाम ये हें-मृतसञ्जीवन, 
त्रिकालज्ञान, यथेष्टगति, आकाशबिचरण इत्यादि । 
सामान्यतः कुल सिद्धियोंकी संख्या बत्तीस मानी जाती है 
और इन अलौकिक सिद्धियोंमेंसे कुछ सिद्धियाँ जब योगीको 
प्राप्त हो जाती हैं तब उसकी “सिद्ध! अथवा “महापुरुष? 
संज्ञा होती दै। तन्त्रशास्रमै सिद्धोंकी उत्तम, मध्यम और 
कनिष्ठ-तीन श्रेणियाँ बतायी गयी हैं । उत्तम श्रेणीके सिद्ध 
“महासिद्धः कहलाते हैं । वे सत्यसङ्कल्प होते हैं--उनके 
मनमें जो कुछ सङ्कल्प उठता है वह तुरन्त सिद्ध हो जाता है। 
ऊपरके विवेचनसे यह बात समझमें आ गयी होगी 

कि साधन और सिद्धि तत्वतः आध्यात्मिक विषय हैं, 
इसलिये जिन देवताओंका साधनकी प्रक्रियासे सम्बन्ध हे वे 
भी आध्यात्मिक पद्धतिके अन्तर्गत ही हें । इससे यह सिद्ध 


३७२ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


हुआ कि जिन आगमोंमें साधनकी प्रक्रियाओंका वर्णन है वे 
वास्तवमै आध्यात्मिक विषयोंका प्रतिपादन करनेवाले तथा 
विविध प्रकारके मानसिक साधनोंकी रीतियाँ बतलानेवाले 
आध्यात्मिक शान्न हैं | इसलिये यह मानना पड़ेगा कि तन्त्र 
भी एक विद्या है जिसके उपदेश एवं प्रचारके लिये योग्य 
आचायाँ एवं योग्य शिष्यांकी आवश्यकता है; किन्तु अन्य 
विद्याकी माति तन्त्रशान्नके अध्ययन-अध्यापनका 
अधिकार सबको नहीँ है । केवल वे ही लोग जिनका इस 
शास्त्रके गूढ़ तत्त्वोमे प्रवेश हो गया है और जो चैय एवं 
उत्साहके साथ उसके अन्दर बताये हुए साधर्नोका अभ्यास 
करनेकी योग्यता रखते हैं, इस शाक्ञका अध्ययन कर सकते 
हैं । तान्त्रिक साधनोंके लिये ऐसे ही लोग योग्य पात्र अथवा 
अधिकारी होते हैं। प्रायः सभी आगम-अनथोंमे गुरुओं 
तथा शिष्योंकी योग्यताका बड़े-बड़े अध्यायोमें विवेचन 
हुआ है और तान्त्रिक दीक्षा देने अथवा ग्रहण करनेकी 
पात्रताको जाँचनेके कई गुरु बताये गथे हैं । 


किसी योग्य गुरुसे तान्त्रिक दीक्षा लेनेके पू अधिकारी- 
को कई प्रकारकी तैयारियाँ करनेकी आब होती है । 
सच पूछिये तो तन्त्रका मार्ग इतना दुरूह है कि जितनी 
तैयारी इस मार्गके पथिकको करनी पड़ती है उतनी 
प्राचीन भारतकी और किसी विद्याके सी खनेवालेको नहीं करनी 
पड़ती । पहली बात तो यह है कि दीक्षा लेनेवाला धीर, 
तितिक्ष, श्रद्धाठ एवं सरळ होना चाहिये; उसे चाहिये कि 
मह पूण निष्ठाके साथ गुरुकी सेवा करे | उसके लिये सबसे 
अधिक आवश्यकता इस बातकी है कि उसे राजयोग एवं 
इठ्योगमें परिनिष्ठित होना चाहिये, क्योंकि इसके बिना वह 
किसी भी साधनको ठीक तरहसे नहीं कर सकेगा और न 
बह किसी कठिन तान्त्रिक प्रयोगको ही सिद्ध कर सकेगा । 


किसी देवताके साक्षात्कार अथवा उनकी स्वरूप-कल्पना- 
के लिये भी लम्बी-चोड़ी परक्रियाएँ हैं और वह गुह्यसमाज 
he: एक बौद्ध-तान्त्रिकोंद्वारा रचित अन्थमै, जो सम्भवतः 
ईसवी सनकी तीसरी शताब्दीमें प्रणीत हुआ था, विस्तार- 
पूवक दी हुई है । किन्तु इस हूम्बी-चौढ़ी प्रक्रियाका 
संक्षित वर्णन देनेके पूर्व यह बतला देना आवश्यक है कि 
समाधि-अवस्थामें जीवात्माका परमात्मामे मिल जाना 
बिजलीका बटन दवानेके समान है । उस समय चित्ताकाश 
असंख्य चमत्कारों तथा हृश्योसे परिपूर्ण हो जाता है। 


यया 


होते-होते उसे बीज-मन्त्रोंके वर्ण निकी चिनगारियोंके समान 


दिखायी देने लगते हैं और ये धीरे-धीरे देवताओंका रूप 
धारण कर लेते हैं-पहले तो वे अस्फुटरूपमें दिखायी देते हैं, 
फिर साङ्गोपाङ्ग तेजस्वी चैतन्य मूर्तिके रूपमें प्रकट हो जाते हैं 
जो उस अनन्तकी ही मूर्तियाँ होती हैं । इन्हीं स्वरूपीका नाम 
देवता है । इनका एक बार साक्षात्कार हो जानेपर ये साधक- 
का साथ नहीं छोड़ते और उसे अधिकाधिक आध्यात्मिक 
शक्ति प्राप्त करानेमें सहायक बन जाते हैं । देवताओंके 
साक्षात्कारकी प्रक्रियाका कई प्रसिद्ध ग्रन्थोमें वर्णन मिलता है) 

देवाराधनकी योग्यता रखनेवाले व्यक्तिके लिये क्या- 
क्या तैयारीकी आवश्यकता होती है और देवताओंका 
स्वरूप कैसा है इसका दिग्दशन ऊपर कराया जा चुका । 
अब “गुह्यसमाज? मेंसे उस प्रक्रियाका सविस्तर वर्णन करना 
आवश्यक है जिसके द्वारा साधक देवताका साक्षात्कार कर 
सकता है । गुह्यसमाजमें इसको “उपाय? कहा गया है और 
उसके सेवा,उपसाधन,साधन और महासाधन--ये चार प्रकार 
बताये गये हैं । सेवाके भी 'सामान्य' और 'उत्तम!--इस- 
प्रकार दो भेद किये गये हैं। सामान्य सेवाके अन्तर्गत (१) 
झून्यताकी भावना, ( २) उसका बीज-मन्त्रके रूपमें प्रकट 
होना, (३) बीज-मन्त्रका देवताके रूपमें प्रस्फुटित होना 
और (४) देवताका बाह्मरूपमें प्रकट होना--ये चार “वज्र? 
हैं । इस प्रक्रियाका खुलासा ऊपर किया जा चुका है | 


उत्तम सेयामें योगके छः अज्ञोंका उपयोग होता है । 
ये हैं प्रत्याहार, ध्यान, प्राणायाम, धारणा, अनुस्मृति और 
समाधि । “प्रस्याहार? उस क्रियाका नाम है जिसके द्वारा दसों 
इन्द्रियोंका निरोध होता है । “ध्यान'का अर्थ है वेरोचन, 
रत्नसम्भव, अमिताभ, अमोघसिद्धि एवं अक्षोभ्य नामके 
पाँच “ध्यानी? बुद्धोंके रूपमें पाँच अभीष्ट पदार्थोकी भावना 
करना । इस ध्यानके भी वितर्क, विचार, प्रीति, सुख और 
एकाग्रता--ये पाँच अवान्तर भेद बताये गये हैं । प्राण- 
वायुको रोकनेकी प्रक्रियाको “प्राणायाम? कहते हैं । इसके 
द्वारा प्राणको, जो पञ्चभूताँका ही विकार है तथा पाँच 
प्रकारके ( ऐन्द्रिय ) ज्ञानका स्वरूप है और एक भास्वर 
रत्नके समान है, मीतरसे खी एक पिण्डके रूपमे 
नासिकाके अग्रभागपर रख लिया जाता है और फिर उसका 
ध्यान किया जाता है। 

मन्त्रका हृदयमें ध्यान करने तथा इन्द्रियोँके रत्न 
( Jewel of the sen3e-0r E205 ) का निरोध कर 
उस मन्त्रको प्राण-बिन्दुपर स्थापित करनेको “धारणा? कहते 


# भारत शिवका रूप है! # 


हे । धारणाके सिद्ध हो जानेपर निमित्त. अथवा शकुन 
दिखायी देने लगते हैं । ये पाँच प्रकारके होते हैं और क्रमशः 
एक-एक करके दिखायी देते हैं । पहला निमित्त ( चिह्न ) 
मरीचिका या मुगतृष्णाका होता है, दूसरा धुएँका, तीसरा 
खद्योतका, चोथा प्रकादाका और पाँचवाँ निरभ्र गगनकी 
भाँति स्थिर आलोकका । 


“अनुस्मृति? उस वस्तुके अनवच्छिन्न ध्यानको कहते हैं 
जिसके लिये मानसिक ( आध्यात्मिक ) साधन किया जाता 
है । इसके अभ्याससे “प्रतिभास? ( 7०४९।६६।०० ) होने 
लगते हैं । “प्रज्ञा? और “उपाय” इन दो तत्वाँके सम्मिश्रणके 
बाद समस्त दृश्य प्रपञ्च घनरूपमें पुज्ञीभूत हो गया है, 
ऐसी भावना करनी चाहिये और फिर उसका विम्बके अन्दर 
ध्यान करना चाहिये । इस प्रक्रियाके अनुसरणसे अतीन्द्रिय 
( transcendental) ज्ञानकी तुरन्त उपलब्धि होती है 
ओर इसीको “समाधि? कहते हें । 

साक्षात्कारके लिये यह आवश्यक है कि साधना छः 
मासतक चाळू रक्छी जाय और "गुह्यसमाज” के अनुसार 
इसका अभ्यास हमेशा सब प्रकारके भोगोंको भोगते हुए ही 
करना चाहिये । यदि अवधिके अन्दर देवताका साक्षात्कार न 
हो तो शाल्नमें बताये हुए निग्रहके नियमोंका पालन करते 
हुए अनुष्ठानकी तीन आवृत्तियॉ और करनी चाहिये । यदि 
इसपर भी देवताका साक्षात्कार न हो तो फिर हठयोगके 
अभ्यासके द्वारा उसकी चेष्टा करनी चाहिये । इस योगके 
अभ्याससे साधकको देवताका अनुभव हो जाता है | 

प्रसङ्गवदा यहाँ यह भी बता दिया गया कि ईश्वरकी 
स्वरूपकल्पनामें राजयोग और हठयोगका कितना महत्त्व 
है। इससे यह भी स्पष्ट हो गया होगा कि जहाँ योगकी 
गति कुण्ठित हो जाती है तन्त्रका कार्य वहींसे प्रारम्भ होता 
है । इसलिये देवाराधन करनेवालोंके लिये यह आवश्यक 
है कि वे योगाभ्यास करके तन्त्रविद्याके अनुसार साधनमें 
प्रवृत्त हों, क्योंकि तन्त्रविद्याका साधन योगसे ऊँचा है 
और वह साधारण जन-समुदायके लिये उपयोगी नहीं है । 
इसप्रकार हिन्दुओं तथा बौद्धों दोनोंके ही आगम-ग्रन्थोमे 
ईश्वरका विवेचन दार्शनिक दृष्टिसे बहुत ही गम्भीर है और 
भारतवर्षने संसारकी विचारसम्पत्तिके बढानेमै जो कुछ भी 
योग दिया है उसमें कदाचित्‌ इसका भी बहुत बड़ा स्थान है । 

व्यष्टि-आत्माको “जीवात्मा” कहते हैं और अनन्त 
चेतनको “परमात्मा? कहते हैं । समाधि-अवस्थामें जब इन 
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दोनोंका समागम होता है-और यह अवस्था योगके निरन्तर 
अभ्याससे उत्पन्न की जा सकती है--उस समय साधकके 
इष्टदेवका ज्योति अथवा स्फुलिङ्गके रूपमै आविर्भाव 
होता है । जीवात्मा स्वरूपतः परिच्छिन्न है, इसलिये 
अपरिच्छिन्न परमात्माके समग्र रूपका साक्षात्कार 
होना सम्भव नहीं है, अर्थात्‌ जीवात्माके 
अलौकिक अनुभवका परिणाम भी परिच्छिन्न ही रहता है। 
और प्रत्येक साधकका ध्येय भिन्न-भिन्न होनेसे जिस 
देवताका साक्षात्कार होता है उसका स्वरूप भी भिन्न-भिन्न 
होता है। साधककी भावना जो एक प्रकारकी मानसिक 
शक्ति है उस अनन्त सत्ताको प्रभावित करती है और वह 
प्रभाव जिस ढङ्गका होता है उसी प्रकारका स्वरूप उसके 
सामने खड़ा हो जाता है। इस प्रभावके असंख्य प्रकार होते 
हैं, इसलिये आराध्य देवता भी असंख्य रूपोंमें प्रकट होता 
है । यही कारण है कि हिन्दुओं तथा बोद्धोके देवतावादमें 
असंख्य देवताओंका उल्लेख मिलता है । जिस साधकको 
किसी देवताका साक्षात्कार होता है बह प्रायः उस देवताका 
तथा उस साधनका जिससे उसे वह प्राप्त हुआ अपने 
शिष्योँके लामार्थ वर्णन अवश्य करता है, ताकि वे लोग 
सुगम-से-सुगम एवं उत्तम-से-उत्तम रीतिसे उन्हीं देवताका 
साक्षात्कार कर सकें। 

इसप्रकारके गूढ़ आध्यात्मिक तत्त्वसे पूर्ण गुह्य 
अनुभवोंको भी यदि कोई अन्धविश्वास कंहे और उन 
साधकोंको जिन्हें किसी देवताका साक्षात्कार हो चुका है 
“मूतिपूजक? कहे तो भले ही कहे । अवश्य ही यह विषय 
बुद्धिगम्य अथवा तर्कसाध्य नहीं है । 


भारत शिवका रूप हे ! 

७ ( ख० मा० ) 

भारत शिवका रूप है, समझो सोच-विचार | 
सेवासे सब सुख मिले, कर देखो संसार ॥ 
भारत शिवका रूप हे, केवल देच सुरेश | 
सबकी मानस-कामना, पूरी करे महेश॥ 
भारत शिवका रूप है, कोई जानों ताहि । 
क्या राजा क्या रंक सब, सेवाकी मन चाहि ॥ 
भारत शिवका रूप है, जो देखो चित लाय | 
शिवके सम कोई नहीं, सबकी करे सहाय ॥ 
भारत शिवका रूप है, दयावंत दातार । 
काम सुखद्‌ कढ्याण' का, शुभद्‌।यक प्रति वार ॥ 


शिवपुराणंकी कुछ उपयोगी बातें 


(लेखक--एक शिव-भक्त ) 


अभ्यन्तरमें अविमुक्तक्षेत्र काशी-शिवपुराणके सनत्कुमार- 
संहिताके ३५ वें अध्यायमें है-- 


अविमुक्ते स्थितो देवो रुद्रावासे तु ईश्वरः । 
घ्राणास्तु रुद्रा विज्ञेया अविसुक्तं परं स्मृतम्‌ । 
तस्मिन्‌ स्थाने वसेद्देचो रुद्रावासेऽपि चोच्यते ॥ 


ईश्वर महादेव रुद्रायासमें स्थित होकर अविमुक्त क्षेत्र 
(काशी ) में रहते हैं, सब प्राण रुद्रमें स्थित हैं, परम शरीर 
(कारणोपाधि) अविमुक्त काशी क्षेत्र है। उस स्थानमें 
श्रीमहादेवके रहनेको “रुद्रावास” कहते हैं । 


छ पञ्चप्राणासिहोतत्र-मनुस्मृतिका कथन है कि भोजनके 
पूव घृतयुक्त अन्नके पाँच ग्रास पञ्च प्राणोंको उन उनके 
नाममें “स्वाहा? लगाकर, दाँतोंको स्पर्श न कराते हुए, मुखमें 
द; यह आभ्यन्तरिक प्राणाम्निहोत्र है | झिवपुराणकी 
सनस्कुमार-संहिताके ३९ वें अध्यायमें लिखा है कि इस 
पञ्चप्राणाप्रिहोत्रसे सब देवता, चतुर्वेद, ओषधि, वनस्पति, 
चन्द्र, वायु, स्थावर, जङ्गम, ऋषि, पितर, विष्ण, दोनों 
अश्विनीकुमार, वरुण, यम, प्रजापति कुबेर, रुद्र, शिव, नन्दि- 
केश्वर, उमा, ब्रह्मा, मन, प्राण, नक्षत्र, सप्तद्वीप, सप्तलोक, 
यक्ष, राक्षस आदि सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड और प्रथ्वी तृप्त होती 


है । इससे सिद्ध है कि इस प्राणामिहोत्रसे श्रीशिवकी तुष्टि 
होती है। 


काम-दहन-आरोग्य, धर्म, अर्थ, काम और मोक्षका 
मूलकारण काम-दहन अर्थात्‌ ब्रह्मचर्य-पालन या 
जननेन्द्रियनिग्रह है । यह कामोपभोगकी प्रवृत्ति बड़ी ही 
प्रबल है; काम बड़े-बड़े ऋषि-मुनियोंको भी क्षुभित कर 
देता है । गीतामें भी कामकी प्रबळताका प्रमाण मिलता 
है । इसका पूर्ण निग्रह श्रीशिवके तृतीय नेत्र खुलनेसे ही 
होता हे । यह शिवका तृतीय नेत्र सभी मनुष्योंके अभ्यन्तर- 
में अप्रकट और सुप्तरूपमें स्थित हे । कामका पूर्णरूपसे 
निग्रह करनेके लिये इस तृतीय नेत्रका विकास कर उसे 
जाणत करना होगा । अपनेको शरीर, प्राण, मन, चित्त, 
अहङ्कार और बुद्धि आदि न मानकर, इनसे परे जो शुद्ध 
चैतम्य है उसीको अपना असली रूप जान उसमे नित्य 


स्थित रहना ही तृतीय नेत्रको खोलना है । इस ज्ञान-चक्षुके 
उदय होनेपर 'काम, जोकि प्रकृतिका एक गुण है, आप 
ही शान्त हों जायगा । क्योंकि प्रकृतिका प्रभाव शुद्ध चेतन्य- 
परं नहीं पड़ सकता । गीतामें भी लिखा है कि अपनेको 
सबसे श्रेष्ठ आत्मा मानकर कामका दमन करे । ( ३।४३ ) 
ऐसी आत्मभावनाका दीर्घकालतक मनन करनेसे और 
व्यवहारमे भी इसी भावनाका स्मरण रखकर तदनुसार आचरण 
करनेसे दिव्य ज्ञान-चक्षुका विकास होता है।जो कोई 
इस दिव्य ज्ञान-चथुद्वारा सर्वत्र अखण्ड, एकरस महा- 
चैतन्यको अपनेमें और दूसरोमें परिपूर्ण देखेगा वही कामपर 
विजय प्राप्त कर सकेगा । चैतन्यके प्रकाशके सामने जड 
प्रकृतिका तम ठहर नहीं सकता । सन्तानके हेतुसे ऋतुकाल- 
में खस्जी-समागम ग्रहस्थक्रे लिये ब्रह्मचय के विरुद्ध नहीं है । 


शिकघर्म--पॉच प्रकारके शिवधम हे--१ तप, २ कर्म, 
३ जप, ४ ध्यान और ५ ज्ञान । “तपः कर्म जपो ध्यानं 
ज्ञानञ्चेति समासतः? (शिवपुराण-वायवी यसंहिता-उत्तराधं, 
अ० ८। ३७) । सात्त्विक आहार, उपवास, ब्रह्मचर्य 
आदिसे शरीरकी शुद्धि शारीरिक तपस्या है । इष्टका कीतेन, 
पूजन, अर्चन आदि कर्म है तथा एकाग्रचित्त और 
प्रेमसे अखण्ड शिव-नामोंका स्मरण जप है। मनको सब 
विषयोंसे हटाकर शिवरूपमें संलम करना ध्यान है और 
तत्त्यज्ञानके अनुसार आचरण करना ज्ञान है। 


यथार्थमें साकार मूर्तिका चिन्तन हो ध्यान है; 
निराकारका चिन्तन ध्यान नहीं है । “ध्यानं मद्रूपचिन्ताद्यं 
नात्माद्यथंसमाधयः ।? 


शिवपुराण-वायवी यसंहिताके उत्तरार्धमें शिवके ध्यान- 
खरूपका वर्णन इसप्रकार है-- 


अद्भुष्ममात्रमम्ू दीप्यमानं समन्ततः । 
शुद्धदीपशिखाकारं स्वशक्त्या पूर्णमण्डितम्‌॥ 
इन्दुरेखासमाकारं तारारूपमथाषि वा। 
नीवारझूकसददां बिससूत्राभमेव वा॥ 


कदस्बगोलक्राकारतुघारकणिकोपमम्‌ _ ॥ 
(अ०२९। १४२-१४३) 


* सौत-सन्ताप # 


अझ्नुष्ठमात्र-परिमित, निर्मल, सम्पूर्णरूपसे देदीप्यमान, 
विशुद्ध दीप-शिखाकी भाँति उज्ज्वल, स्वशक्तिपूर्ण, चन्द्रः 
कलाके समान अथवा नक्षत्ररूप, नीवारशूक (धानकी बाल)के 
समान, मृणालसूत्रके आकारमें,कदम्ब-पुष्पके समान गोलाकृति 
अथवा हिम-कणके समान शिवका ध्यान करना चाहिये । 


बिना स्थूल मूर्तिके ध्यानके चित्तकी एकाग्रता हो नहीं 
सकती,वह मूर्ति भी चित्ताकर्षक और अभिमत#दोनी चाहिये । 


'स्थित्यथ॑मनसः केचित्‌ स्थूलध्यानं प्रकुवंते? 
(शिवपु० वा० सं०) 
अहंता-ममताका त्याग मोक्षका मुख्य उपाय है--इस 
विषयमै शिवपुराण-धर्मसंहितामें शिवके वचन इस- 
प्रकार हैं-- 
देहे$स्मिन्नहमित्येकः एथक्‌ चिन्त्यः सदा बुधैः । 
एवं ज्ञात्वा चरंछोके मुच्यते भववन्धनात्‌॥ 
ममेति परमं दुःखं न ममेति परं सुखम्‌। 
द्वाविमौ भवमोक्षाणां न समेति ममेति च॥ 
यस्य नास्त्यात्मनो देहस्तस्य दारादिकं कथम्‌ । 
गृहक्षेत्रादिकं ` तद्वदेवं बद्धो न सुच्यते ॥ 
एप पाशुपतो योगः समासात्‌ कथितो मया। 
विद्वान्‌ पुरुष अपनेको देहसे प्रथक्‌ आत्मा जानकर 
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शिवपूजासे सृष्टिकी पुष्टि 
वृक्षके मूल-सेचनसे उसकी शाखा आदिकी पुष्टि होती 
है, इसी प्रकार शिव-पूजासे संसाररूप शरीरकी पुष्टि होती है 
बक्षमूळस्य सेकेन शाखाः पुष्पन्ति वै यथा । 
शिवस्य पूजया तद्वत्‌ झुष्पस्यस्य वपुजेगत्‌ ॥ 
सर्वाभयप्रदानञ्च सर्वानुग्रहणं तथा। 
सवोपकारकरणं शिवस्याराधनं विदुः ॥ 
दीक्षा-गुरू--किसी दीक्षा-गुरुसे मन्त्र लेनेसे सफलता 
होती है, अन्यथा फलमें कुछ न्यूनता रह जाती है। 
“दीक्षायुक्तं गुरोर्ग्राह्यं मन्त्रं ह्यय फलासये”- मन्त्र 
गुरुसे मिळनेपर ही फलप्रद होता है । दीक्षा-गुरुके लक्षणके 
विषयमें शिवपुराणमें यह वचन है कि “ब्राह्मणः सत्यपूतात्मा 
गुरुज्ञानी विशिष्यते!--सत्यवादी पवित्र ज्ञानी ब्राह्मण ही 
गुरु बनानेके लिये प्रशस्त माना गया है । 


उपगम्य गुणं विप्रमाचायं॑ तत्त्ववेदिनम्‌ । 

जापिनं सद्गुणोपेतं ध्यानयोगपरायणम्‌ ॥ 

सर्व शास्त्रोंमें पारङ्गत, तत्त्वको जाननेवाले, जप 
करनेवाले, सद्गुण-सम्पन्न और ध्यानयोगमें निपुण ब्राह्मण 
आचार्यके पास जाकर शिवदीक्षा लेनी चाहिये । जो ब्राह्मण 
सर्वलक्षणसम्पन्न होनेपर भी तच्वज्ञानसे रहित हो, जिसके 
दर्शनसे आनन्द न मिले और जिसके स्पशंसे ज्ञान न होता 
हो उसे कदापि गुरु न बनाना चाहिये 


विचरण करे, इससे वह भव-वन्धूनसे छूट जायगा । “मेरा? सर्वलक्षणसंयुक्तः सर्वशास्त्रविदष्ययम्‌ । 
ही परमदुःख है और 'मेरा नहीं? परमसुख । “मेरा? सर्वोपायविधिज्ञोऽपि तत्त्वहीनस्तु निष्फलः ॥४३॥ 
संसार है और "मेरा नहीं? मोक्ष । जिसकी अपने शरीरमै यस्यानुभवपर्यन्ता बुद्धिस्तत्र प्रवत्तते । 
ही अहंता (अपनापन) नहीं होती, वह स्त्री-पुत्र-घर तस्यावलोकना यैश्च परानन्दोऽभिजायते ॥४४॥ 
आदिको केसे अपना मान सकता है ? जबतक धर-द्वार तस्माद्यस्यैव  सम्पर्कात्‌ प्रबोधानन्दसम्भवः । 
आदि है तबतक पुरुष बद्ध ही है, मुक्त नहीं । यही पाशुपत गुरुं तमेव बृणुयाज्नापं मतिमान्नरः॥४४॥ 
योग है जिसको संश्षेपमें बतलाया गया है । (शिवपुराण वि० सं० अ० १३) 
— ण 
सोत-सन्ताप 
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चाँदीके पहारपे सुचारु मृगराज-चाम, चामीकर-चाद्र समान चित चोरती | 
ऽयंबक बिराजें तापे हिरन-कदंबक से, कुंदन-कछा-सी अंब राजे कर जोरती॥ 
कहंत कुमार” कितु पारद-प्रभा-सी गंग, पेखिके भवानी भ्रूकुटी उठी मरोरती । 
डारि-डारि कंत-कंठ गंधक-से पुष्प- हार, बार-बार सौतिकी तरंगनकों तोरती ॥ 
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--शिवकुमार केडिया “कुमार” 


% यथाभिमतृध्यानाद्वा--योगसूत्र । 


ल्‌ ब 


शिवजीके पूर्वज 
(लेखक-अश्रीभारतार्सिहजी ) 
( विवाहके समय प्रश्नोत्तर) 


्र०-तुम्हारे पिता कौन हैं ? 


उ०-न्नझ्मा । 


प्र०-बाबा कौन हैं ? 


उ०-विष्णु । 


ग्र०-परवाबा कौन हैं ? 
उ०-सो तो सबके हम ही हैं। 


परमशुरु शिव 


(लेखिका- श्रीमती आर० एस० सुब्बलक्ष्मी अम्मल, बी० ए०, एल० टी०) 


00 ! नुष्य-जीवनका ध्येय, उसका परम 
पुरुषार्थ मुक्ति अथवा मोक्ष है। मुक्ति- 
का अर्थ है-छुटकारा । मुक्तिके द्वारा 
मनुष्य किस बातसे छुटकारा चाहता 
$ है ! वह छुटकारा चाहता है अपनी 
छ आसुरी प्रकृतिसे, काम-क्रोधादि 
विकारोसे तथा दुगुणोसे । श्रीमरूगवद्गीता ( १६ वें 
अध्याय ) के निम्नलिखित दो मन्त्रोंसे इसका स्पष्टीकरण 
हो जाता है-- 


भ्रिविधं नरकस्येदं द्वारं नाशनमात्मनः । 

कासः क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेतत्‌ त्रयं त्यजेत्‌ ॥ 

एतैर्विसुक्तः कौन्तेय तमोद्वारै स्रिभिर्नरः। 

आचरस्यास्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम्‌॥ 

अर्थोत्‌ “काम, क्रोध एवं लोभ-ये तीन नरकके द्वार 
तथा आस्माका विनाश करनेवाले हैं । इसीलिये इन तीनोंका 
परित्याग करना उचित है.) 


हे कौम्तेय ! अधोगतिके इन तीनों द्वारोंसे मुक्त हुआ 
पुरुष अपनी आत्माका कल्याण करनेमें समर्थ होता है और 
फिर परम गतिको प्राप्त होता है ।? 


इस आसुरी प्रकृतिसे छुटकारा पाना सहज नहीं है । 
यहाँतक कि बड़े-बड़े ऋषि-सुनियोंके सम्बन्धम भी यह 
उल्लेख मिळता है कि कभी-न-कमी वे इन विकारोंके वशी- 
भूत अवदय हुए थे । 

ये विकार यथाथ ज्ञान- विज्ञुद्ध अन्तरात्माको आक्रान्त- 


कर उन्हें बिल्कुल ढक देते हैं, जैसा कि ( गीता ३ | ३८, 
३९ ) में कहा है। 


धूमेनाश्रियते मलेन च। 
यथोल्बेनाधृतो तेनेदमाबृतम्‌ ॥ 
आवृतं ज्ञानमेतेन ज्ञानिनो नित्यवैरिणा । 
कामरूपेण कौन्तेय दुष्पूरेणानलेन च॥ 


अर्थात्‌ 'जिसप्रकार अमिको धूम आच्छादित कर देता 
है, दर्पणको मैल ढक देता है, गर्भ जेरसे ढका हुआ रहता 
है, उसी प्रकार यह ज्ञान कामनारूपी मेलसे आच्छादित है । 


वह्निर्यथादर्शो 
गर्भस्तथा 


“हे कौन्तेय ! इस कामनारूपी अग्निने, जिसका पेट 
कभी भरता नहीँ और जो ज्ञानीका नित्य-वेरी है, ज्ञानको 
ढक रक्खा है ।' 


इस आसुरी प्रक्ृतिसे छुटकारा पानेका एकमात्र उपाय 
दैवी सम्पदाको बढ़ाना ही है । मनुष्यको अन्ततोगत्वा 
इस बातको समझनेसे ही छुटकारा मिलता है कि उसके 
भीतर जो वास्तविक “अहम्‌? है, जो उसका सच्चा और 
असली स्वरूप है, यह सर्वथा शुद्ध है, आनन्दमय है, विज्ञान- 
घन है; वह साक्षात्‌ परमेश्वरका स्वरूप है।इस बालको 
हृदयङ्गम करनेके लिये--ईइ्वरके साथ अपनी एकताका 
अनुभव करनेके लिये--मनुष्यको अपने सङ्कल्प एवं इच्छा- 
शक्तिका पूर्ण विकास करना होगा और उस ईश्वरीय 
सत्ताके साथ अपनी अभिन्नताका अनुभव करना होगा जो 
सत्चिदानन्दस्वरूप है, प्रेमका अट्ूट भण्डार हे, काम- 
क्रोधादि विकारोसे रहित है, अपार आनन्दकी राशि है और 
देश-काळसे अपरिच्छिन्न है । 


मनुष्यकी प्रारम्भिक अवस्थाओंमें-उसके विकासकी 
प्राथमिक भूमिकामें वह सर्वथा अपनी आसुरी प्रकृतिके 


ॐ परमगुरु शिव ® ३७७ 


वशमें होता है; किन्तु धीरे-धीरे समय पाक्रर उसकी इच्छा- 
शक्ति, ज्ञान इत्यादिके क्रमिक विकासके साथ-साथ उसकी 
देवी प्रकृति प्रबुद्ध होने लगती है | उसके वाश्तविक “अहम? 
को, जो पहले अविकसितरूपमें रहता है, अनाइत करनेकी 
आवश्यकता होती है । उसके अनात्रत हो जानेपर तथा 
जीवात्माका परमात्माके साथ एकीमाव हो जानेपर आसुरी 
ञ्ज देवी ० ७ ति 

थवा देवी कोई-सी भी प्रकृति नहीं रहती | 


इस महान प्रयत्न एवं द्वन्द्रमे मनुष्यको सह्दायताकी 
अपेक्षा होती है, वह सहायता असे गुरुसे प्राप्त होती है | 
गुरु ही इसे अधिकार एवं 
योग्यताके अनुसार साधन 
बतलाता हे और वह बड़ी 
तत्परता एवं अध्यवसायके 
साथ उसमें छगकर क्रमशः 
अपने ध्येयकी प्राप्ति करता है । 


वह गुरु कोन दै! दक्षिणा 
मूर्तिके विग्रहमै स्वयं परमेश्वर 
ही गुरुरूपसे उसकी सहायता 
करते हें । दक्षिण भारतके सभी 
शिव-मन्दिरोंमें निज-मन्दिरकी 
बायीं दीवारपर गुरु दक्षिणा- 
मूर्तिके छिये एक विशेष स्थान 
निर्दि रहता है। वे एक वटवृक्ष- 
के नीचे महायोगी गुरुका-सा 
आसन लगाकर अपने दाहिने 
हाथक्रे अँगूठे तथा तर्जनीके 
द्वारा चिन्मात्राकी मुद्रा प्रदर्शित 
करते हुए और सनक, सनातन, सनत्कुमार एवं सनन्दन, 
अपने इन चार आदर्श शिष्यांको उपदेश देते हुए 
प्रतिष्ठित रहते हैं । दक्षिणामूर्ति-पनिषद्मे “दक्षिगा' का अर्थ 
बुद्धि लिला है। अतः दक्षिणामूर्ति हमारे गुरु हैं जो हमें अपनी 
बुद्धिको नितान्त परिशुद्द, समाहित एश्रं सत्र प्रकारकी 
लोकिकतासे मुक्त करनेकी विधि बतछाते हैं और चिन्मात्रा- 
की मुद्राके द्वारा हमें सर्वश्रेष्ठ ज्ञानका उपदेश देते हैं । 
उनके उपदेशका ढंग निराळा है । वास्तवमै जितने भी 
महान्‌ गुरु होते हैं वे वाणीद्वारा उपदेश नहीं करते । वाणी 
एक ससीम पदार्थ है। परिच्छिन्न इन्द्रियके द्वारा तथा 


परिच्छिन्न मनकी सहायतासे उच्चारण की हुईं वाणी स्वयं 
परिच्छिन्न होती है। प्रकृति स्वयं एक महागुरू है जो 
अपनी खुळी हुई पुस्तक --प्राकुृतिक वस्तुओं ओर दृश्योँ-- 
के द्वारा हमें उपदेश देती हे । जिस किसीको उस उपदेशसे 
लाभ उठानेकी लगन हो वह उससे अनन्त लाम उठा 
सकता है और अपनेकों उन्नत बना सकता है । गीतामें 
भगवान्‌ कहते हें-- 
सोनं चैवास्मि गुह्यानाम्‌ । 

अर्थात्‌ गोपनीय वस्तुओमे मैं मौन अर्थात्‌ वाणीका 
संयम हूँ । शिव-मन्दिरोंमें दक्षिणामूर्तिको भी 'मौनगुरु? 
अथवा “मौनमूति? कहते हैं। 
इसका अभिप्राय यह है कि 
मनुष्य पूर्णतया मौन हो जाने- 
पर ही उस महान्‌ सत्यको-- 
परम गुह्यको उपळब्ध कर 
सकता है और ईइवरके साथ 
अपनी एकताका अनुभव कर 
सकता है । मौनगुरु अपने 
शिष्योको निरन्तर अपने मौन- 
का पाठ पढ़ते रहते हैं तथा 
“तत््वमसि', “अहं ब्रह्मास्मि? 
इत्यादि महावाक्योंदवारा निर्दिष्ट 
परम तत्वका मौन होकर मनन 
करनेका उपदेश देते रहते हैं । 

दक्षिण-भारतके सभी शिव- 
मन्दिरोंमें सायंकालके समय 
“दीग आराधन? होता है जिसमें 
तुमुल संगीत-ध्वनिके साथ-साथ 
अनेक घण्टोंका नाद, वेदमन्त्रोंका उच्चारण तथा भक्तो- 
का भक्तिमावपूर्ण कळरव. होता है । इस आराधनके 
अनन्तर कपूरकी आरती होती है और प्रत्येकः भेक्त एक 
नारियळका गोळा भगवानको चढ़ाता है और कपूर जलाकर 
मन्दिरकी प्रदक्षिणा करता हुआ उस स्थानपर पहुँचता है 
जहाँ मौन गुरु वटत्रक्षक्े नीचे शान्त, समाहित होकर विराजते 
हैं| भक्त उनके सामने बैठकर कम-से-कम पॉच या दस 
मिनटतक मौन होकर ध्यान करता है, वह उनसे प्रार्थना 
करता है-'थोड़ी देर पहले इस दासने जो नारियलका गोला 
चढ़ाया था उसके भीतर बोळनेवाले जळके बिलकुल सू. 


३७८ ७ भवं भवानीसहितं नमामि % 


जानेपर जिसप्रकार उसमें केवळ सफेद और ठोस गरी रह 
जाती है, उसी प्रकार मेरी इस नीच प्रकृतिका, जिसने 
मुझको चञ्चल बना रक्खा है, सर्वथा लोप हो जाय और 
मेरे अन्दर शुद्ध, स्थिर, सात्त्विक प्रकृति ही वच रहे; एवं 
जिसप्रकार कपूर जलकर उड़ गया, उसी प्रकार मेरा अज्ञान 
भी दग्ध.हो जाय और मेरे हृदयमें शुद्ध सात्विक ज्ञानका 
प्रकाश हो जाय ।? 


इसलिये दक्षिणामृर्तिके रूपमें परम महेश्वर शिवका 
( अज्ञानका नाश करनेवाले ) परमगुरुकी भावनासे 
प्रतिदिन ध्यान करना चाहिये और उनसे हमें मोनका पाठ 
पढ़ना चाहिये। तभी हम सारी सांसारिक चिन्ताओंसे छूटकर 
शान्त, समाहित हो सकते हैं और उस महान्‌ शान्ति तथा 
ज्ञानको प्राप्त कर सकते हैं । 

3» शान्तिः शान्तिः शान्तिः | 


—— SRO 


शिवोपासनासे लाभ 


( लेखक--श्रोयुत चिरश्चीलालजी शमा ) 


भगवान्‌ एक हैं पर अनेक रूप भी उन्हीके हैं | जिस 
समय वे जेसा स्वाँग भरते हैं उस समय उनका येसा ही 
नाम पड़ जाता हे । संसारका सुजन करनेपर वे ब्रह्मा, 
पालन करनेपर विष्णु और संहार करनेपर दिव कहलाते हैं । 
“शिव! कल्याणवाची शब्द है । भगवान्‌ शिवकी संहार-लीछामें 
भी जीवोंके कल्याणका रहस्य छिपा पड़ा है । वे चतुर- 


आकके पतेता चारि, फूलके घतूरेके ढे, 
दीने हेहें बारक पुरारिपर डारिके ॥ 
कल्याणके भावुक पाठकोंको भगवान्‌ महादेवके आग्नु- 
तोप? बिश्रेप्रणकी प्रत्यक्ष सार्थकता और आश्चर्यमयी 
उपादेयताका विश्वास करवानेके लिये में कुछेक आँखों-देखी 
घटनाओंका वर्णन निम्नाह्लित पंक्तियोंमें करनेका विचार 


शिरोमणि होते हुए भी अपने भक्तोंके लिये निरे भोले हैं । 
वे रुद्र होते हुए भी वस्तुतः आग्यतोष ही हैं । धतूरे और 
आककी श्रद्धापूर्ण पुष्पाञ्जलि ही लोकपावन शिवकी 
प्रसन्नता प्राप्त करवानेमें पर्याप्त हे । राम-रसमाते 'तुलसी*ने 
भी “कवितावली'के उत्तरकाण्डमें यही निर्णय सुनाया है-- 
इहा ऐसो सुख, सुरळोक सुरनाथपद, 
ताको फळ "तुळसी? सो कहैगो बिचारिकै । 


करता हूँ । ये सभी घटनाएँ यद्यपि सकाम भक्तोंके जीवनमें 
घटित हुई हैं, तथापि भगवान्‌ श्रीकृष्णकी “उदाराः सर्व 
एवेते? इस मान्यताके अनुसार हम इनको कम महत्त्व नहीं 
दे सकते । अस्तु । 

चूरू ( बीकानेर ) में करीव एक सो वर्ष पूर्व गोसाईजी 
नामके एक संन्यासी शिवभक्त हो गये हैं । लोग उन्हें सिद्ध 
महापुरुष मानकर अब भी उनकी समाधिकी पूजा करते 
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# शिवोपासनासे लाभं # 


हैं । स्थानीय शिवमन्दिरमे ही वे भजन-पूजत करके लोगोंको 
शिवभक्तिका माहात्म्य बतलाया करते थे । उनके उपदेशा- 
नुसार शिव-पूजामें रत रहकर अनेक सकाम भक्तोंने अपने 
मनोरथ सफल किये । चूरूके श्री »००००००००००००० ०० की 
सत्री उनके दशनाथ प्रायः नित्य ही आया करती थीं । उनके 
कोई सन्तान नहीं थी; अतः श्रीगोसाईजीके सामने पुत्रकी 
याचना की । श्रीगोंसाईजीने उनकी वेदनाभरी वाणी 
सुनते ही तीन पुत्रोंका वरदान दे दिया । कहना नहीं होगा 
कि महापुरुषके वचनानुसार भगवान्‌ आश्युतोषकी दयासे 
उनके तीन पुत्र हुए और वे तीनों ही करीब साट-साठ वर्षकी 
आयु भोगकर परलोकवासी हुए । शिवभक्त गोसाईजीने 
चार दिन पूर्व ही अपनी मृत्युकी सूचना देकर भक्तोंको 
कह दिया था कि मेरा शरीर मेरे स्वामीकी मूतिके सामने 
ही गाड़ा जाना चाहिये । उनकी मृत्यु संवत्‌ १९२५ में हुई। 


जु) “५४ ` 


उनके परमधामगमनके अनन्तर पूज्य श्रीमोतीरामजी 
ओझा एबं उनके बाद उनके पुत्र श्रीवेजनाथजी मन्दिरकी 
सेवा करते रहे, परन्तु इनकी मृत्युके बाद पूजाकार्यमें 
कठिनता पड्ने लगी । मन्दिर भी पुराना होनेके कारण 
गिरने लगा । इसी बीच श्री" *``ने पुत्रकी 
कामनासे सेवा-पूजाके कार्यमे योग देना प्रारम्भ कर दिया | 
आशुतोष महादेवके रीझनेमें देरी नहीं, देरी है केवळ उनके 
सामने आतुर होकर---सत्र आश्रयोंको छोड़कर पुकारनेकी । 
श्री" "`को प्रतिभासम्पन्न, परम सुन्दर और प्रभावशाली 
पुत्रकी प्राप्ति हुई । पर भगवानको इन्हें अपनी ओर विशेष 
खींचना था । देववदा बारह वर्षकी अवस्थामै उस बालकका 
देहान्त हो गया | अव इनके दुःखकी सीमा न रही । 
पुत्रके मुखदर्शनसे निराश हो गये। चारों ओर आँख 
पसारकर देखा, पर दाङ्कर-सा उदार दानी और सर्वोपरि 
शारण्य दीख नहीं पड़ा । कलकत्तेसे सीधे चूरू आये । 
स्टेदानसे उतरते ही दिव-मन्दिरका राम्ता लिया । मन्दिरके 
पास पहुँचते ही उन्हें ढाढस बँध गया । मूतिके दर्शनोसे 
उन्होने जिस निश्चिन्त भावना और सुखमयी आशाका 
अनुभव किया वह निस्सन्देह वर्णनसे परे हे । आध्यात्मिक 
जगत्‌के साधारण सुखाभासको भी प्रकट करनेमे वस्तुतः 
मानवी भाषा पङ्कु ही हे। वे उसी आझाभरे हृदयसे 
उद्गत कातर स्वरमें अपने दारणदाताके सामने रो पड़े । 
भगवानका हृदय दुष्टोके लिये वज्रसे भी कठोर, पर भक्तोंके 
लिये कुसुमसे भी कोमल होता है । भक्तके आतंनादसे 


> 


आशुतोष शिव दयाद्र हो गये । “सर्वतःश्रुतिमलोके- 
सर्वत्र स्थित होकर सबकी सुननेवाले महादेवजीने हृदयकी 


पुकारका तत्काल उत्तर दिया । तेरह वर्षके दीघेकालके 
बाद इस समय उनकी स्त्री इतनी अधिक आयुमे भी 


गर्भवती हुई और उनको पुत्रकी प्राति हो गयी । यह है 
आशुतोष भगवान्‌ शिवकी स्नेहमयी सुन्दर लीलाका 
छोटा-सा नमूना ! 

इसी प्रकार दो ब्राह्मण-वन्धुओकी सकाम पूजा भी 
विचित्र ढंगसे सफळ हुई । जगतूकी दृष्टिसे ये दोनो ही 
निराधार थे। न माँ, न वाप! न धन, न कुठम्ब !! ऐसे 
असहायोंके विवाहकी चर्चा ही कोन सुने ! सांसारिक आश्रय- 
के छूट जानेपर मनुष्य स्वभावतः सर्वेश्वरकी शरण हदता 
है । अतः इन दोनोंने भी भगवान्‌ शङ्करके द्वार खटखराने 
शुरू कर दिये। रात-दिन सरल स्वभावसे आतुर होकर पुकारा 
करते-'हे शम्मो ! हमें और कुछ नहीं चाहिये, केवल हमारा 
विवाह कर दीजिये | लोग इनकी कामना सुनकर हँस 
पड़ते, आकासे फूल तोड्नेके समान इसकी पूर्तिकी 
सम्भावनापर विल्त्रियॉ उड़ाते; पर “कठुमकर्तुमन्यथाकतु 
समर्थः? शिवके लिये कुछ भी दुष्कर नहीं है । दोनोंकी 
अजियाँ मंजूर हो गयीं । किसीने मन्दिरमे ही आकर बेटी 
दे दी, किसीने पेसा लगा दिया और कुछेक शिवभक्त ही 
वराती बन गये । धूम-धामसे विवाह सम्पन्न हो गया । लोग 
अनहोनी घटना देखकर दंग रह गये । सच है--शिवजीके 
द्वारसे कभी कोई निराश नहीं गया । 

अव एक और आश्रयंमयी घटना सुनिये । श्री" ** 
४ IAAT ४९% --- कलकत्ता, रंगून 
और अद्दमदावादके प्रसिद्ध व्यापारी हैं । देववशात्‌ उनका 
इकलोता बेटा ८-९ वर्षकी अवस्थामे चल बसा ! अनेक 
डोरे-यन्त्र करवाये गये, बीसों औषध-उपचार किये गये, 
पर उनकी स्त्रीके गर्भ न रहा । अन्तमे निराश होकर गोदके 
लड़केकी खोज करने लगे | एक बालक पसन्द भी कर 
लिया गया । पर भोले शङ्करकी प्रसादी इनको प्राप्त होनी 
बाकी थी । ये एक दिन मन्दिरमें दशनार्थ आये । गोदके 
पुत्रकी चर्चा चली । करीब बीस भक्तोंकी मण्डली जम रही 
थी । कोई भावुक भक्त बोळ उठा--सेठजी ! झाङ्कर-सरी'े 
दाताके होते हुए आप निराश क्यों हो गये ! शुद्ध हृदयसे 
प्राथना कीजिये, भोले शम्भु आपपर प्रसन्न होकर कामना 
पूरी कर देंगे |! इनके भी जॅच गयी । तत्काल हाथ जोड़- 


३८० % भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


कर दिवजीके सम्मुख हो गये । बड़े ही करुणोत्पादक 


आतुर स्वरमें पुत्रकी याचना की । उपस्थित म ण्ड्डीने एक 
स्वरसे कहा-'सेठजी ! महादेवजीने आपकी प्रार्थना स्वीकार 
कर ली । आजसे नवें महीने आपके अवदय ही पुत्र होगा |? 
उस समय ऐसा प्रतीत हुआ कि मानो अणु-अणुमं रमण 
करनेवाले शिवजीने ही इतने मुखाँसे सेठजीकी पुकारका 
मधुर उत्तर दिया । ठीक नवें मास आपके पुत्र उत्पन्न 
हुआ । मैंने उस वालकको तोतली वाणीमे “भाईजी, जय 
छङ्करकी' क्रहते सुना है | बालकका शिव-मक्त होना 
स्वाभाविक ही है। श्रीसेठजीने इस उपञक्ष्यमें ४० ०)शिवजीके 
फण्डमें भेंट किये एवं पुजारीका प्रबन्ध करके सेवा आदिकी 
समुचित व्यवस्था कर दी है । शिवभक्तोंते करीब दो हजार 
रुपये लगाकर मन्दिरको बहुत ही सुन्दर और आकर्षक 


बना दिया है । श्रीबीकानेर-नरेशकी कोटीके दक्षिण ओर 
स्थित यह मन्दिर शिव-भक्तिके माहात्म्यका सरस गान कर 
रहा है । 

में नहीं कह सकता कि जड़वादके उपासकोंको इन 
प्रत्यक्ष सच्ची घटनाओंको पढ़कर भी उस अन्तर्हित सर्वोपरि 
शक्तिपर विश्वास हो सकेगा, जिसकी शीतल और सुखद 
छायाका आश्रय लेकर मनुष्य सहज ही दुस्सह त्रितापक्रे 
भीषण और अनवरत आक्रमणोंसे अविलम्व उन्मुक्त हो 
सकता है| भगवानकी सकाम उपासनाका भी जब प्रत्यक्ष 
इतना अधिक माहात्म्य है तो निष्काम भक्तिके फलस्वरूप 
यदि भक्तको सुगमतया और शीघ्रतया ऊँचे-से-ऊँचा पद 
प्राप्त होता है तो कौन-सी बड़ी वात है ? 


क 


प्रसिद्ध शिवभक्क केलासवासी परमहंस विप्रराजेन्द्रखामीजी महाराज 


संथुक्त-प्रान्तके बलिया जिळेके अन्तर्गत अन्तरवढी 
नामक आममे विक्रम संवत्‌ १८६० में इन परम शिवभक्त 
योगिराजका सरयूपारीण 
ब्राझणकुलमे जन्म हुआ 
था | आपके पिताका नाम 
श्रीमन्युदत्त और पितामहः 
का नाम देंवेन्द्रदत्त था.। 
आपकी वाङकपनसे ही 
विद्याध्ययनमें बड़ी अभि- 
रुचि थी । यद्यपि उस समय- 
की प्रथाक्रे अनुसार नौ वर्ष- 
की अवस्थामें ही आपका 
विवाह कर दिया गया था, 
किन्तु द्विरागमन (गौना) नहीं 
हुआ था। आपकी विद्या 
पढ्नेकी इच्छा इतनी प्रबल 
हुई कि आप विवाह होनेके 
कुछ ही दिन बाद एक दिन 
अकस्मात्‌ बिना किसीसे कुछ 
कहे-सुने घरसे निकल पढ़े 
और लगभग चार वर्षतक काशी आदि. स्थानोंमें अध्ययन 
करते रहे । इस छोटी-सी अवशस्थामें इतना साहस आपकी 


अळोकिक शक्तिका ही परिचायक था । आपकी बुद्धि इतनी 
प्रगल्म थी कि चार ही वर्षमिं आप व्याकरण, दर्ानशा त्र, 
। उपनिपद्‌ आदि कई विषयों- 
में पारज्ञत हों गये और 
संवत्‌ १८७३ वि० में, जब 
वे केवल १३ वर्षके थे, 
शाख्ार्थके निमित्त देश- 
देशान्तरोंमें  घूमनेके लिये 
चल पड़े और मिथिला, 
नवद्वीप, शान्तिपुर आदि 
विद्याके प्रसिद्ध केन्द्रमै होते 
हुए विहार प्रान्तकी डुमरावँ- 
राजधानीमें पहुँचे | उस समय 
डुमरावँमें भी पण्डितोंका 
अच्छा जमाव था | इनकी 
विद्रत्ताको देखकर सारी 
पण्डित-मण्डली दङ्ग रह गयी। 
वहसे लोटकर आप अपने 
घर आये तो माळूम हुआ 
कि आपकी माताके अतिरिक्त 


घरमै कोई नहीं बचा था । माताकी आज्ञासे आप अपनी 


¢, ~ ¢ < 
विवाहिता-ख्ीको घर ले आये और ग्रहस्थीका कार्य करने 
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लगे । आपकी विद्वत्ताकी ख्याति आस-पास सब जगह फैल 
गयी और सेकड़ों विद्यार्थी आपसे अनेक गाल्लांका अभ्यास 
करने लगे । 

संवत्‌ १८९२ में आपको योगाभ्यास करनेकी इच्छा 
हुई और आप अपनी मातासे आज्ञा लेकर अपने मकानकी 
एक अलग कोटरीमै योगसाधन करने लगे । साधनकी 
अवस्थामै आप केवळ दुग्ध और जलका सेवन करते थे 
ओर रात-दिन कोठरीमें बन्द रहते थे । थोड़े ही दिनोंमें 
आपका अभ्यास इतना बढा कि आपको तीन-तीन मांस- 
की समाधि होने लगी । अन्तिम समाधि नो मासतक रही | 
संवत्‌ १९०४ में आप अभ्यास समाप्त करके बाहर निकले, 
उस समय आपका शरीर सूखकर काष्ठवत्‌ हो गया था, 
जटाएँ बढ़कर भूमिको स्पश करने लग गयी थीं, आँखें 
धँस गयी थीं और नितम्बके चर्ममें दीमकोने घर कर 
लिया था। आपको देखकर कोई यह नहीं कह सकता था 
कि आप जीवित हैं । आपने योगकी क्रियासे कायाकल्प 
किया और आपका शरीर पुनः पहलेकी भाँति स्वस्थ हो 
गया। इसके अनन्तर आप देश-देशान्तरोंमें घूम-घूमकर 
उपदेश देने छगे | आपकी ख्याति इतनी बढ़ी कि सैकड़ों 
नर-नारी दूर-ूरसे आपके दर्शनके लिये एकत्र होते और 
आपके उपदेशसे लाभ उठाते । 
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संवत्‌ १९१४ के सिपाही-विद्रोहके समय आपने अपने- 
को भारताधिपति' प्रसिद्धकर. स्थान-स्थानपर व्याख्यान 
देना प्रारम्भ किया । परिणाम यह हुआ कि काशी पहुँचने- 
पर वहाँके कलक्टरने आपको गिरफ्तार कर लिया, 
किन्तु योगबलसे एक दिन आप जेलसे बाहर निकल आये । 
आपने जेलरकों और भी अनेक चमत्कार दिखाये और 
दूसरे ही दिन आपको छोड़ देनेकी आज्ञा हो गयी। 
आपने अनेक विषयोंपर अनेक ग्रन्थांकी रचना की और 
बादमें भारतके प्रसिद्ध-प्रसिद्ध विद्वानोंको अपनी सर्वतोमुखी 
प्रतिभासे चकित किया । आपकी शिवभक्ति अनुकरणीय 
थी । आप भगवान्‌ शिवजीकी प्रतिमा हर समय अपने 
साथ रखते थे । 

आपकी मृत्यु भी योगियोंकी-सी ही हुई, मृत्युके कुछ 
दिन पूर्व आप सत्रको अपने देहत्यागका समय निकट 
बत॒लाकर काशी चले आवे थे । वहाँ मृत्युके पूर्व रात्रिक 
समय आपके श्वासकी गति बन्द हो गयी । दूसरे दिन 
प्रातःकाल आपका मस्तक एक जगह फूल गया । कुछ 
समयके बाद अचानक धड़ाकेका शब्द हुआ और आपका 
मस्तंक फूटकर उसीमेसे प्राणवायु निकल गया । आपने 
अनेकों ग्रन्थोका निर्माण किया था, जो आज भी आपकी 
शिवभक्ति और विद्वत्ताका डङ्का बजा रहे हैं । 


— Tecra — 
| 
शिव-सेवाका प्रत्यक्ष फल 
(लेखक--पं० श्रीविद्याभास्करजी शुक्ल) 
यत्करोषि यदइनासि यञ्जुहोषि ददासि यत्‌ । यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरूष्व सदर्पणम्‌॥ 


हि धर गवान्‌ श्रीकृष्णने अर्जुनको उपदेश देतें हुए 
bs | टीक ही कहा है कि 'हे अर्जुन | तू जो कुछ 
र भ्र भी करता है, खाता है, हवन आदि करता है, 
6 री देता-लेता है, तपस्या करता है सब मेरे अर्पण 
$ कर |? इस बुद्धिसे मनुष्यको फेवल कर्चव्य- 
ज्ञान रहता है । उसमें अनासक्ति-भाव 
रहता है और सदसद्विवेक-भाव रहता है । 
उसके कार्य-पथमें आनेवाली विप्न-ब्राधाएँ उसकी एक- 
निष्ठामें किश्वित्‌ मात्र भी अन्तर नहीं डाळ सकतीं । वह 
जानता है कि मैं जो कुछ भी कर रहा हँ वह अपने लिये 
नहीं, अपने स्वामीके लिये । मुझे वही करना है जिसमें मेरे 
स्वामी प्रसन्न रहें, कोई भी ऐसा कार्य मुझसे न हो जो मेरे 
स्वामीकी अरुचि या अप्रसन्नताका कारण हो । यह मेरा 


Fo 


शरीर मेरे स्वामीका है, स्वामीके लिये है, इसलिये उनकी 
सेवामें किसी प्रकार व्यतिक्रम करना अभीष्ट नहीं | सच है, 
अपनेको और अपने समस्त कार्योंको स्वामीके चरणोमें 
अर्पण करनेकी निष्ठावाला भक्त तप्त खर्णके समान 
समुज्ज्वल हो जाता है । वह भगवानका, और भगवान्‌ 
उसके हो जाते हैं । वह अपनी तमाम अड़चनोंको तृणवत्‌ 
समझकर अपने भगवानको रिझानेमें तन्मय हो जाता है। बह 
अपना कुछ समझता ही नहीं; सब कुछ भगवानका समझता 
है। उसका एक ही भाव रहता है-- 

त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुभ्यमेच समपंये । 

भगवानकी इन पुनीत लीलाओंका अनुभव सभी नहीं 
कर पाते । इसीलिये उनमें उनकी आया भी नहीं रहती; 
क्योंकि भगवानकी आश्थामें आवश्यकता है श्रद्धाकी, 


घेयंकी, सन्तोषकी, प्रतीक्षाकी और सच्ची छगनकी । 
भगवानकी देन परोक्ष है; परन्तु एकनिष्टावाळे और सच्ची 
लगनवाले भक्त उसका प्रत्यक्ष अनुभव भी करते हें । 
भगवानके स्वरूपोंमें शङ्कर-स्वरूपकी महिमा अमित है। 
भगवानका शिव-स्वरूप, बिना किसी भेद-भावक्रे सबपर 
अपनी समान कृपाकोर रलनेवाला है | इसीलिये देवाधि- 
देव महादेवको “ओढरदानी' कहा है । देवोंमें वे सबसे बड़े 
होनेके कारणं तो महादेव हैं ही, परन्तु देनेवालोमे भी सबसे 
बढ़कर देनेवाले होनेसे भी “महादेव? हैं । उनका दान मन- 


विमलेश्वर महादेवका मन्दिर 


मौजी है, अटपटा है, बेढव है । उपासनासे जितना शीघ्र 
भगवान्‌ शङ्कर प्रसन्न होते हैं उतना शीघ्र प्रसन्न होनेवाला 
भगवतूका कोई स्वरूप नहीं है । 


देव, दानव, यक्ष, किन्नर, मनुष्य, ऋषि-मुनि जब किसीने 
किसी शक्ति या वस्तुकी इच्छा की है तो सभी प्रायः 
केलादापति शङ्करकी शरण गये हैं; सभीने उन्हींकी उपासना 
की है, उन्हींका आश्रय लिया है और आशतोप्रसे अपनी 
इच्छा पूर्ण की है । हिरण्याक्ष, हिरण्यकशिपु, रावण 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


कुम्भकर्ण, मेघनाद, बाणासुर आदि देत्य दुर्दमनीय और 
अजेय शक्ति प्राप्त करनेके लिये भगवान्‌ शाङ्करकी ही शरण 
गये । देव, ऋषि, मुनि आदि भी उन्हींकी दारण गये । 
भक्मासुरने भगवानको ही मारनेके लिये भगवानकी 
उपासना की, परन्तु भगवान्‌ अपनी देनसे न चूके, उसको 
इच्छित वरदान दे ही दिया । 

कहनेका तात्पर्य यद्द कि शाङ्करके समान दूसरा औढर- 
दानी, आशुतोष, जग-हितकारी कोई नहीं । समुद्र-मन्थनसे 
निकले हुए हलाहल विपको देखकर जत्र सभी सुरासुर 


देवेश्वरजोको विमलेश्वर-पूज 

भयभीत हो गये तो जग-कल्याणकारी शाङ्करने उसे हँसते- 
हँसते पान कर छिया । कल्याण चाहनेवालळेक्रे लिये शाङ्करकी 
उपासना अमीष्ट है । अनन्यभावसे जो उनकी शरण गया 
है, निहाळ होकर लोटा है । 

इन्दौर-राज्यके नेमाड़-प्रान्तमे बड़वाह नामका एक 
शहर है | उससे करीब तीन मीळ रतनपुर नामका एक गाँव है । 
रतन पुरसे दक्षिणकी ओर, तीन मील दूर, नर्मदाके तटपर 
श्रीविमलेइवर महादेवका विशाल मन्दिर हे । यहद मन्दिर 
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सेकड़ौ वर्ष पुराना है और एकान्त स्थानमे वना हुआ है। 
इसका जीर्णोद्धार महारानी अहल्याबाईने करवाया था । 
सघन वक्षांकी झुरमुटम मन्दिर अति ही सुन्दर, कछा-कोशल- 
पूर्ण एवं दशनीय हे । यद्यपि ऊपरसे मन्दिर इस समय भी 
जीण-शीण है परन्तु अपनी प्राचीनता, महत्ता और शिल्प- 
कौशलका प्रत्यक्ष स्वरूप वह आज भी अपने अक्षय प्रताप- 
का परिचय दे रहा है । समय-समयपर अब भी भगवद्भक्त 
अपनी' इष्ट-सिद्धि, शङ्कर-दशन और पाप-माजनके लिये 
यहाँ पहुँचते रहते हैं | भगवान्‌ विमलेइवरकी उपासनाका 
कितने ही भक्त आज प्रत्यक्ष फल भोग रहे हैं । 

श्रीदेवेश्वरजी दुबे नामके एक बहुत ही सजन, भगवद्‌- 
भक्त, धर्मनिष्ठ ब्राह्मण रतनपुर ग्राममें रहते थे | कङ्गाली 
ही उनका घर, भिक्षा उनको जीविका और भजन ही 
उनका धन था | इसी सम्पत्तिसे सन्तोपरपूर्यक वे अपना 
और अपने परिवारका पालन-पोषण करते थे । देवेश्वरजी- 
के ठाकुर थे शङ्कर ओर शङ्करके भक्त थे देवेश्वर। श्री देवेश्चर- 
जीने वर्षों एकनिष्ठ होकर शिवजीकी निष्काम आराधना 
ओर पूजा की । वे उनके अनन्य भक्त एवं पुजारी रहे । 

उस समय एक जमाींदार ठाकुरसाहव थे । वे शिव-भक्त 
थे । उन्होंने देवेश्वरजीकों शिवजीपर जल चढ़ाने और पूजा 
करनेके लिये नियुक्त कर दिया था | इसके लिये टाकुरसाहतर 
देवेश्वरजी को थोड़ी-सी वार्षिक सहायता दे दिया करते थे । 
उनके और परिवारके निर्वाहका केवळ यही साधन था । 
परन्तु उनकी निष्ठा, भक्ति और श्रद्धामें किद्धित्‌मात्र भी कमी 
न थी। वे शिवजीका पूजन अर्थ-दृट्रिसे नहीं किन्तु 
आन्तरिक श्रद्धासे करते थे | 

चाहे बिजली चमक रही हो, चाहे बादल गरज रहे 
हों, चाहे मूसलधार वर्षा हो रही हो, चाहे शीतसे 
शरीर गला जा रहा हो, परन्तु देवेश्वरजी विमलेश्वरको 
जायेंगे, अवश्य जागे । उनको कोई शक्ति उनकी भक्तिसे 
विचलित नहीं कर सकती । देवेश्वरजी रतनपुरमें रहते थे, 
मन्दिर बहाँसे तीन मील था । बरसातके दिनोंमें जाँघों और 
कमरतक चारों ओर मागाँमें पानी भर जाता था । नेमाड़ी 
चिकनी मिट्टीमें देवेश्वरजी जाघोंतक धँस जाते थे 
वागड़ोंके ( की चड़में गिरे हुए ) कॉटे कभी-कभी पैरोंमे चुभ 
जाते थे, परन्तु देवेश्वरजीकी शाङ्कर-पूजामें एक दिनका भी 
व्यतिक्रम न होता था । वे नित्य-नियमसे प्रातःकाल चार 
बजे उठकर, बेलपत्र, पुष्पादि लेकर, उसी दळ-दलमें खुचते, 
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फॅसते, भींगते, नर्मदा क्रिनारे पहुँचते, खानादि करते, नर्मदा- 
जळ भरते और मन्दिरमै जाकर श्रीविमलेश्वर महादेवकी 
पूजा-अर्चा करते थे । 
जमींदार ठाकुरसाहब उनके इस कार्यकी कभी 
देख-भाल-या जॉच-पड़ताल न करते थे । देवेश्वरजी सालमें 
केवल एक बार उनके यहाँ जाकर अपना पावना ले आते 
थे। यदि देवेश्ररजी एकनिष्ठ न होते तो वर्षा आदिके 
दिनोंमें पूजाको न जाया करते, क्योंकि कोई पूछनेवाला तो 
था नहीं । दूसरे देखनेवाले भी आश्चर्य करते और ऐसे समयोंमें 
अपना शरीर सङ्कटमै डाळनेकी मूर्खतापर देवेश्वरजीको हटकते 
थे; परन्तु वे किसीकी केसे मानते, उन्हें शारीरिक कष्टोंका क्या 
ध्यान था ? वे दत्तचित्त होकर ईश्वर-मजनमें लीन थे, तपस्यामें 
संलग्न थे । उन्हें ठाकुरका डर न था, रुपयाँका मोह न था; 
उन्हें प्रेम था शिवजीसे ओर उनके पूजनसे, जिसके आगे 


ल्या 


अपने शरीरको वे तृणवत्‌ समझते थे । 


कायं तो कोई भी व्यर्थ नहीं जाता, परिश्रमका फळ 
मिळता ही है । फिर भगवद्‌-पूजाके विपयमें क्या पूछना ! 
भगवान्‌ ही उसके हो जाते हैं । वह भगवानसे ही कहा 
लेता है--'हम भक्तनके भक्त 'हमारे? | उसमें भी झाङ्करकी 
उपासना, आश्च॒तोप ओढरदानीकी पूजा ! फिर भला, क्यों न 
फल मिलेगा, क्‍यों न सिद्विप्राति होगी ! जो उसके ध्यानमें 
मग्न होगा उसका आनन्द अक्षय है । देवेश्वरपर विमलेश्वर 
प्रसन्न हुए;शिवजीके प्रत्यक्ष दर्शनकर देवेश्वरजीका हृदय गद्गद्‌ , 
शरीर पुलकायमान, वाणी मोन हो गयी । देवेश्वरजीके कुछ 
बिना माँगे ही भगवानका विरद हाथ उनपर उठ गया | 
आज ढुबे-परिवार शिक्षित है, सम्पन्न है । उनके यहाँ 
किसी वातकी कमी नहीं । देवेश्वरजीको शरीर छोड़े बीस 
वर्षे हो गये, पर उनके घरमै शङ्करकी कृपा है। उनका 
घरभर अपनी सम्पन्नताका एकमात्र कारण दाडूरकी ही 
कृपाका फल मानता है और शङ्कर-पूजा करता है । देवेश्वर- 
जीके योग्य पुत्र श्रीवलरामजी दुबेने विमलेश्वरजीके 
मन्दिरमे सङ्गमरमरका फर्श लगवाया है । शिवजीकी 
कृपासे और अपनी ईमानदारी तथा सचाईसे वे साधारण 
दशासे एक अच्छी उन्नत-अवस्थाको पहुँचे । ९) 
मासिक नौकरीसे ८०) मासिकतक वेतन पाया ओर आज 
४०) मासिक पेन्दान पाते हुए पुत्र-पौत्रौके बीच ईश्वर-भजनमे 
अपने जीवनके शेष दिन त्रिता रहे हैं । श्रीवलरासजी दुबेने 
भारतके सभी तीथाँके दर्शन किये हैं और कई जगह 
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धर्मशाला आदि वनवायी हैं । क्पिकुल-ब्रह्मचर्याश्रम, 
हरिद्वारमें उनकी ओरसे चार ब्रह्मचारी शिक्षा पाते हैं । 
श्रीवलरामजी ढुबेके सुपुत्र श्रीदयादांकरजी दुवे एम? ए०, 
एल-एल० बी० प्रयाग-विश्वविद्यालयमें अर्थशास्रके प्रोफेसर 
हैं | आप हिन्दीके सुप्रसिद्ध लेखक हैं । हिन्दीमे आपने कितनी 
ही पुस्तके छिखी हें | आप हिन्दी-प्रचार और धर्म-प्रचारके 
जबरदस्त समर्थक और सेवक हैं। आजकलके शिक्षित- 
समाजमें, दुबेजी-ऐसे सञ्चरित्र, मिलनसार, सन्तोधी, 
निरमिमानी, धर्मनिष्ठ और ईश्वरभक्त शायद बहुत थोडे हँ । 


यह शिवजीकी कृपाका फल है कि वर्तमानकालमे ऊँची 
अङ्गरेजीकी शिक्षा पाकर भी वे पूरे धर्मनिष्ठ, कमनिष्ठ ब्राह्मण 
हैं और भगवानमें आस्था तथा धर्में अपार श्रद्धा रखते 
हैं । अपने पूज्य पिताके साथ आपने भी प्रायः सब तीथोंका 
भ्रमण किया है । ५ 

आज शिवभक्त दुवेजीका घर विद्या, विनय, ईश्वरमक्ति 
और सम्पत्तिसे परिपूर्ण है । बात-बातमें दुवेजी अपनी इस 
उन्नतिका'कारण अपने वावा श्रीदेवेश्वरजी दुवेकी तपस्या 
और शिवजीकी कृपाका फल बतलाते हैं । 


भक्कराज पण्डित श्रीदेवीसहायजी 


(लेखक--श्रीभगवतीप्रसादर्सिद्दजी, एम० ए०, डिप्टी कलक्टर ) 


हिन्दी-भाषा बोलनेवाले उत्तरी हिन्दुस्तानके निवासियों 
में बहुत लोग ऐसे होंगे 
जिन्होंने भगवान्‌ शङ्कर 
के अनन्य भक्त तथा 
उनकी स्तुतिमे परम 
मधुर और सुललित 
भजर्नोके' निर्माता, 
पण्डित देवीसहायजी 
वाजपेयीका नाम 
सुना होगा । अपनी 
जन्मभूमि, काशीके 
विषयमें तो में इतना 
अवश्य कह्‌ सकता 
हूँ कि किसी भी 
बड़े शिव-मन्दिर की 
ओर निकल -जाइये, 
इन भक्तप्रवरके भजनों 
की गूँज आपके 
कानोंको अवश्य पवित्र 
करेगी आज में उन्हीं 
देवीसहायजीके विषय 
में कुछ लिखना चाहता 
हूँ । 
पण्डित देवीसहाय 
जीका जन्म संवत्‌ 
१८६८ विक्रमीयसें 
जिला फुरु खाबादके अन्तर्गत सरायसीरा 


नामक ग्राममें 


हुआ था । यह सरायमीरा ग्राम कन्नौज रेल्वे-स्टेशनके 
पास बसा हुआ है। 
जिस समय देवीसहाय 
जी अपनी माताके 
गर्भमै थे, उस समय 
एक दिन इनकी माता 
जी घोड़ेको कुछ खाने- 
को देनेके लिये अस्त- 
बलमै गयीं । घोड़ेकी 
पिछाड़ी खुली हुई थी। 
इनके पहुँचते ही वह 
भड़क उठा और उसने 
लात चलाना शुरू 
किया । इस आघातसे 
“पीड़ित होकर इनकी 
माताजी मूच्छित होकर 
वहीं मृतप्राय-सी हो 
गिर पड़ीं । लोगोंने 
श्वास न चळते देखकर 
समझ लिया कि वे 
मर गयीं और उनको 
गंगाजी ले चलनेकी 
तेयारियाँ करने लगे | 
अकस्मात्‌ उसी अवसर 
पर एक दिव्य महा- 
पुरुष मस्तकमें त्रिपुण्ड 


द 


लगारे, हाथमे कम्प्डड लिये तथा &त वस्त्र धारण 
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किये, “नारायण”, “नारायण” कहते सहसा आ उपस्थित हुए । 
उन्होंने कहा कि यह स्त्री जीवित है, मरी नहीं; इसको दो 
दिन बाद चेतना होगी । दो दिनके बाद ऐसा ही हुआ और 
पण्डितजीकी माताजी चैतन्य होकर उठ ब्रैठीं । मूच्छिता- 
वस्थामें उनको ऐसा भान हुआ कि साक्षात्‌ भगवती दुर्गाजी, 
जिनकी आराधना माताजी करती थी, इनके पास आयी 
और उन्होंने अपने हाथसे इनको हींग खिलाया। कहा 
जाता है कि उस समय भी इनके मुखसे हींगकी सुगन्ध 
आ रही थी । जगजननी भगवतीकी सहायतासे ही इनकी 
माता बची थीं और उन्हीके अनुग्रहसे देवीसहायजी भी 
गर्भमें रक्षित हुए थे। इसीलिये लोगोने इनका नाम 
“देवीसहाय' रक्खा । 


तेरह वर्षकी अवस्थामै देवीसहायजीने महाजनी-विद्या 
तथा मुड़िया अक्षरोंका अभ्यास प्रारम्भ किया । संवत्‌ 
१८८८ में, बीस वर्षकी अवस्थामें, इन्होंने फ़रु खाबादमें 
आकर शोरे-कोठीवाले लाला द्वारकादास अभ्रवालके यहाँ 
पन्द्रह रुपये मासिकपर मुनीमी प्रारम्भ की । आजकलकी तरह 
उस समय भी नमक बनाना कानूनके विरुद्ध था और ऐसा 
करनेवाला दण्डका भागी होता था शोरा बनानेमें नमक 
बहुत आसानीसे बन सकता है । कहा जाता है कि एक 
समय लोभमें पड़कर लाला द्वारकादासने कुछ नमक बनाया 
और उसे अपने गोदाममै रक्खा । किसीने इस वातकी 
सूचना अधिकारियोंको दे दी । लालाजीके गोदामकी 
तलाशीकी नौबत आयी, वह बहुत घबड़ाये कि सब बनी- 
बनायी इजूत मिट्टीमें मिल जायगी । मुनीम देवीसहायजीने 
इनको समझाया कि घबड़ाइये नहीं । भगवान्‌ शाङ्करकी 
शरणमे जाइये, वह आपकी अवश्य रक्षा करेंगे । लालाजीने 
दुरन्त ही रुद्राभिषेक प्रारम्भ करवा दिया । आशुतोष 
बाबा भोलेनाथको प्रसन्न होते देर नहीं लगती। तळाशी हुई। 
पर जहाँपर नमकका ढेर रक्खा था, वहाँ शोरा मिला । 
लालाजी निर्दोष छूट गये और उनकी आबरू रह गयी । 
पर देवीसहायजीको बड़ी मार्मिक वेदना हुई । उनकी बात 
रखनेके लिये इष्टदेवको इतना कष्ट करना पड़ा और प्रकृति- 
के नियमौंको भी तोड़ना पड़ा। इस दुदंशाका मूलकारण 
वेतनवृत्ति अथवा नौकरी ही थी । अतः उन्होंने उसी 
दिनसे नौकरी छोड़ दी और फिर जीवनभर किसीके यहाँ 
भी वेतन-बृत्ति स्वीकार नहीं की । लाला द्वारकादासकी मनो- 
बृत्तिमे भी बड़ा परिवर्तन हो गया । उन्होंने मैनपुरी जिलेमें 


३८५ 
———— 
भवगाव नामक स्थानपर एक बड़ा मन्दिर बनवाया और 
उसीके साथ एक धर्मशाळा बनवा दी । लालाजीके अन्तिम 
यंशज लाला नारायणदास अभी हालमें आठ वर्ष हुए 
निःसन्तान स्वर्गवासी हुए । इन्होंने अपनी बची हुई कुछ 
सम्पत्ति इसी मन्दिर और धर्मझालाके निमित्त दान कर दी । 
इसका प्रबन्ध आजकल एक दूस्टके सुपुद दै । 


संवत्‌ १८९० में देवीसहायजीने फ़रुखावादमें सराफी- 
की दूकान खोली । इसके तीन वर्षके बाद पण्डितजी 
ओंकारेश्वरजीकी यात्राको निकले । उस समय रेल न थी । 
रास्ता बहुत दिनोंका था और जंगळोंमें होकर जाना पड़ता 
था । एक दिन रास्तेमें पण्डितजीने कोई जंगली फल खा 
लिया । तबीयत बहुत खराब हो गयी । दस्त आने लगे. । 
चित्त बड़ा व्याकुल हुआ । संयोगवश एक तरबूज मिला, 
उसको खानेसे इनको बड़ी शान्ति हुई । थोड़ी देरमें एक 
तालात्रसे इन्होंने खूब जी भरकर स्वच्छ जल-पान किया । 
तुरन्त ही यह भले-चङ्गे हो गये। आगे जाकर माळूम हुआ 
कि इन्होंने जमालगोटा खा लिया था । उसकी 
ओषधि यह तरबूज्ञ और जल था और भगवान्‌ शङ्करने 
उनको अनायास ही इनके लिये सुलभ कर दिया था । 


ओंकारजीमें इन्होंने अनुष्ठान प्रारम्भ किया । इनका 
ध्येय था कि जबतक नमंदामाहात्म्यमें लिखित शुद्ध 
नमंदेश्वर न प्राप्त हों तबतक अनुष्ठान समास न हो। 
संयोगवश एक दिन जब ये पार्थिव-पूजनके समय ध्यान- 
मग्न थे, किसीने इनसे कहा कि “जैसे नर्मदेश्वर चाहते हो, 
लो । हम उस पार 3“कारजीमें जा रहे हैं ।? इन्होने 
अनायास ही अपना हाथ आगे कर दिया और सचमुच 
किसीने एक नर्मदेश्वर इनके हाथमें रख दिया। आँख 
खोलकर देखा तो सामने कोई नहीं । देवीसहायजीको 
नर्मदेश्वर देनेवाले महात्माके दशंनकी बड़ी उत्कण्ठा हुई । 
चट उस पार 3“कारजीके मन्दिरमें जानेको तैयार हुए । 
समय बड़ा भयङ्कर था, आँधी चल रही थी । नर्मदा अपनरै 
उत्ताल तरज्ञोंके रूपमें साक्षात्‌ चण्डी प्रतीत होती थी । 
कोई नाववाळा ऐसे समयमे-कैसे अपनी नाव ले जानेकी 
हिम्मत करता १ अधिक पुरस्कारका प्रलोभन व्यर्थ हुआ । 
निराश होकर देवीसहायजी अगाध नमंदामें कूद पड़े और 
बड़ी कठिनाईसे तैरकर उस पार पहुँचे । मन्दिरमै जाकर 
पूछा तो पुजारीने कहा कि यहाँ तो कोई महात्मा नहीं 


३८६ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


आये । माळम होता है आपको साक्षात्‌ भगवान्‌ झाङ्करने 
दर्शन दिये हैं । 
एक दिन पण्डितजी पार्थिय-पूजनके लिये मृत्तिका 
हेंढते हुए«नमंदाके किनारे बहुत दूर निकल गये । अँधेरी 
रात्रि थी और विजली चमक रही थी । अकस्मात्‌ एक बार 
जव बिजली चमकी तो इनको सामने एक बडा भयङ्कर 
नरकङ्काल दिखलायी पड़ा । देवीसहायजी डर गये । जोर- 
जोरसे “महादेव? “महादेव? पुकारने लगे । मानों इनकी 
पुकारका उत्तर देते हुए. किसीने बगलके मान्धाता-पर्वतपरसे 
पूछा कि “तुम ऐसे भयङ्कर समयमै कहाँ जा रहे हो ।? इन्होंने 
कहा कि पूजनके लिये मृत्तिका ढूँढ़ने | देवीसहायजीने यह 
भी कहा कि “हमको बहुत डर लगता है । आप कौन हैं |? 
उत्तर मिला “हम यहीं रहते हैं | तुम बराबर “महादेव”, 
“महादेव? पुकारते चले जाओ, हम उत्तर देते रहेंगे ।? हुआ भी 
ऐसा ही । जबतक पण्डितजी मृत्तिका लेकर दूर नहीं निकल 
गये, बराबर पहाडपरसे “महादेव”, “महादेव” की आवाज 
आती रही । वादको जब पण्डितजीने पता लगाया कि 
पवतपरके महात्मा कौन हैं तो मालूम हुआ कि वहाँ तो कोई 
रहता ही नहीं । धन्य हैं देयीसहायजी जिनको प्रणवतुल्य 


यह “महादेव” शब्द साक्षात्‌ भगवान्‌. भूतभावनके मुखसे 
सुनायी दिया। 


ओंकारेश्वरजीका अनुष्ठान समाप्त करके देवीसहायजी 
समीपस्थ उज्जेनमै महाकालेश्वरके दर्शनको गये । वहाँ 
इन्होंने शङ्करजीके समीप दिनभर जप करना प्रारम्भ किया । 
जप करनेके बाद जब ये अपने निवास-स्थानको जाने लगते, 
तो मागमें एक सुन्दरी इन्हें कुछ फल और मेवे देती थी । 
देवीसहायजी इसको माता पार्वतीजीका प्रसाद समझकर 
वहीं बैठकर उसी समय खा लेते थे | यह क्रम कई मास- 
तक जारी रहा । एक रोज सहसा उस सुन्दरीने कुछ प्रेमा- 
लाप-सा प्रारम्भ किया । देवीसहायजीने उसे माता पार्वती- 
रूपसे सम्बोधन किया और इस अनर्थ-कल्पनाके लिये खेद 
प्रकट किया । उस दिनसे सुन्दरीने फळ और मेवे देना 
बन्द कर दिया । कुछ कालके उपरान्त वही सुन्दरी एक 
दिन इनको मन्दिरमें मिली । यह जप कर रहे थे । उस 
स्त्रीके हाथमें जलका भरा एक घड़ा था। उसने घड़ा वहीं 
रख दिया और यह कहकर चली गयी कि “इसे देखते 
रहना, जब मैं आऊँगी तब ले जाऊँगी ।' प्रसज्ञवश वहाँ 
एक परमहंसजी भी थे। उन्होंने देवीसहायजीसे कहा 


कि इस स्त्रीने आपपर टोना किया है | आपका बचना 
कठिन है ।? देवीसहायजीने कहा 'हर-इच्छा? । रात्रिको 
देवीसहायजीके नाकसे खुन आने लगा। बड़ी व्यथा हुई, 
मूच्छित हो गये । तन्द्राकी अवस्थामें जगजननी पार्वतीजी- 
ने इनको आदेश दिया कि “तरन्त क्षिप्रा-नदीमें नहाकर 
जल पी लो । इन्होंने वैसा ही किया और सवेरेतक खस्थ 
हो गये । पश्चात्‌ तीन मास उज्जैन रहकर फ़र्रुखात्राद 
लौट आये । 

संवत्‌ १९०० में पण्डितजी बदरी-केदार-यात्राके लिये 
निकले । केदारजीमें पहुँचकर बीमार हो गये । पहाडका 
पानी लग गया और इनको दस्त आने लगे । बचनेकी 
कोई आशा न रही । इनके सत्र साथी चले गये । केवल 
इनकी भौजाई रह गयीं, सो उन्होंने विचार किया कि यदि 
पण्डितजीका शरीर छूट गया तो में भी आत्महत्या कर 
लूँगी । उनके चित्तमे यह विचार आया ही था कि एक 
जटाधारी महात्मा दिखलायी दिये । उन्होंने डॉटकर कहा 
कि “यहाँ यात्रा करने आयी है या आत्मघात करने ।' इसी 
समय पण्डितजी भी स्वम्न-सा देख रहे थे। उन्हाने अपनेको 
कैलाश-पर्वतपर भगयानके दरबारमं पाया । ज्यों ही प्रभुने 
प्रसन्न होकर इनके सिरपर हाथ रक्खा, ये जाग उठे और 
जल्दी ही भले-चंगे हो गये । 


पाठकगण ! इन अपूर्व दैवी सहायताकी घटनाओंको 
असत्य न समझें । मेरे एक पूज्य मित्र अभी मौजूद हैं 
जिनको इसी प्रकार खम्ममें साक्षात्‌ मारुतिस्वरूप उनके 
पितामहने किशमिश खानेको दी और जागनेपर उन्होंने 
अपनेको उस भयङ्कर बीमारीसे मुक्त पाया जिसके लिथे 
वैद्यों, हकीमों और डाक्टरोंने जवाब दे दिया था । 

संवत्‌ १९१० से १९१६ तक पण्डितजी नेत्र-रोगसे 
पीडित रहे | पीडित क्या थे अन्धे ही हो गये थे । स्वयं 
इनको तो कुछ परवा न थी, पर इनके सम्बन्धी तथा इष्ट- 
मित्र बड़ी-बड़ी तदबीरें करते रहे, परन्तु कुछ न हुआ । अन्त- 
को वे एक रोज सिविलसर्जनको लाये । उसने कहा कि 
अगर देवताओं के वैद्य धन्यन्तरि भी आ जावें तत्र भी पण्डित 
देवीसहायकी आँखाँमें ज्योति नहीं आ सकती । वैसे तो 
पण्डितजी शान्त थे, पर देवताओंपर किये गये आक्षेपको वे 
न सह सके । बोले, मेरी आँखें ठीक होंगी और शङ्करजीको 
उन्हें ठीक करना होगा | पण्डितजी यह बात कह तो गये 
पर उन्हें इसका बड़ा पश्चात्ताप हुआ | किन्तु भक्तकी बात 


# भगवान शङ्करका उपदेश % 


भला कभी टल सकती थी । पण्डितजीके नेत्र खुल गये 
और उनमें पूर्ण ज्योति आ गयी । 


संवत्‌ १९२४ मै पण्डितजीके पुत्र-पुत्तूलालपर विष 
देनेका अभियोग लगा । पुत्तुछाछ इस समय २४ वर्षेके थे 
और यही एकमात्र सन्तान देवीसहायजीको बची थी । 
उनका विवाह भी हो चुका था और एक पुत्र भीथा । इस 
स्थितिमें भी देवीसहायजी अविचलित रहे । उन्होने कहा- 
“हमसे घर-घर दौडकर लोगोकी खुशामद न होगी । यदि 
पुत्तलाल दोषी है तो उसे फाँसी होगी, अन्यथा शङ्करजी 
उसकी रक्षा करेंगे ।' यह कहकर पण्डितजी गङ्गातटपर 
चले गये और कह गये कि “जब्रतक यह समस्या हल न 
हो जावेगी में घर नहीं लौटूँगा।? मृत व्यक्तिका शव 
सिविल्सर्जनने चीरा-फाड़ा, पर उसमें कोई विष नहीं 
मिला । पुत्तुलाल निर्दोष छूट गये । 


संवत्‌ १९३५ में पण्डितजीके शिष्य-छलिताप्रसाद्‌ 
काशी गये और वहाँ उन्होंने देवीसहायजीके बनाये पदोंको 
गा-गाकर गली-गली घूमना प्रारम्भ किया । इससे काशी- 
निवासियांको पण्डितजीके दर्शनकी बड़ी उत्कण्ठा हुई । 
पण्डितजीके पास काशीसे कई प्रतिष्ठित महानुभावोंके 
निमन्त्रणपत्र आये । इनमें पण्डितजीने शंकरहीकी प्रेरणा, 
इच्छा तथा आशा समझा । अतः दूसरे वर्ष इन्होने काशी- 
वासका संकल्प करके वहाँके लिये प्रस्थान किया । 
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काशीमें पण्डितजी सुप्रसिद्ध आत्मावीरेश्वरके मन्दिरके 
समीप एक शिवाल्यमें रहने लगे और नित्यप्रति प्रातःकाल 
और रात्रिके समय भगवान्‌ आत्मावीरेश्वरके सम्मुख 
स्वरचित भजनोंको गाने लगे, इसी प्रकार आठ वर्ष काशी 
सेवन करके इस अनन्य भक्तने शिव-सायुज्य लाभकर 
संवत्‌ १९४४ में इहलीला संवरण की । 

देवीसहायजीके रचे हुए भजन अत्यन्त मर्मस्पर्शी तथा 
हृदयग्राही हैं । भाषाकी सरलता और ठन्दोंके लालित्यके 
विषयमै तो कहना ही क्या है !% 


देखीसहायजीकी एक जीवनी पण्डित गोकुलनाथ शर्मा 
ओदीच्यने काशीस्थ हरिप्रकाश-यन्त्रालयसे संवत्‌ १९५४ में 
प्रकाशित करायी थी । उक्त पुस्तकसे मुझे इस लेलमें बड़ी 
सहायता मिली है। 


अन्तमे में खर्गीय देवीसहायजीका एक पद बिना 
लिखे नहीं रह सकता । यह पद मुझे बार-बार काशीमें 
श्रीविश्वनाथजीके मन्दिरमें सुनायी पड़ा है । मेरेलिये तो यह 
न्त्रयत्‌ हो गया है। आशा है, पाठकोंकों भी रोचक होगा । 
दीनबन्धु दयार शंकर, जानि जन अपनाइये । 
भवसार पार उतार मोको, निज स्वरूप दिखाइये ॥। 
जाने अजाने पाप मरे, तिनहिं आप नसाइथे ६ 
कर जोरि भेरि निहोरि माँगों, बेगि दरस दिखाइये | 
देवीसहाय सुनाय शिवसों, प्रेमसहित जे गावही! 
भवबन्धर्ते छुटि जाहि ते नर, सदा अति सुख पावहीं \\ 


नी AEN 


भगवान्‌ शङ्करका उपदेश 


भगवान्‌ झङ्करके ज्योतिर्ङिङ्गरूपमे प्रकट होनेके बाद 
जब ब्रह्माजी एवं विष्णुभगवानने उनकी स्तुति की तो 
उनकी स्तुतिसे प्रसन्न होकर भगवान्‌ शङ्कर अपने 
असली स्वरूपमें प्रकट होकर बोले--हे देववरो | मै आप- 
लोगोंपर अत्यन्त प्रसन्न हूँ । आप दोनों ही मेरी इच्छा- 
स्वरूपा प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं । मैंने अपने निर्गुण स्वरूपको 
तीन रूपोमें विभक्तकर अलग-अलग गुणोंसे युक्त कर दिया 
है । मेरे दक्षिणपार्श्वे ये लोकपितामह ब्रह्मा, यामपार्श्वमें 
विष्णु और हृदयदेशे परात्पर परमात्मा अवस्थित हें । 
यद्यपि मैं निर्गुण हूँ; तथापि गुणोंके संयोगसे मेरा बन्धन 


नहीं होता । वस्तुतः सारे दृश्य पदार्थ मेरे ही स्वरूप हैं । 
मैं, आपलोग ( ब्रह्मा, विष्ण ) तथा रुद्र नामक जो व्यक्ति 
अब उत्पन्न होंगे, सभी एकरूप हैं । हमलोंगोंके अन्दर 
कोई भेद नहीं है, भेद ही बन्धनरूप है । फिर वे विष्णको 
लक्ष्यकर कहने लगे--'हे सनातन विष्णो ! आप मुक्तिप्रदान- 
का कार्य अपने जिम्मे रखिये । मेरे दर्शनसे जो फल होता 
है वही आपके दर्शनसे भी होगा । मेरे हृदयमें आप 
निवास करते हैं और आपके हृदयमें मेरा निवास है। जो 
व्यक्ति इसप्रकार हमारे अन्दर भेद नहीं देखते वे मुझे 
अत्यन्त प्रिय हें | यह कहकर भगवान्‌ शङ्कर वहीं 
अन्तर्धान हो गये । ( शिवपुराणसे ) 


# इनके भजन पुस्तकरूपमें छप गये हें | जिन भक्तोंकी रावि इनका अवलोकन करनेकी हो वे 'श्षैवमनोरज्ञनी नामक 
अन्ध देखें । यह प्रायः सवत्र आप्य है । कदाचित्‌ किसीको न मिल सके तो वह इस पुस्तकको पण्डित मोतीराम औदीच्य, 
, स्थान विन्ध्याचल, जिला मिर्जापुरसे मगा सकते हैं। मूल्य प्रायः १) है । 


शिव और तन्त्रशास्र 


( लेखक-- पं ० श्रीजगदीशजी दामा, व्याकरण-साहित्याचार्य, प्रोफेसर, धर्मसमाजसंस्क्रत-कालेज, मुजफ्फरपुर ) 


सारमें सभी प्राणी सुख चाहते हैं, 
परन्तु वास्तवमै यह सुख है क्या 
चीज १ प्रकृत पक्षमें तो वास्तविक 
सुख यही हो सकता है जो इहलोक 
और परलोक-दोनांका साधक हो । 
यही कारण है कि हमारे पूर्वजोंने वैदिक 
धर्मको, जिसमें इसी सुखको सच्चा 
सुख बतलाया गया दै, अपनाया था । परमकारुणिक 
भगवान्‌ शङ्करने उस समय जब कि वेद एक ही था-- 
श्रीवेदव्यासद्वार उसका विभाजन नहीं हुआ था-उसका 
सारांश निकालकर तन्त्र-सिद्धान्तके रूपमे संसारके समक्ष 
रक्ला। यद्यपि उन दिनों वैदिक धर्मका प्रचार बहुत 
अधिक था, इस कारण आरम्भमें लोग इसकी ओर 
आकृष्ट नहीं हुए; तथापि ज्याँ-ज्यों इसकी व्यावहारिक 
उपयोगिता उनके ध्यानमें आने लगी त्यों-त्यो वे इसे 
अपनाने लगे | और धीरे-धीरे एक ऐसा समय आया जब 
कि सारे संसारमै इस तलन्त्र-सिद्धान्तकी पताका फहराने 
लगी । देव, राक्षस, यक्ष, किन्नर, मनुष्य-सभी इसके 
अनुगामी बन गये । बड़े-बड़े ऋषि-महर्षियोंने इसीके 
बलसे लोकोत्तर ख्याति प्राप्त की । श्रीशिवजीने इस तन्त्र- 
शासत्रकी रचना किस उद्देश्यको लेकर की, यह तो यहाँ 
नहीं बतलाया जा सकता; परन्तु यह स्पष्ट है कि तन्त्रशास्ज 
वेदके समकालीन है । संसारके सभी धार्मिक शास्त्र "निगम? 
और “आगम'-इन दो भागोंमें बॉटे जा सकते हैं | वेद और 
दर्शनशान्न “निगम ?के अन्तर्गत हैं और तन्त्रशात्रको “आगम? 
कहते हैं | जिसकी सहायतासे मोक्षका मार्ग प्रशस्त हो, उसे 
“निगम” समझना चाहिये और जिसके द्वारा मोक्षकी प्राप्ति 
हो उसे “आगम? | शिवजीने पचास-पचास साठ-साठ अक्षरां- 
के बहुत बड़े-बड़े वेदिक मन्त्रीकी शक्ति खींचकर तन्त्रके 
एकाक्षर मन्त्रोंमे भर दी है । जो काम वैदिक प्रयोगके द्वारा 
दिनोंमें होता है वही तान्त्रिक प्रयोगके द्वारा घण्टोमे हो जाता है। 
इस चञ्चठ चित्तको अधिक कालतक स्थिर रखना असम्भव- 
साही है, इस कारण शीघ्र फल देनेवाली तान्त्रिक पद्धति 
अधिक सुसाध्य और उपयोगी है | अब हम समझते हैं कि 
श्रीशिवजीका उद्देश्य भी स्पष्ट सामने आ गया है। जो 


देवोपासना और मोक्ष-साधना वैदिक मार्गसे अति कष्टसाध्य 
थी उसे तन्त्रने सर्व-सुलभ बना दिया । वैदिक सिद्धान्त 
है कि विषयोंके प्रति इन्द्रियोंकी जो प्रत्रत्ति नैसर्गिक है उसे 
रोकना चाहिये । समस्त ऐहिक सुखोंका परित्याग करना 
चाहिये--प्राणायाम आदिके द्वारा इन्द्रियोंको शिथिळ कर 
डालना चाहिये । ऐसा होनेपर मन असहाय होकर ईइ्वर- 
की ओर झुक पड़ेगा और इसप्रकार मोक्षका मार्ग परिष्कृत 
हो जायगा । परन्तु शिवजीका तान्त्रिक सिद्धान्त इससे 
विल्कुल विलक्षण है | उसमें यम-नियम, आसन, प्राणायाम 
आदिका इतना झगड़ा नहीं है । हमारे योगीश्वर शिवका 
कथन है 

यत्रास्ति भोगो न च तत्र मोक्षो 

यत्रास्ति मोक्षो न च तत्र भोगः । 
श्रीसुन्द्रीसेचनत व्पराणां 
भोगश्च मोक्षश्च करस्थ एव॥ 

अर्थात्‌ जहाँ भोग है वहाँ मोक्ष नहीं है और जहाँ 
मोक्ष है वहाँ भोग नहीं है; परन्तु देवी श्रीसुम्दरीके सेवनमें 
तत्पर पुरुषोंक्रे लिये भोग और मोक्ष दोनों हस्तामलकके 
समान हैं । 

एकात्म-भावना ही मोक्षका पूर्वरूप है । इसीको 
मोक्षरूप महाप्रासादपर चढ्नेके लिये प्रथम सोपान कहा 
गया है । इसी उद्देश्यसे यह कहा गया है-- 


व्यतिरेकेतराभ्यां हि निश्चयोऽन्यनिजात्मनोः । 
व्यवस्थितिः प्रतिष्ठाऽथ सिद्धिर्निवृंतिरुच्यते ॥ 


सुख-दुःख, ऐश्वर्य-अनेश्चर्, द्वेप-प्रेम, ज्ञान-अज्ञानकी 
तुल्य भाबना ही उस(एकात्म-भावना) का प्रधान लक्षण है । 
परन्तु ऐसी भावना होना सर्वसाधारणके लिये अत्यन्त 
कठिन है | अतः यह कहना पड़ता है कि प्राणियोंक्े 
उपकारार्थं श्रीदिवजीने मोक्षमार्गकी कटिनाइयोंको दूरकर 
तन्त्रशास्त्रकी रचनाके द्वारा उसका पथ परिष्कृत कर दिया | 
वे यदि ऐसा न करते तो संसारी जीवोंको मोक्षके अधिकारसे 
प्रायः वञ्चित रह जाना पड़ता । अब रहा इहलोकिक सुख, 
सो वह तो इच्छाकी पूर्तिसे प्राप्त हो ही जाता है; और इच्छा- 
सिद्धि भी शिवजीकी कृपासे तन्त्रमागंके द्वारा अनायास ही 
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हो जाती है। घटकमादि साधनोंके द्वारा अनायास ही 
लौकिक सुखका साधन हो सकता है । गर्भाधानसे लेकर 
अन्त्येष्टिपयेन्त समस्त क्रिया शिवप्रणीत “हदानिर्वाणतन्त्र? 
में भलीभौँति वणित हैं। तान्त्रिक सन्ध्या, तान्त्रिक उपचार, 
तान्त्रिक यज्ञ-सबका विवेचन उक्त ग्रन्थमें किया गया है। 
इस वैज्ञानिक शक्तिके द्वारा शिवजीने संसारका- प्रवाह ही 
पलट दिया । शिवप्रणीत 'मेरुतन्त्र' जिसकी छोकसंख्या 
सत्रह हजार है, शिवजीके चमत्कारोंसे भरा हुआ. अत्यन्त 
रहस्यपूर्ण ग्रन्थ है । इसके अतिरिक्त रुद्रयामल, शावरतन्त्र, 
महाकाळरहस्य, डामरतन्त्र आदि अनेक विशाल ग्रन्थ, 
जिनकी विद्युच्छक्तिका प्रभाव आज भी संसारपर छाया हुआ 
है इन्हीं महाप्रभु शिवकी कृपाके फल हैं | इस तन्त्र-शास्त्रमे 
दर्शन और उपनिषत्‌ भी हैं जिनके नाम प्रत्यभिज्ञादर्शन) 
परात्रिंशिका आदि हैं । इन ग्रन्थामे तान्त्रिक सिद्धान्तानुसार 
ईश्वरकी खोज की गयी है। इनमें. बतलाया गया है कि 
व्याकरणके अनुसार “ब्रह्मन्‌? शब्द नपुंसक है ओर नपुंसकसे 
संसारकी सृष्टि हो नहीं सकती । सृष्टि करनेवाली तो परमा 
प्रकृति शिवा हैं जो शिवशक्तिके नामसे पुकारी जाती हैं । 
ब्रह्म तो द्रष्टामात्र है । इसके सिवा महर्षि वाल्मीकिने अपने 
रामायणमें जिन जुम्भक, वायव्य, पार्जन्य, आग्नेय आदि 
अस्रोंका वर्णन किया है, जिनके द्वारा गगनमण्डलसे 
सपंत्ष्टि, अभित्रृष्टि आदि अद्भुत कार्य किये जा सकते हैं 
और जिन्हें ऋषि विश्वामित्रकी कपासे श्रीरामचन्द्रजीने प्राप्त 
किया था, उन सबका उपयोग शिवजीके तान्त्रिक मार्गसे ही 
होता था । शिवक्कपाके फलस्वरूप तान्त्रिक प्रयोगोंके पूर्ण 
अनुशीलनसे ही श्रीविश्वामित्र उक्त अज्नोंकी कल्प, रहस्य, 


आवरण, संवरण आदि क्रियाएँ जान सके थे, जिन्हें उन्होंने 
परम शिवभक्त श्रीरामचन्द्रजीको सिखाया और उन्हीकी 
सहायतासे वे अपने प्रबल झात्रुका संहार करनेमें समर्थ 
हुए । यह बात भी इतिहासःसिद्ध है कि देवासुर- 
संग्राममें, जोकि सत्ययुगमें हुआ था, तन्त्रशासत्रानुसार ही 
शान्नान्नोंका प्रयोग होता था । बाणासुरकी कन्या “उषा? को 
भी शिवजीकी कृपासे ही आकर्षण-प्रयोग सिद्ध हुआ था 
जिससे वह सुदूर द्वारकामें वास करनेवाले श्रीकृष्णके पोत्र 
अनिरुद्धका आकर्षण कर सकी । महाभारतकालमें भी 
तान्त्रिक क्रिवाओंके द्वारा अन्नप्रयोग होना पाया जाता है । 
घोर तपस्यासे श्रीरिवजीको प्रसन्नकर अजुनने उनसे *रोद्र? 
आदि अनेक अन्न प्राप्त किये थे जिनके द्वारा उसने अपने 
शत्रुआँका संहार कर विजय प्राप्त की । 


इन सब्र बातोंसे तथा तन्त्रसाहित्यका विशेष अध्ययन 
करनेसे यह माळूम होता है कि श्रीशिवजीका तन्‍्त्रशाज्के 
साथ बड़ा घनिष्ठ सम्वन्ध है । श्रीरिव लोकोपकारकी 
मूर्ति हैं । लोकोपकारके लिये उन्होंने बड़े-बड़े कष्ट 
स्वीकार किये । लोकोपकारकी भावनासे ही वे हलाहल पान 
कर गये और इसीलिये उषा-अनिरुद्ध-प्रसङ्गमें उन्होने अपने 
भक्त बाणासुरका पक्ष लेकर भगवान्‌ श्रीकृष्णसे संग्राम 
किया। उन शिवकी इस तन्त्ररचनाके उद्देश्यका मूल भी 
लोकोपकारभावना ही होना. चाहिये । शिव संसारके 
कल्याणकर्त्ता हैं और अवस्थामेदसे वही ब्रह्मा और विष्णुके 
नामसे विख्यात हैं । यही तन्त्रका सिद्धान्त है, और वेदिक 
सिद्धान्त भी प्रायः यही है । 


¬ ळी 
हर हर हर 


बसत अचल पर धवल बरन हर, 

सरप लसत अँग गंग शज्धर सर । 
जलज-नयन गर गरल अमल घर, 

धरत चरम गज भजत धनद कर ॥ 
करज कमल सज रजत बदन रज, 

वरद्‌ वदत भल सहज वचन वर | 
द्र करत सब चढत अछत जल, 

लहत मनन धन कह हर हर हर ॥१॥ 


——eNSetee 


जरत सकल जग गरल घरत गल, 
करत असय भय जय कहू जय कर | 
तपत करम तप तन मन जरजर, 
छनक न भल रह जनम जनम जर ॥ 
जप तप मख सत धरम अगम फल, 
लहत सहज जन वदत वरद वर। 
सरबस अधनस धर भर धन जन, 
रह न तनक डर कह हर हर हर ॥२॥ 
हिवरल शुक्ल “सिरस? साहित्यरत्न 


षडक्षर वा पञ्चाक्षर मन्त्र 
( ॐ नमः शिवाय ) 


( लेखक-श्रीगोरीशंकरजी गनेड़ीवाला ) 


गवान्‌ श्रीमहादेवजी देवी पार्वतीजीसे 
(ˆ कहते हैं कि पञ्चाक्षर मन्त्रका पूरा 
२ माहात्म्य करोड़ों वर्षोमे भी कोई नहीं 
कह सकता । परन्तु संक्षेपसे हम सुनाते 
हैं । प्रलयकालमें स्थावर, जंगम, देव, 
असुर और नाग इत्यादि नष्ट हो जाते 
प हूँ । तुम भी प्रकृतिके रूपमें लीन हो 
जाती हो। तब हम एकाकी रहते हैं, कोई दूसरा अवशिष्ट नहीं 
रहता । उस समय वेद और शाज्न हमारी शक्तिद्वारा पालन 
किये हुए पञ्चाक्षर मन्त्रमे निवास करते हैं । फिर जब हम दो 
रूप धारण करते हैं तब हमारी प्रकृति ही मायामय शरीर 
धारणकर नारायणरूपसे समुद्रमें शयन करती है । उसके 
नामि-कमले पञ्चमुख ब्रह्मा उत्पन्न हो सृष्टि करनेकी सामध्यं- 
के लिये प्रार्थना करते हैं | एक बार ब्रझाजीकी प्रार्थना सुन 
क हितके डिये मैंने 'पाँच मुखोंसे पाँच अक्षरोंका उच्चारण 
केया । उन वर्णोको ब्रह्माजीने पाँच मुखोंसे ग्रहण किया 
ओर वाच्य-वाचक-भावके द्वारा परमेश्वरको जाना। उन पाँच 
अश्चरोके तेलोक्य-पूजित शिवजी वाच्य हैं। यह पञ्चाक्षर मन्त्र 
शिवका वाचक है। ब्रह्माजीने इस पञ्चाक्षर मन्तरका विधिपूर्वक 
दीघ काळतक जपकर सिद्धि प्रात की और तदनन्तर भगवान्‌ 
शिवजीको प्रसन्न करनेके लिये मेरु-पर्बतके मूजवान्‌ शिखरपर 
दिव्य हजार वर्षोतक तप किया | उनकी दृढ़ भक्ति देख 
८३0, दर्शन देकर लोकहितके ल्यि पञ्चाक्षर 
मन्त्रक ऋषि, छन्द, देवता, शक्ति षडङ्गन्यास, दिग्बर 
ओर विनियोगका जपदेश किया न 


ऋषिगण भी इस तरह मन्त्रका माहात्म्य सुनकर 
अनुष्ठान करने लगे, क्योंकि उसीके प्रभावसे देवता, मनुष्य, 
६.५ ही. ख्य 
असुर, चार वर्णाके धर्मादि, वेद, ऋषि तथा शाश्वत धर्म 
और यह जगत्‌ स्थित है | 


पञ्चाक्षर मन्त्र अल्पाक्षर है। इसमें अनेक अर्थ भरे हैं। 
वेदका सार, मुक्तिका देनेवाला, असन्दिग्ध, अनेक सिद्धि 
देनेवाला, सुखसे उच्चारण करने योग्य, समस्त कामनाओंको 


पूर्ण करनेवाला, सत्र वियाओंका बीज, सब मन्तरामे 
आदि, वट-त्रीजकी भाँति बहुत विस्तारथुक्त और 
परमेश्वरका वाक्य पञ्चाक्षर ही है। इसके आदिमें प्रणव 
लगा देनेसे यह षडक्षर हो जाता है। 

पञ्चाक्षर तथा षडक्षर मन्त्रमें वाच्य-वाचक-भावके 
द्वारा शिव स्थित हैं । शिव वाच्य हैं और मन्त्र वाचक है, 
यह वाच्य-याचक-भाव अनादिसिद्ध है। जिस पुरुषके हूदयमें 
पञ्चाक्षर मन्त्र विद्यमान है; उसने मानो सब शास्र और 
वेद पढ़ लिये, क्योंकि शिव ही ज्ञान हैं, वही परमपद हैं | 
इसलिये नित्य पञ्चाक्षर मन्त्रका जप करना चाहिये । पञ्चाक्षर 
भगवान्‌ शिवजीका हृदय, गुह्यसे भी गुह्य और मोक्ष 
ज्ञानका सबसे उत्तम साधन है । 

न्यास तीन प्रकारका है-उत्पत्ति, स्थिति और संहार । 
१ उत्पत्ति-न्यास ब्रह्मचारियोंको करना चाहिये, २ स्थिति- 
न्यास ग्रहस्थके करनेयोग्य है, ३ संहार-न्यासके एकमात्र 
अधिकारी संन्यासी हैं । 

इसप्रकार गुरुसे प्राप्त पञ्चाक्षर मन्त्रका जप करना 
चाहिये । क्योंकि सब यज्ञोंमें जपयज्ञ उत्तम है। और सब यरोंमें 
हिंसा होती है, किन्तु जपयज्ञ हिंसारहित है । इसीसे और 
सब यज्ञ, दान, तप आदि जपयज्ञके धोडशांदाकी भी तुलना 
नहीं कर सकते | जप करनेसे देवता प्रसन्न होते हैं और 
भोग तथा मोक्ष देते हैं । यक्ष, राक्षस, पिशाच, ग्रहादि भी 
भयभीत होकर जप करनेवालेसे दूर रहते हैं । जपसे पुरुष 
मृत्युको भी जीत लेता है। 

न्यास करते समय पहले करन्यास, वाद देहन्यास 
और पीछे अङ्गन्यास करे | 

पुरश्चरणके समय मन्त्रके वर्णोसे चौगुने लाख जप करे | 
रातको भोजन करे। सब प्रकार नियमसे रहे। आसन बाँध पूर्व- 
मुख या उत्तर-मुख बैठकर एकाग्र चित्त हो मौन-भावसे 
जप करे और आदि-अन्तमें पञ्चाक्षरजपपूर्वक प्राणायाम 
करे, अन्तमें १०८ बीज ( ॐ) मन्त्रका जप करे | 


# षडक्षर चा पञ्चाक्षर मन्त्र ॐ 


i - । 
बीज | शक्ति | खर | ऋषि | वर्ण | देवता. मुख | छन्द 

४ 1 
प्रणव पार्वती, उदात्त ३० | खेत | परमात्मा | गायत्री 
29 99 99 न पीत | इन्द्र न पूर्व | 99 


> | >> निषाद शि | धूम्र | विष्णु पश्चिम त्रिषटुप्‌। 
| > |” उदात्त वा | वर्ण | र्ना |उत्तर| ११ उदात्त वा | वर्ण | ब्रह्मा | उत्तर वहती 
ई खरित| य | रक्त | स्कन्द | ऊर्ध्वं | विराट्‌ 
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(ॐ) हृदयाय नमः (न) शिरसे स्वाहा (मः) 
शिखायै वपटू (शि) कवचाय हुं (वा) नेत्राय बौषट (य) 
अत्राय फट्‌ । 

आचारहीन पुरुषका सव साधन निष्फल होता है । 
आचार ही परमधर्म और परमतप है । आचारयुक्त 
पुरुषको कहीं भी भय नहीं रहता । सदाचारके पालन 
करनेसे पुरुष ऋषि और देवतातक बन जाते हैं । मुख्यतः 
असत्यका त्याग करें, क्योंकि सत्य ब्रह्म दै, और असत्य 
ब्रह्मका दूषण है। असत्य तथा कठोर वाक्य, पेछुन्य 
(चुगली), परस्त्री, पराया धन तथा हिंसा आदिको मन-वचन- 
कमसे त्याग दे। दीर्घायु चाहनेवाला पवित्र होकर गङ्गादि 
नदियोंपर पञ्चाक्षर मन्त्रका लक्ष जप करे । दूर्वाके अङ्कुर, 
तिल और गुडूची ( गिलोय) का ददा हजार हवन करे | 
अपमृत्यु-निवारणके लिये शनिवारको अश्वत्थ-्क्षका स्पर्श 
करे और जप करे । व्याधि दूर करनेके लिये एकाग्रचित्त 
हो एक लक्ष जप करे और नित्य आककी समिधासे अशोत्तर 
शत हवन करे उदर-रोगके शान्त्यर्थ पाँच लक्ष मन्त्र जप 
करके दस हजार हवन करे | नित्य सूर्यके सम्मुख पवित्र 
जलको अष्टोत्तर शत वार अभिमन्त्रण करके पान करे । 

मोक्षकी इच्छा करनेवाला निष्कामभावसे निरन्तर 
प्रेमपूर्वक जप करे । जपके प्रभावको जानकर सदाचारपरा- 
यण हो निरन्तर निष्काम जप करनेसे अवश्य कल्याण होगा । 


इतिहास 
प्राचीन समयमै एक बार बड़े तेजस्वी वत्स नामक 


३६१ 
मुनि भ्रमण करते हुए सूतजीके आश्रममे पहुँचे । सूतजीने 
भक्तिसे प्रणाम करके पाद्य; अर्ध्यं आदि देकर मुनि- 
की पूजा की और कुशल-प्रश्नके अनन्तर सूतजीकी प्रार्थनासे 
चावुर्मास-त्रतका अनुष्ठान करनेके लिये वत्समुनि उनके 
यहाँ ठहर गये । सूतजी विनयपूर्वक उनकी सेवा करने लगे । 
महर्षि वत्स दैनिक कार्यसे निद्वत्त होकर रात्रिके समय 
अवकाश मिळनेपर सूतजीको विचित्र कथाएँ सुनाया करते थे । 


एक समय कथाके अन्तमें सूतजीने विस्मित होकर 
महर्षि बत्सजीसे पूछा कि “हे भगवन्‌ ! आपका यह शरीर 
इतना सुकुमार है ओर आप अनेक विचित्र कथाएँ कहते 
हैं । हे तात ! मुझे यह बतलाइये कि इतनी छोटी अवस्था- 
में आपने ये घटनाएँ. केसे देखीं £ हे मुनीश्वर! यह 
आपकी तपस्याका प्रभाव है अथवा किसी मन्त्रका फल 
ह? 

वत्समुनि हॅसकर बोले--है सूतजी ! तुमने बहुत 
ठीक पूछा । यह मन्त्रका ही प्रभाव है । में प्रतिदिन 
शिवजीके समीप उनके घडक्षर मन्त्रका आठ हजार जप 
किया करता हूँ । इसीके प्रभावसे मेरी युवावस्था तीनों 
कामें एक-सी रहती है और मुझे सदेव भूत-भविष्यका 
ज्ञान बना रहता है | मेरा जन्म हुए एक हजार वर्ष हो 
गये । हे महामते ! सदाशिवजीकी प्रसन्नतासे मैंने जिस- 
प्रकार सिद्धि प्राप्त की है, इसका वृत्तान्त में विस्तारसे तुम्हे 
सुनाता हूँ । 

एक वार वनोंमें भ्रमण करते-करते मैं महर्षि देवरात 
ऋषिके आश्रमपर पहुँचा । ऋपिके मृगावती नामकी एक रूप- 
गुण-सम्पन्ना कन्या थी, उन्होंने शुभ मुहूर्तमें बडी प्रसन्नतासे 
मेरे साथ अपनी कन्याका विवाह कर दिया । में मृगावतीके 
साथ आनन्दसे रहने लगा । परन्तु मेरे भाग्यमें यह आनन्द 
अधिक कालके लिये नहीं बदा था ! 


~ 


एक दिन मृगावती अपनी सहेलियोके साथ वनमें 
विचरण करने गयी । घूमते-घूमते उसका पेर घास-फूससे 
ढके एक भयङ्कर नागके सिरपर पड़ गया । सर्पने क्रोधमें 
आकर मृगावतीको काट लिया और यह तत्काल मर गयी । 

सखियोंने आकर यह दारुण वृत्तान्त मुझे सुनाया । 
मैं यह दुःखद वृत्तान्त सुनते ही हाहाकार करता घटना: 
स्थलपर जा पहुँचा और अपनी प्राणप्रियाको निर्जीव 


३६२ 


देख छाती पीट-पीटकर विलाप करने और करुणखरसे 
रोने लगा । 


इसप्रकार हृदय-विदारक विलाप करते-करते दुखी 
'होकर मैने चिता बनायी । मृगावतीके शरीरको उसपर 
रखकर आग लगा दी और खयं भी उस चितापर चढ्ने 
लगा । इतनेमें ही मेरे कुछ मित्र इस दारुण बृत्तान्तको सुन- 
कर यहाँ पहुँच गये और उन्होने मुझको समझा-बुझाकर 
आस्महननरूपी दुष्कर्मसे रोक लिया एबं आश्रममें ले गये। 
आंघीराततक तो में किसी प्रकार विलाप करता हुआ 
आश्रममें पड़ा रहा; पर ज्यों ही मेरे समीपवर्ती लोग सो 
गये, त्यों ही मैं कान्ताके वियोगमे विलाप करता हुआ 
आश्रमको त्यागकर निर्जन वनकी ओर निकल पड़ा । 
लेकिन वे मुझे फिर पकड़ लाये और आश्रममें लाकर 
फटकारते र उन्होंने कहा--हे कामिन्‌ ! तुमको धिक्कार 
है, ब्रहि होकर तुम ख्रीके लिये इस तरह रोते हो ! 
हम, तुम और संसारके सब प्राणी जो भूमिमें उत्पन्न हुए 
हैं, वे सत्र मरेंगे | इनके लिये विळाप करनेसे कया लाभ ! 
किसीके साथ बहुत दिनतक एकत्र वास नहीं होता । दूसरो- 
0111 कहे, अपने शरीरका भी अधिक दिनतक साथ 
नहीं रहता । खोई हुई वस्तु, बीती हुई बात अथवा मरे 
हुए प्राणीके लिये जो पुरुष सोच करता है वह इस 
लोक और परलोकमें दुःखका पात्र होता है। 


dois आनेपर मेरा दुःख कोपरूपमें परिणत हो 
गया और आँखोंके सामने आये i 
मारनेकी प्रतिज्ञा की । Leaman 


एक रात्रिको मैं रोता-पीरता फिर निकलकर बहुत दूर 
> गया । इधर जब मेरे मित्रोंकी नींद खुली तो वे 
इशे न पाकर बहुत दुखी हुए और खोजने निकले । 
खोजते-खोजते किसी प्रकार मेरे समीप पहुँचे और मुझे 
आश्रमम पकड़ लाये । इसके अनन्तर आश्रममें रहकर 


€ 
सपजातिका बिनाश करना ही मैंने अपने जीवनका एकमात्र 
कर्तव्य बना लिया | 


उसी दिनसे मैं ब्राह्मणबृत्तिका परित्यागकर - 
सा डण्डा ले सापोंकी खोजमें निकला | 4 र] 
बढ़े, विषेले, काळे, पीले, जैसे भी साँप पड़े वे सब मेरे 
दण्डप्रहारसे कालके गालमें पहुँच गये | इसप्रकार असंख्य 
सर्पोको मारता हुआ मैं एक दिन एक सरोवरके समीप जा 


# शचं भवानीसहितं नमामि # 


पहुँचा । वहाँ मुझे एक बूढ़ा, बनेला साँप दिखायी दिया । 
उसको देखते ही मैंने मारनेके लिये अपना डण्डा सम्हाला | 

अपने सिरपर कालको सवार देखकर उस वृद्ध सपने 
नम्रतापूर्वक कहा कि 'हे ब्राह्मणसत्तम ! मैं यहाँ एकान्तमें 
पड़ा अपना जीवन व्यतीत करता हूँ । न किसीसे बोलता 
हूँ और न किसीको कोई कष्ट ही पहुँचाता हूँ । फिर मुझ 
निरपराधी बूढ़ेकी आप क्यों मारते हैं १? 

उसने मुझसे बहुत प्रार्थना की, पर मैंने अपना डण्डा 
उसपर चला ही दिया । डण्डा लगते ही सर्पका शरीर तो 
न जाने कहाँ चला गया और मुझे अपने सामने सूर्यके समान 
तेजस्वी एक महापुरुष दिखायी पड़ा | यह घटना देखकर 
मुझको बड़ा आश्चर्य हुआ और में उस पुरुषको प्रणामकर 
कहने लगा कि हे महापुरुष ! मैंने कोपवश बहुत अनुचित 
कार्य किया है, कृपया मेरा अपराध क्षमा कीजिये अब 
दया करके मुझे यह बतलाइये कि आप कोन हैं और आपने 
सपेका शरीर क्यों धारण किया था १ किसीके शापसे ऐसा 
हुआ या यह आपकी एक लीलामात्र थी ! 

उस महापुरुषने प्रसन्न मनसे गम्भीर वाणीमें उत्तर 
दिया कि हे सुने ! में आपको अपना पूरा वृत्तान्त सुनाता 
हुँ । आप ध्यानपूर्वक सुननेकी कृपा करें । 


इससे पूर्वजन्ममें मैं चमत्कारपुरमें निवास करता था । 
ईश्वरकी दयासे मैं परम तेजस्वी एवं धन-धान्यसे समृद्ध था । 
उसी नगरमे सिद्धेश्वर महादेवका विशाल मन्दिर था । एक 
दिन बड़े उत्साहे साथ उस दिवालयमें उत्सव मनाया गया । 
यहाँपर नाना प्रकारके बाजे बजते थे, जिनकी ध्वनिसे सारा 
आकाश भर गया था । उस आवाजको सुनकर हजारों दोष 
तथा अन्य शिवभक्त दूर-दूरसे वहाँ आ पहुँचे । उनमैसे कुछ 
केवळ एक बार भोजन करते, कुछ सूखे पत्ते चबाकर निर्वाह 
करते, कुछ केवळ जल पीकर रहते, कुछ वायु पीकर ही 
सन्तुष्ट रहते और कुछ एकदम निराहार रहकर भगवान 
शङ्करका ध्यान किया करते थे । 

सब भक्त भगवान्‌ सिद्धेश्वरकी वन्दनाकर उनके 
सामने बैठ जाते और अनेक देवर्षियों, ब्रह्मर्षियों तथा 
राजर्षियोंकी दया, धर्म, सत्य आदिके उपदेश देनेवाली 
विविध प्रकारकी कथाएँ कहते-सुनते थे । भक्तिपूणे हृदय- 
वाले कितने ही साधुजन बत्य, गान, वादन आदिमें मग्न 
हो जाते। कुछ धनिक लोग दीन, अन्ध और दरिद्रोंको 
धन देकर सन्तुष्ट करते थे | 


+ षडक्षर वा पञ्चाक्षर मन्त्र ऋ 


उस समय जवानीके मदमें चूर मैं भी अपने मित्रके 
साथ तमाशा देखनेकी गरजसे वहीं जा डटा । में अज्ञानसे 
अन्धा हो रहा था । मेरे हृदयर्मे शिवकी भक्ति तो थी नहीं; 
मैं केबल उस उत्सवमें विघ्न डालकर आनन्द लूटना चाहता 
था । अन्तमें मैंने जीम लपलपाते हुए एक बड़े लम्बे भयङ्कर 
जलसर्पको उठाकर उन लोगोंके बीचमै फेंक दिया । सॉप- 
को देखते ही सब लोग डरके मारे इधर-उधर भाग 
गये । केवळ एक सुप्रभ नामक महान्‌ तपस्वी परमात्मा- 
के ध्यानमें निमग्न, समाधि लगाये बेठे रहे। वहाँ वे 
कमलासनपर विराजमान, अनिन्द्य, अभेद्य, जरा-मरणसे 
रहित, वेदनाथ महेश्वरके ध्यानमें लीन थे । परमानन्दसे 
उनकी आँखोंसे आँसू बह रहे थे। सारा शरीर रोमाञ्चित 
हो रहा था । इस खितिमै उन महामुनिको कहाँ क्या हो 
. रहा है, इसका लेशमात्र भी ज्ञान नहीं रह गया था | 


सर्पको और कोई तो मिला नहीं, यही समाधिस्थ 
मुनि मिले । उसने इनके शरीरको भलीभॉति जकड़ लिया । 
इसी बीचमें सर्वशास्रपारङ्गत, परमतपस्वी श्रीवर्धन नामक 
उनके शिष्य वहाँ आ पहुँचे । पूज्य गुरुदेवके शरीरको 
सर्पसे जकड़ा हुआ और मुझे उनके समीप ही खड़ा 
देखकर उन्हें बड़ा क्रोध आया । उनकी आँखें लाल हो 
गयीं, होंठ फड़कने लगे और क्रोधक्रे मारे आँखोंमें 
आँसू भर आये । वे अत्यन्त कठोर स्वरमें कहने लगे 
कि “यदि मैंने तीब्र तप किया हो, सच्चे हृदयसे गुरुकी 
शुश्रुषा की हो और निर्विकल्प-चित्तसे भगवान्‌ महेश्चरका 
ध्यान किया हो तो यह ब्राहणाधम इसी समय सर्पयोनिको 
प्राप्त हो जाय ।' उन महातपस्वीका वचन अन्यथा केसे 
हो सकता था ! झाप देते ही सैं मनुष्यसे सर्प बन गया । 


कुछ देर वाद सुप्रभ मुनिका ध्यान टूटा। उन्होंने 
अपने झारीरमें लिपटे हुए एक भयङ्कर सपंको और पास ही 
सर्पके आकारमे मुझे तथा अपने आस-पास भयभीत 
जनसमुदायको देखा । ठरन्त सब बातें उनकी समझमें 
आ गयीं । वे मेरी ओर कृपापूर्ण दृष्टिसे देखते हुए श्रीवर्धन- 
से बोले, वत्स ! तुमने इस दीन ब्राह्मणको शाप देकर 
तपस्वियोके योग्य कार्य नहीं किया । जो मान और 
अपमानको समान समझता है, पत्थर और सोनेमे भेद नहीं 
देखता, शत्रु और मित्रको एक-सा मानता है, वही तपस्वी 
सिद्धपद पा सकता है। तुमने बिना समझे-बूझे इसको शाप 
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दे दिया, अतएव इसके सत्र अपराध क्षमा करके इसे शाषसे 
मुक्त कर दो । 


परम सत्यवादी श्रीवर्धनने हाथ जोड़कर विनयपूर्वक 
कहा कि हि पूज्यपाद गुरुवर ! अज्ञानसे अथवा ज्ञानसे मेरे 
सुखसे जो कुछ निकल गया वह कभी अन्यथा नहीं हो सकता । 
इसके लिये आप मुझे क्षमा करें । जब हँसीमै भी मेरे मुखसे 
निकले हुए वचन झे नहीं हुए हैं. तो शापके निमित्त कहे 
गये वाक्य कैसे झूठे हो सकते हैं ! सूर्यदेव चाहे पूर्य दिशा- 
को त्यांगकर पश्चिम दिशामें उदित हो जायँ, अगाध और 
अनन्त महासागर सुखकर मरुस्थळ बन जाय, सुमेरु 
पर्वत नष्ट हो जाय; पर मेरा वचन मिथ्या नहीँ हो सकता । 
आप मेरी इस धृश्ताको क्षमा करके मुझे अनुण्हीत करें ।? 


महर्षि सुप्रभने कहा कि “में अच्छी तरह जानता हूँ 
कि तुम्हारे वचन मिथ्या नहीं हो सकते । तुम्हें इसप्रकार 
उपदेश देना इस समयके. लिये नहीं, बल्कि इसलिये है 
कि भविष्यमै कभी तुम्हें ऐसा करनेका साहस न हो। 
गुरुका यह कर्तव्य है कि वह वयस्क शिष्यपर भी सदा 
शासन करता रहे । तुम तो अभी बालक हो, तुम्हें उपदेश 
देना तो मेरा परम कर्तव्य है । क्षमासे सब सिद्धियाँ प्रास होती 
हें । तपस्वियांके लिये तो क्षमासे बढ़कर कोई शास्त्र है ही 
नहीं । पापीके प्रति भी अपने मनमें पाप-घुद्धि न लानी 
चाहिये । उपकार करनेवालेके प्रति जो सजनता प्रकट 
करता है, उसमें क्या विशेषता है १ जो मनुष्य अपकार 
करनेवालेके साथ उपकार करता है, वास्तवमें वही साधु है ।? 


इसप्रकार अपने झिष्यको अनेक प्रकारके उपदेश 
देकर वे ऋषि मुझसे कहने छो--'हे भाई ! तुम्हारी यह 
दशा देखकर मुझे वड़ा दुःख है । परन्तु अब कोई उपाय 
नहीं है । इस सत्याश्रितका कथन त्रिकालमें भी अन्यथा 
नहीं हो सकता । अतः तुमको सर्पयोनिसे मुक्त होनेके लिये 
कुछ समयकी प्रतीक्षा करनी ही पड़ेगी ।? 


तत्र मैंने बड़ी नप्रताके साथ पूछा कि हे महाराज! 
मैं बड़ा अज्ञानी और दीन हूँ । मुझपर कृपाकर ब्रतलाइये 
कि इस झापका अन्त कब्र होगा १? 

महर्षि सुप्रभने कहा कि “जो व्यक्ति शिवालयमें एक घड़ी- 
भर नृत्य, गीत आदि करता है उसके पुण्यका पारावार नहीं 
रहता और जो उत्सवमें एक घड़ीभर भी विन्न करता है उसके 
पापका ठिकाना नहीं रहता | तुमने इस महोस्सवमें विज्ञ 
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डालकर घोर पाप किया है, अब केवल बातोंसे काम नहीं 
चलेगा। मैं उपाय बताता हूँ, उसके करनेसे ही इस घोर पातक- 
से .छुटकारा मिल सकता है | बह उपाय है शिव-धडक्षर 
मन्त्रका जप । शिवजीके “३० नमः शिवाय? इस षडक्षर मन्त्रके 
जप करनेसे ब्रह्महत्या-जनित पापसे भी मुक्ति मिल जाती 
है। षडक्षर मन्त्रका यदि दस बार जप किया जाय तो 
एक दिनके सब पाप दूर हो जाते हैं, बीस बारके जप 
करनेसे सालभरके पाप नष्ट हो जाते हैं । इसलिये यदि 
तुम जळमें बैठकर इसी मन्त्रका जप करो तो घीरे-घीरे 
ठम्हारे सब पाप नष्ट हो जायँगे । कुछ दिनोंके अनन्तर 
वत्स नामक एक ब्राह्मण आवेंगे । उनके डण्डेकी चोट खाते 
ही तुम्हें इस योनिसे मुक्ति मिल जायगी ।? 
महर्षिके उपदेशसे में तमीसे इस जलाशयमें बैठा भक्ति- 
युक्त चित्तसे षडक्षर-मन्त्रका जप किया करता था | आज 
आपके प्रसादसे मुझे सर्पयोनिसे छुटकारा मिल गया । 
देखिये, मुझे ले जानेको यह देवप्रेषित दिव्य विमान आ 
रहा है । अब मैं इसीपर बैठकर परमधामको चछा जाऊँगा । 
आपने मेरा बड़ा उपकार किया है। मुझे बतलाइये कि इस 
ऋणसे मुक्त होनेके लिये मैं आपकी क्या सेवा करूँ १ 


वत्सने कहा कि यदि आप मेरा कुछ उपकार करना 
चाहते हैं तो मुझे ऐसा कोई उपाय बतलाइये जिससे मेरा 


यह दुःख दूर हो जाय और शत्रु, व्याधि, दरिद्रता आदिसे 
भी मुझे कभी दुःख न उठाना पड़े । 


उस दिव्य पुरुषने कहा कि 'हे मुने! शिवजीका घडक्षर- 

मन्त्र प्राणियोंके सव अशमोंका हरण करता है। आप उस 

मन्त्रका यथाशक्ति दिन-रात जप कीजिये। इससे आपकी 

सभी कामनाएँ पूरी होंगी और आप सब पातकोंसे मक्त 

होकर खर्ग, मोक्ष आदि जो कुछ चाहेंगे, सब अनायास ही 

आपको मिल जायगा। षडक्षर-मन्त्रके जपसे दान, तीर्थल्लान, 

तत, तप, गयाश्राद्ध और सहस्न गोदानका फल मिल जाता है। 

अधिक क्या, ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेबाले योगीको जो पद 

मिलता है । वही पद षडक्षर-मन्त्रका जप करनेवालेको भी 

मिलता है । इसलिये हे मुने ! आप षडक्षर-मन्त्रका जप 

कीजिये । इससे आपकी सत्र कामनाएँ पूर्ण हो जायँगी 
और दुःख भी दूर हो जायगा । मैंने आपको यह परमगोप्य 
मन्त्र बता दिया है। परन्तु हे द्विजवर ! यह मन्त्र तमी 
सिद्ध और फलदायक होगा, जब आप पूर्णरूपसे हिंसा- 
का परित्याग कर देंगे | सब बेदोंमें अहिंसा ही परमधर्म 


# सवं भवानीसहितं नमामि # 


बताया गया है। ब्राह्मणके लिये अहिंसाव्रतका पालन 
करना परमावइयक है | अहिंसाकों न मानकर जो मनुष्य 
जीवोंका वध करता है, उसे महाप्रलयपर्यन्त घोर नरकमें 
निवास करना पड़ता है। चर और अचर प्राणियोंकों जो 
अभय देता है, वही इस लोकमें अनेक तरहके सुख भोगकर 
स्वर्गको जाता है ।? 


उस दिव्य पुरुषका वचन सुनकर वत्सने कहा कि-मैंने 
वृद्धोके मुखसे सुना है कि हिंसाजन्य पाप सबको नहीं 
लगता । राजा लोंग वनमें असंख्य जीवोंको मारते हैं; 
किन्तु उनको इसका पाप नहीं लगता । वेद्योने मांसका 
भक्षण परम हितकर बताया है, उसके सेवनसे शरीर पुष्ट 
होता और आयुष्यकी इद्धि होती है । हे महामते ! मुझे 
इस विषयमें बडा सन्देह है । आप इसको दूर कर दीजिये। 
आप जो कहेंगे, उसे में अवश्य मान दूँगा । 


उस दिव्य पुरुषने उत्तर दिया कि यह 'मांसलोलप 
महापापियों और दुजेनोकी कपोलकल्पना है। ऐसे निर्दयी 
पापी लोग शोचनीय हैं | मांसका भक्षण करना तो परम- 
दोषावह है । मांससे न तो आयुकी वृद्धि होती और न 
बल ही बढ़ता है । इसके भक्षणसे आरोग्यलाम भी 
असम्भव है । मांसके खानेवाले भी अनेक रोगोंसे पीड़ित 
दुर्बल तथा अल्पायु दिखायी देते हैं । इसी प्रकार मांसका 
परित्याग करनेवाले मनुष्य नीरोंग और मोटे-ताजे रहकर 
पृथ्वीमें आनन्द लेते हुए दीखते हैं, उनकी आयु भी बड़ी 
होती है । अतः मांसके भक्षणसे कुछ लाभ नहीं । हाँ, हानि 
तो अवश्य ही होती है। 

मांसका भक्षण करनेवाला मनुष्य घोर नरकमें जाता 
है। घास, लकड़ी आदि स्थावर पदार्थसे तो मांस मिलता 
नहीं, प्राणीका शरीर काटनेसे ही वह मिलता है। जो कष्ट 
अपने अङ्ग काटनेसे अपनी आत्माको होता है, वही कष्ट 
दूसरेकी आत्माको उसके अज्ञोंके काटनेसे होता है। 
ऐसा समझकर जीवोंकी हत्या कभी नहीं करनी चाहिये । 
केवल उनके सौन्दर्य और उनमें दीखती हुई जगदीश्वरकी 
कारीगरीको देखना और सराहना उचित है । हिंसा 
करनेका पाप केबल एक व्यक्तिको नहीं होता, किन्तु 
आठ व्यक्तियोंको होता है। जीवको मारनेवाला, अनुमोदन 
करनेवाला, उसका मांस काटनेवाला, खरीदनेवाला, पकाकर 
तैयार करनेवाला, परोसनेबाला और भक्षण करनेवाला, 
थे आठ प्रकारके घातकी होते हैं। ये आठौं उस हिंसाजनितं 


% हरिहरात्मक रूप # 
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पापके भागी होते हैं। जो व्यक्ति मनसा-वाचा-कर्मणा कभी 
हिंसा नहीं करता, वह जरा और मरणसे रहित परमपदको 
प्रास होता है। जो केवल शाक, मूल और फलोंका खानेवाला 
हो और ब्रह्मचर्यका पूर्णरूपसे पालन करता हो; किन्तु हिंसा- 
से प्रथक्‌ न हो तो उसे किसी प्रकारका फल नहीं मिलता । 
सेकड़ों वर्ष घोर तप करनेवाले हिसक मनुष्यसे अहिंसाधर्म- 
का पालन करनेवाला दयाळ पुरुष कहीं अधिक अच्छा है । 
दयावान्‌ पुरुष जिस किसी वस्तुकी इच्छा करता है, वह 
उसे अवश्य मिल जाती है।? 

इस प्रकार अहिंसामय उपदेश देकर वह दिव्य पुरुष 


उत्तम विमानपर चढ़ च खर्गलोककी चढा गया । उसके 
चले जानेपर मेरे मनमै निष्कारण इतने सपौंको मारनेका 


बड़ा पश्चात्ताप हुआ और में अनेक प्रकारसे विलाप करने 
लगा । अन्तमे मैंने निश्चय किया कि अब मैं हिंसाका सर्वथा 
परित्याग कर शिवदीक्षा ले महेश्वरकी पूजा करूँगा। संसारके 


जितने भी सुख हैं वे तपसे बहुत शीघ्र मिल जाते हैं । 

उसी समय मैंने भक्तियुक्त चित्तसे शिवजीकी दीक्षा ले 
ली और मौन धारणकर दिन-रातका सारा समय एक वृक्षके 
नीचे बिताता हुआं सब शरीरमें भस्म रमाये षडक्षर मन्त्र- 
का जप करता विचरने लगा । अन्तमे सिद्धेश्वर महादेवकी 
शरणमें पहुँच अहर्निश उनकी आराधना और घडक्षर-मन्त्रका 
जप करने लगा । 


इस तपके ही प्रभावसे मेरा यौवन सदाके लिये स्थायी 
हो गया है । मुझे ऐसी सिद्धि प्राप्त हो गयी है कि जिससे मैं 
एक स्थानपर बैठे हुए ही दूसरे लोकोंका वृत्तान्त जान 
सकता हूँ । उसी तपके प्रभावसे मुझमें आकाशमार्गसे आने- 
जानेकी शक्ति भी आ गयी है। 

इसप्रकार सूतजीके प्रश्नोंका उत्तर देकर वत्सजी लोक- 
लोकान्तरमें भ्रमण करते हुए तथा जीवनका अनुत्तम आभन्द 
लेते हुए अन्तमें शिबलोकको चले गये ।# 


हरिहरात्मक रूप 


एक बार समस्त देवताओंके गुरु भगवान्‌ श्रीराङ्कर 
सहस वर्षपर्यन्त स्तब्धभावसे रहे । उनके इसप्रकार रहनेसे 
सारा विश्व डावाँडोल' हो गया और सम्पूर्ण देवता भयभीत 
हो गये । तब सारे देवता मिलकर भगवान्‌ विष्णुके पास 
गये और प्रणाम कर उनसे जगतूके विक्षोभका कारण पूछने 
लगे। भगवानने कहा--“चलो, श्रीमहादेंवजीके यहाँ चलें । 
ये महाज्ञानी हैं, जगतूके क्षोभका कारण अवश्य जानते 
होंगे ।? यह कहकर वे देवताओंको साथ लेकर मन्दराचलः 
पर्वतपर गये । किन्तु देखताओंने वहाँ किसीको नहीं देखा । 
तब वे भगवानसे पूछने लगे कि “शङ्कर कहाँ हें, हम तो उन्हें 
कहीँ नहीं देखते |? भगवानने  कहा--“ाङ्कर आपलोगोंके 
सामने ही तो बैठे हैं | आपलोगोंने स्वार्थवश देवी पार्वतीके 
गर्भको नष्ट किया है, इसी कारण, माठूम होता है, महादेव- 
जीने आपके ज्ञानको नष्ट कर दिया है। अब आपलोग 
पापमुक्तिके लिये तततकृच्छू नामक ब्रत करें और विधिपूर्वक 
शङ्करका पूजन करें, तब आप शाङ्करका दशन पा सकेंगे ।? 
देवताओने भगवानक्रे आदेशानुसार शरीरग्नुद्धिके लिये 
'तप्तकृच्छ्‌'व्रत किया और ब्रतकी समात्तिपर पापमुक्त होकर 


उन्होंने भगबानसे कहा कि “अब हमें कृपया दाङ्करका दर्शन 
कराइये जिससे हम उनका विधिवत्‌ पूजन कर सकें ।? तब 
भगवान्‌ मुरारिने उन्हें अपने हृदय-कमलपर शयन करनेवाले 
शिवलिङ्गका दर्शन कराया और देवताओंने उस लिङ्गका 
विधिवत्‌ अर्चन किया । यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि 
सत्त्व और तमोगुणसे आदत हरि-हर किसप्रकार एकशरीर हो 
गये । बात यह है कि देवताओको चिन्तित देखकर सर्य- 
व्यापी भगवान्‌ विशवमूर्ति हो गये । त्रिनेत्र शिवकी अर्ध॑- 
मूर्तिका डेढ़ नेत्र और द्विनेत्र विष्णुकी अद्ध॑मूर्तिका एक 
नेत्र-इस प्रकार उस हरि-हर मूर्तिके ढाई नेत्र थे; कानोमें कनक 
और सर्पके कुण्डल विराजमान थे; मस्तकपर छुँघुराले काले 
बाल और कपिशवर्णकी जटाएँ सुशोभित थीं; गरुड़ और 
बृषभका वाहन था; हार और भुजङ्गसे अङ्ग विभूषित था; 
कटिप्रदेशमें पीतवसन और गजचर्म बँधा था; कर-कमलोमें 
चक्र, कृपाण, हल, शाङ्ग, पिनाक और आजगव नामके 
धनुष, कपर्द, खट्वाङ्ग, कपाल, घण्टा और शह्ल धारण 
किये हुए थे। इसप्रकारकी हरिहरात्मक युगल मूर्तिको 


देखकर देवतालोंग परम प्रसन्न हुए और गद्गद्‌ होकर स्तुति 
करने लगे । (वामनपुराणसे) 


# इस लेखके शिवभक्त लेखकने शिवभक्तमाल पूवोषे ॥), शिवभक्तमाल उत्तराधे ॥), शिवपूजाविधान सहित ॥।), काशीमोक्ष- 
निर्णय ।-), शिवपंचा मृत ।), द्वादश ज्योतिलिंज ~) और शिवाशिव ललितावली ( शिवभजनोंकी पुस्तक) नामक बहुत ही सुन्दर और 
सस्ती पुस्तकें केवल प्रचारके उद्देश्य स्वयं लिखकर प्रकाशित की हैं । जो शिवभक्तोंकी और शिवमहत्त्वकी बातें जानना चाहते हो 


उन्हें ये पुस्तकें अवश्य पढ़नी चाहिये । मिळनेका पता श्रीगौरीशकरजी गनेड़ावाला, छपरा ( सारन ) है । 


सम्पादक 


वेदोमें शिवका स्वरूप 


( ठेखक--श्रीयुत वी० एच० वडेर, एम० ए०, एल-एल० वी ० ) 


व्हिट्नी (५॥1॥७१०४) तथा जॉन डाउसन (0०१ 
D०७%४07) प्रभति पाश्चात्य वेदविश्यारदोंका कहना है 
कि वेदोमें देवतावाचक “शिव” का कहीं नाम भी नहीं 
है; हॉ, शिवके पर्यायवाची शब्द 'रुद्रर का, जो “शिव! 
के समान ही प्रचलित है, एकवचन और बहुवचन दोर्नो- 
में प्रयोग मिलता है । महादेव शिव और उनकी रुद्र 
नामक मूर्तियोंका विकास इसी झाब्दसे हुआ है । 


ऋग्वेदके कई मन्त्रोमें अमि और रुद्रका एक ही व्यापार 
बताया गया है और मरुत्‌ नामक देवताओंको उनका पुत्र 
कहा गया है । कुछ मन्त्र ऐसे भी हैं जिनमें रुद्रका ब्यापार 
अग्निसे बिलकुल भिन्न बतलाया गया है । 


डा० वेबर (107. ९४) का मत यह है कि महादेव 
(शिव ) का खरूप अमिसे ही प्रादुर्भूत हुआ है। 

लोकमान्य तिलकने अपने “01101? नामक ग्रन्थमें 
यह प्रतिपादन किया है कि प्राचीन कालमें जब “महा- 
विषुव? की स्थिति मुगशिर-नक्षत्र (8171५8 ० Dog- 
8४३7) के समीप थी, रुद्र अथवा शिव उक्त नक्षत्रके 
अभिमानी देवता माने जाते थे । कलकत्तेके पण्डित 
केदारनाथ विनोद तथा “2010197' Hin१७।७॥m? नामक 
अंग्रेजी-पुस्तकके रचयिता श्रीयुत के० कृष्णस्वामी अय्यर 
आदि विद्वानोंका मत है कि शिव सूर्यके ही खरूप हैं । 


हिन्दुओंके त्रिदेयोमें ब्रह्मा, विष्णु और महेशकी गणना 
है । वेदोंमें महेशको “महादेव” नामसे अभिहित किया गया 
है और उनके उग्र और शान्त अथवा रिव--इसप्रकार दो 
रूपोंका वर्णन है । 


तैत्तिरीय, बाष्कल, वाजसनेयी तथा मैत्रायणीय- 
संहिताके आधारपर हम निःसन्देह यह कह सकते हैं कि 
“महादेव? रुद्रका ही पर्यायवाचक शब्द है। इसी 
निवन्धमें आगे चलकर हम यह भी बतलायेंगे कि ऋकसंहिता, 
यजुर्वेद तथा अथर्ववेदके आधारपर यह निर्विवाद सिद्ध 
किया जा सकता है कि रुद्र अथवा अभिके कुछ विशिष्ट 
स्वरूपोंका नाम ही “महादेव! है | ब्राह्मणग्रन्थो तथा पुराणोंसे 
भी इसी सिद्धान्तकी पुष्टि होती है; किन्तु प्रस्तुत निबन्धमें 


इमने केवल वेदों तथा वैदिक साहित्यमेंसे ही प्रमाण दिये 
हैं । वेदोमें रुद्र अथवा शिवके असली स्वरूपका जो वर्णन 
है उसपर सूक्ष्म विचार करनेसे हम इस निर्णयपर पहुँचे 
बिना नहीँ रह सकते कि रुद्र ही महादेव हैं और अम्नि ही 
रुद्र है, अथवा महादेव जो रुद्रका पर्यायवाचक शब्द है 
अभिका ही विशेष स्वरूप है । 


२-क्रग्वेदके निम्नलिखित प्रमाणसे यह सिद्ध होता है 
कि अमि ही रुद्र है-- 


स्वमझे रुद्रो असुरो मद्दादिवस्स्वं शर्धो मारुतं पृक्ष ईंझिषे। 
स्वं वातैररुणैर्यासि शङ्गयरश्वं पूषा विधतः पासि नुस्मना ॥ 
(ऋग्वेद २। १।६) 


अथर्ववेद (७ । ८७ । १), तैत्तिरीयसंहिता (५। 
१, ३, ४ तथा ५।७। २ ) एयं दातपथब्राहाण (६ । १ । 
३, १० तथा १।७। ३-८) से भी इसी वातकी 
पुष्टि होती है । 
इसके अतिरिक्त ऋग्वेद (१ । २७।१०, ३।२।५ 
तथा ४। ३। १) से यह प्रमाणित होता है कि रुद्रका 
एक स्वरूप अभि है। 
३-विशेषकर यजुर्वेदमें कई ऐसे मन्त्र हैं जो इस बातको 
सूचित करते हैं कि सद्रके कुछ स्वरूप अमिके ही स्वरूप हैं- 
उदाहरणतः देखिये २।६।६ और ३।५।५। 
यजुर्वैदका सम्पूर्ण रुद्राध्याय एक प्रकारसे अग्निपरक ही 
है और इससे हम यह अनुमान कर सकते हैं कि अग्नि ही 
रुद्र है और उसके उग्र और सौम्य--दो रूप हैं । 
४-महाभारत ( वनपर्व अ० २२७ ) में भी लिला है-- 
रुद्रमझि द्विजाः पाहू . स्प्रसूचुम्ततस्तु सः॥२६॥ 
५-दातपथब्राह्मण-(९ । १ | १) में रुद्रको 'शवाभि? कहा 
गया है और उनका हवन “ातरुद्रिय' और 'शान्तरुद्रिय?-- 
दोनों ही विधिसे बताया गया है। वहीं प्रखर अम्निको 
“शिरिदा?, गिरिदान्त?, “गिरिष, एवं "गिरित्रः आदि अनेक 
नामोंसे अभिहित किया गया है । निरुक्त (१० | ७। २ )में 
लिखा है--'अभिरपि रुद्र उच्यते,” अर्थात्‌ अभिको भी 
“रद्र? कहते हैं । 


ऊ चेदोंमें शिवका स्वरूप अ 


६-ऋम्वेदके द्वितीय मण्डलका तैतीसवाँ सूक्त, जो 
गत्समद-सूक्त कहलाता है, रुद्रपरक है। उसके पहले मन्त्रका 
भाय यह है--'हे मरुत्पिता, हमें सूर्य-दर्शनसे वञ्चित न 
करो ।? इससे यह सूचित होता है कि रुद्र उत्तरीय भ्रुवः 
प्रदेशकी दीर्घ रात्रिके, जो बहाँ कम-से-कम तीन मासतक 
रहती है, अभिमानी देवता हैं। आगे चलकर तीसरे मन्त्रमे 
सद्रसे यह प्रार्थना की गयी हे कि आप अन्धकारको दूरकर 
अपने भक्तोंके लिये ऐसी व्यवस्था कीजिये कि वे नीरोग 
एवं स्वस्थ रहकर अन्धकारके सुदीघकालको व्यतीत कर सकें । 

<वें मन्त्रम रुद्रको कपिशवर्ण और बभु (भूरा) 
कहा गया है । 

९वाँ मन्त्र भी इस सम्बन्धमें बड़े महत्वका है-- 

स्थिरेभिरङ्गैः -षुरुरूप उग्रो 

बश्रुः शुक्र भिः पिपिशे हिरण्यैः । 
ईशानादस्य भुवनस्य भूरे- 
ने वा उ योषदूरुद्रादसुर्यम्‌॥ 

उपर्युक्त मन्त्रमे रुद्रको “पुरुरूप? अर्थात्‌ अनेक रूप 
अथवा रङ्गवाला, असाधारण तेजस्वी एवं वभुवर्ण कहा गया 
है। यह रङ्ग आद्रा? ( 1621261188 ) नक्षत्रका खास 
रङ्ग है, जिसप्रकार “मृगशिर' ( 817118 ) नक्षत्रका खास 
रङ्ग सफेद है। 

रुद्रका रङ्ग एकदम सुनहरी है। 


७-अथर्ववेद (१३ । ४) में लिखा है कि चन्द्र, सूर्य, तारे 
आदि जितने चळ मण्डल हैं वे सब रुद्रके वशवर्ती हैं । 
इस मन्त्रमें रुद्रको “महादेव? कहा गया है और आजकल 
इस शब्दका शिवके अर्थम प्रयोग होता है। 

अथववेद (१२। ४, ५) में गोरूपिणी प्रथ्वीकी स्तुति की 
गयी है । अपना खुर उठाते समय वह “तीर! बन जाती है 
और जव अपने चारों ओर देखती है तो महादेवरूप हो 
जाती है (देखिये १२।५।१८)। वह वृद्धिङ्गत होकर 
“परिब्राजक व्रात्य? बन गया और “महादेव? कहलाने लगा 
(देखिये अथर्व १५। १। ४) | 

८-अथर्ववेदके १५वें काण्डके "वें अध्यायमें “धन्यी? के 
निम्नलिखित नाम दिये गये हैं | उनके द्वारा परिपालित 
दिज्ञाओंके नाम भी, जिनका वहाँपर उल्लेख है, सामने दिये 
जाते हैं-- 
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भव-पूर्वीय दिशाका अन्तराल । 

शर्य-दक्षिण दिशाका अन्तराल । 

पशुपति-पश्चिम दिशाका अन्तराल । 

भीम-उत्तर दिशाका अन्तराल । 

रुद्र-अधर दिशाका अन्तराल । 

महादेव-ऊर्ध्वं दिशाका अन्तराल । 

अथर्ववेदके नयें मण्डलके सातवें अध्यायमै आदरा 
“वृषभ ओर घेनु' की स्तुति की गयी है । 

महादेवको 'वृषभका बाहु? बताया गया हे(९॥ ७) ७) 

९-महादेव ही सूर्यरूप अभि अथवा लौकिक अभि हैं। 

ऋग्वेद (१ । १६४) की भाँति ३।५८ भी रहस्यमय 
है । अभीतक यह निश्चित नहीं हो सका है कि इस सूक्तके 
देवता कोन हैं । 

“चार सींगवाले वृषभने घृत उत्पन्न किया है ।? 

चस्वारि श्टङ्घाख्रयोञ्स्य पादा द्वे शोर्षे सप्त हस्तासो5स्य । 

उसके चारसींग, तीन टॉगें, दो मस्तक और सात हाथ 
हैं । पता नहीं, यह वर्णन अम्निका है अथवा सूर्यका । 

वह तीन स्थानोंमें सुरक्षित है-- 

महो देवो मत्यौन्‌ आविवेश । 


त्रिधा हितं पणिभिः यहाँ “पणि? कौन हैं इस 


च्या डय बातका भाष्यकारोंने स्पष्टी- 
चेनात्‌ एकम्‌ करण नहीं किया है । 


“च्रृतकी धाराओंके बी चोबीच एक सुनहरी सरकण्डा है | 

१०-मेत्रायणीय संहिता’ (१।६।-१) में ऋग्वेद 
(३। ५८। ३) से मिलता-जुलता ही एक मन्त्र है जो इस- 
प्रकार हैः-- 

अभियों नः पितरो हत्खन्तरमत्यो मत्येसाविवेश । 

ऋग्वेद (१०।२७ । १) तथा तैत्तिरीय संहिता (१।२-९) 
में भी इसी प्रकारका एक मन्त्र है-- 

नसो मित्रस्य वरुणस्य चक्षुषे 

महो देवाय तहतं सपर्येत्त । 
देवजाताय केतवे 

दिवस्पुत्राय सूर्याय शंसत॥ 


दूरे्शे 


“EO 


रुद्रदेवतापर आधुनिक विद्वानोंके विचार 


(सं०--पं० श्रीगणेशदत्तजी शर्मा गौड़ “विद्यावाचस्पति' ) 


वैदिक रुद्रदेवताके सम्बन्धमें पौर्वात्य तथा पाश्चात्य 
विद्वानोंने अपने जो विचार प्रकट किये हैं | उन्हें हम यहाँ 
विद्वानोंके विचारार्थ उद्धृत करते हैं-- 


१-लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक महोदयने लिखा है- 


“रुद्र तूफानका अधिष्ठाता देव है। साथ ही वह आकारा- 
का मृगव्याघ अथवा आद्रा-नक्षत्र है ।? 


(The Orion, pp. 124, 128 ) 


२-मैसूरके जज श्रीपरमशिव अय्यर अपने “कू? 
(R६७) नामक ग्रन्थमें लिखते हैं-- 


“जब मैं स्कूलमें विद्याभ्यास करता था, तब मुझे यह 
पूर्णं विश्वास था कि बिजली ही रुद्र है। रुद्र-सम्बन्धी 
कतिपय बैदिकयूक्तोंके खाध्यायानन्तर ही मेरी ऐसी धारणा 
बनी थी । मैं कृष्ण यजुबेंदीय होनेके कारण उसके रुद्राध्यायको 
पढ़कर इस निर्णयपर पहुँचा था कि वह चमकनेवाला तथा 
प्रचण्ड त्राण फेकनेवाला देव विजलीके अतिरिक्त दूसरा नहीं 
हो सकता । यह रुद्र तारक और मारक दोनों ही है । जब 
यह क्रुद्ध होता है तब इसे प्रसन्न करनेके लिये “नमन? ही 
एकमात्र उपाय है | इसीलिये रुद्राध्यायमें “नमः की 
भरमार है। 


५ इस एक रुद्र तथा अनेक रुद्रोंको पहाड़ी बिजली और 
बफका स्वरूप माननेकी भूल नहीं करनी चाहिये । यह 
रुद्रामि “असुर” अर्थात्‌ श्वासोच्छवास करनेवाला है। इसे 
मुख्यतः वायुसे शक्ति प्राप्त होती है । इसका तुषारपात ओर 
विद्युत्से सम्बन्ध है, क्योकि इसकी बड़े पहाड़ोंकी चोटियों 
तथा वहाँके बर्फीले स्थानोंमें ही उत्पत्ति मानी जाती है |? 

(The Riks, Chapters 2 870 4 ) 


३-प्रसिद्ध जर्मन विद्वान्‌ डाक्टर कुन्हने लिखा है... 

“रुद्र रात्रि, शीतकाल तथा तूफानका देवता है? 

४-मि०डाउसन महोदयने लिखा है-_ 

“यह रुद्र घोर गर्जन करनेवाला देव है, जो तूफानका 
अधिष्ठाता और रुद्रों अथवा मरुतोंका पिता है । कभी-कभी 
इसका सम्बन्ध अभिदेवसे जोड़ा जाता है। यह देवता रोग- 


प्रसारक एवं संहारक भी समझा जाता है, साथ ही इसे 
आरोग्य-प्रदायक एवं सुखदाता भी माना जाता है । यही 
मूल अङ्कुर है जिसे आगे चलकर शिवका रूप प्राप्त हो गया ।? 


५-प्रोफेसर ओल्डेनवर्ग कहते हैं--- 
(सम्भवत; रुद्र मूलतः जङ्गल और पर्वतका देवता था ।? 
६-सर मोनियर विलियम सा० लिखते हैँ-- 


धर्जनशील रुद्र तूफानोंका अधिष्ठाता हे और 
रुद्रों तथा मरुतोंका पिता और राजा है ( वेदमें रुद्रका 
इन्द्रके साथ और उससे भी अधिक अम्निके साथ सम्बन्ध 
बताया गया है । इसे सर्वभक्षक कालके साथ भी सम्बद्ध कर 
दिया गया है। इसे सर्वसंहारक माना जाता है और कल्याण- 
कारक भी । यह वायुमण्डलको पवित्र करता है, इसीलिये 
इसे आरोग्यदाता भी कहते हैं ) ।' 


७-मि० आर्थर आटोनी मॅकडानल अपनी 'वैदिकरीडर? 
( Vedic 1०9१61 ) नामक पुस्तकमें लिखते हैं 


“इस रुद्रको ऋग्वेदमें नीचे दरजेका देव माना गया है, 
क्योंकि सारे ऋमग्वेदमें केवल तीन सूक्त ही निरे रुद्र-सम्बन्धी 
हैं । उसके शरीरका वर्णन इसप्रकार किया गया है-- 
उसके होंठ सुन्दर हैं, रङ्ग बदामी है, सिरपर बड़े-बड़े बाल 
हैं | उसका शरीर सूर्यके समान देदीप्यमान है । ** ° बह 
वज्र हाथमें लिये हुए है तथा आकाशसे विद्युतरूपी प्रचण्ड 
बाण चलाता है । वह प्रायः धनुष-बाण ही धारण करता है ।? 


रुद्रका मरुतोंके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है | वह उनका 
पिता है तथा एश्नि नाम्नी गौके स्तनोंसे उन्हें उत्पन्न करने- 
वाला है । वह भयानक पशुक्रे समान नाइाकारी है । उसे 
बैल ( वृषभ ४ ) कहते हैं तथा उसे स्वर्गका लाल सूअर 
( वराह † ) बताया गया है । वह शानदार अत्यन्त बलवान्‌ 
तेज और दुर्धष दै । यह जरारहित, स्थिरयौवन है; विश्वका 


# “वृषभो वर्षिता अपाम्‌?-जो जलकी वृष्टि करता है उस भेघको 
वृषभ कहते हैं । 


+ वराह्रो मेघो भवति वराह्वारः'=मेघ । 


# शिवोपासनाकी प्राचीनता # 


स्वामी (ईशान) और पिता है। अपने शासन और 
सर्वाधिपत्यके बलसे यह मनुष्य और देवताओंके कर्मोंको 
भलीभौँति जाननेवाला है । वह औढरदानी, कल्याण- 
कर्ता और आशुतोष है । परन्तु उसे बहुधा अमङ्गलकारक 
माना गया है, क्योंकि उसका वर्णन करनेवाले सूक्तोंमें उसके 
भयङ्कर अञ एवं क्रोधका उल्लेख किया गया है । किन्तु 
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वह राक्षसके समान निरा अत्याचारी ही नहीं है, वह कष्टोंसे 
रक्षा करता तथा वर भी देता है। उसके पास हजारों 
ओषधियाँ हैं और यह वैद्योका भी वैद्य है? इत्यादि । 

हमें इन सम्मतियाँपर अपनी ओरसे कुछ मी आलोचना 
नहीं करनी है । आशा है, विवेकी पाठक इसपर स्वयं विचार 
कर लेंगे। 


००७७७ 


शिवोपासनाकी प्राचीनता 


( लेखक--पं० श्रीवासुदेवजी उपाध्याय, बी० एस० सी०) 


७ गवान्‌ शिवकी पूजाका पौराणिक कालसे बहुत 
महत्त्व चला आया है तथा महादेवजीकी गणना 
|| तीन सर्वश्रेष्ठ देवताओंमें है। प्रायः यह सब- 
॥ की धारणा है कि शिवकी पूजा इसी समयसे 
॥॥ प्रचलित हुई और पहले महादेवजीकी पूजा 
इस रूपमे नहीं थी । हिन्दुओके धर्म-ग्रन्थो- 
को न छेड़कर इस छोटे-से लेखमें शिलालेख, ताम्रपत्र, मुद्रादि 
पुरातच्यविषयक सामग्रियोंसे शिवोपासनाकी प्राचीनता 
दिखलानेका प्रयत्न किया जायगा । 


वैदिक कालमें शिवकी पूजा आधुनिक रूपमें नहीं थी 
और न महादेव या शिव-शब्दका अधिक प्रयोग ही होता था। 
ऋगवेदमें रुद्र शब्दका शिवके लिये प्रयोग मिलता है और 
जो विशेषण शिवजीके लिये प्रयुक्त हुये हैं वे प्रायः रुद्रके लिये 
मिलते हैं । (ऋ० १० । ९२ । ९ तथा १। ११४ | ९) 


सर रामकृष्ण भण्डारकरने बहुत विस्तारके साथ यह 
दिखलाया है कि रुद्रका रूप आगे चलकर शिवके रूपमें कैसे 
बदला तथा महाभारतके समय शिवलिङ्गकी पूजा कैसे प्रचलित 
हुई । [ भण्डारकर--बैष्णय तथा शेवपन्थ’, पृष्ठ १४५, 
१६० ] 

भारतके इतिहासमें पुरातत्त्वका बहुत बड़ा स्थान है । 
इससे भारतीय सभ्यताकी विशेषताका बहुत कुछ पता चला है। 
आधुनिक मोहन-जो-दड़ो तथा हरप्पाकी खुदाईने भारतीय 
धार्मिक इतिहासपर बहुत प्रकाश डाला है। सिन्धु-तटवर्तिनी 
सम्यतामें शिव-पूजाकी विशेषता दिखलायी पड़ती है। 
यहाँपर दो तरहकी शिव-मूत्तियाँ मिली हैं। पहली मूत्तिं जो 
मोहन-जो-दड़ोकी मुहरोंमें मिलती है योगावस्थामें बैठे 
“ध्यानी? शिवकी है। 


बीचमें Ss 


इसमें शिवजी बीचमें वेठे हें तथा उनके चारों ओर 
पशुकी आक्कतियाँ दै । शिवको “पशुपतिनाथ? कहते हैं, अतः बाघ, 
हाथी, गैंडा, तथा भैँसा “ध्यानी” शिवके चारों तरफ खडे हैं। 
त्रिद्यूलकी जगह शिवके मस्तकपर तीन आकृतियाँ हैं जो 
आगे चलकर अलग त्रिञ्ूलका आकार धारण कर लेती हैं। उस 
चौकोन मुहरमें शिवके सिंहासनके नीचे दो झूग भी हें । 
दूसरी मुहरमें शिवके तीन मुख हैं जो ब्रह्मा, विष्णु तथा 
महेशका बोध कराते हैं । 


“ध्यानी! शिवकी आकृतिके सिवा मोहन-जो-दड़ो तथा 
हरप्पामें बहुत-सी पत्थर आदिकी सामग्रियाँ मिली हैं जो शिव- 
लिङ्गकी मृत्तिके समान हैं । इससे यह स्वतः प्रमाणित होता 
है कि उस कालमे भी शिवलिज्ञकी पूजा होती थी। 
ऋग्वेदमें दो जगह (७। २१ । ५, १०। १० । ९९) 
“शिइन देवाः? शब्द आया है । इसका अर्थ पश्चिमीय विद्वान्‌ 
यह करते हैं कि अनार्यं लोग शिवलिङ्गके पूजक थे। 
आयाँमें जो शिवलिज्ञकी पूजा देखनेमें आती है वह अनायाँ- 
से ली गयी है | परन्तु पश्चिमीय विद्वानोंकी यह घारणा 
युक्तिसङ्गत नहीं है । यास्क तथा सायणने शिक्षका अर्थ 
(अग्रझचये” किया है। अतः इसका दूसरा अथ जो पाश्चात्योनि 
किया है, ठीक नहीं है। अभीतक इसके लिये पर्याप्त प्रमाण भी 
नहीं मिले हैं जिनसे यह सिद्ध हो सके कि आयोंने शिवलिङ्गकी 
पूजा अनार्य लोगोंसे ली है । विद्वानोंमें अभीतक इस विषयपर 
मतभेद है कि सिन्धु-तटवर्तिनी सभ्यता वैदिक सभ्यतासे पहले- 
की है या पीछेकी | परन्तु अनेक कारणोंसे यह सभ्यता 
वैदिककालसे पीछेकी मानी जा सकती है । सिन्धु-तटवर्तिनी 
सभ्यता आजसे ५ या ६ हजार वर्ष पूर्वं उस प्रदेशमें 
प्रचलित थी | अतः शिब-पूजाको भी उतनी ही पुरानी मानने- 
में कोई आपत्ति नहीं दै । पुरातस्वकी खोजमें इससे प्राचीन 


कोई स्थान नहीं मिला है जो हिन्दू-सम्वतापर प्रकाश डालता 
हो। ऐतिहासिक कालसे बौद्धधर्मकी प्रबछता हुई । इसी कालमें 
हिन्दू-घर्मम्रन्थोके अतिरिक्त पुरातत्त्व विशारदोंकों इस कालकी 
बौद्ध धर्म-सम्बन्धी भी बहुतसी वस्तुएँ प्राप्त हुई हैं। ईसासे 
२०० वर्ष पूर्व जब पुष्पमित्र सुंगने ब्राह्मण-धर्मका पुनरुद्धार 
किया, तबसे ब्राह्मण-धर्मकी प्रबलता दिनोंदिन बढ़त्ती ही गयी। 


ईसासे पूर्व पहली शताब्दीमें बेक्टियन तथा शक 
राजाओंने उत्तर-पश्चिम भारतपर राज्य किया । उनके 
सिक्कौपर वृषभके चिह्न अङ्कित हैं | राजा अपलदतस तथा 
शक राजा मोस (1(७०९४ ) की मुद्रापरका वृषम-चिहृ 
शिवके नन्दीका द्योतक है, इस सम्बन्धमें प्रोफेसर रैपसन 
(R३5०) महोदयको सन्देह है। परन्तु यह सन्देह 
युक्तिसङ्गत नहीं मालूम पड़ता । इतिहासज्ञ लोग इस 
बातको जानते हैं कि बौद्धकालसे देवताको छोड़कर उसके 
चिह्न ( 59770 )की पूजा की जाने लगी । इसी प्रथाके 
अनुसार शिवको पूजा छोड़कर लोग उन दिनों उनके चिव, 
नन्दीकी पूजा करने छगे । अतः उस समयकी मुद्राओपर 
अङ्कित वृषभको शिवका प्रतीक माननेमें कोई आपत्ति नहीं 
होनी चाहिये । कुछ समयके उपरान्त स्वयं शिवकी मूर्ति 
सिक्कोपर अङ्कित होने लगी । पार्थियन (२811181) राजा 
गोण्डाफरनिस के सिक्केपर शिवकी मूर्ति अङ्कित है, जिससे यह 
सिद्ध है कि उन दिनों उस देशमै शिव-पूजाका विशेष प्रचार 
था । [देखिये लाहौर म्यूजियमके सिकोंका सूचीपत्र- 
छट १५, नं० ४३ तथा गार्डनर छ्लेट २२, नं० ८] 


ईसवी सनकी पहली शताब्दीमें कुषाणवंशीय नरेशोंने 
एक बहुत विस्तृत राज्य कायम किया,जिसका विस्तार काशी- 
तक था। राजा वीम ब्रडफाइसीस तो शेब-घर्मको स्वीकार कर 
महादेवका उपासक बन गया, जैसा कि उसके सिक्कोको 
देखनेसे प्रतीत होता है । उनमें एक तरफ राजाका चित्र है, 
दूसरी तरफ महादेवजी नन्दीको लिये खड़े हैं। उनमें 
शिवजी त्रिशूळ तथा डमरू लिये दिखलाये गये हैं। राजा 
वीमका एक भी सिक्का ऐसा नहीं है जिसपर शिव तथा 
नन्दीकी मूर्ति न हो । उसके उत्तराधिकारी, महाराजा 
कनिष्कने तथा उसके बंशरजोने भी इसी प्रकारके सिक्के चलाये। 
महाराजा कनिष्ककी बौद्धधर्म स्वीकार करनेकी प्रसिद्धि है, 
परन्तु इसके सिक्कोपर भी शिवकी मूर्ति पायी जाती है । उनमें 
शिवजी “ईशो? (06310) या ईशके,नामसे अङ्कित हैं | उस 
मूर्तिमै महादेवजीके चार भुजाएँ हैं, जिनमेंसे एकमें डमरू 


क सवं भवानीसहितं नमामि # 


साफ दिखायी पड़ता है । [ देखिये लाहौर म्यूजियमकी 
मुद्राओंकी सूची-छऐेट १७, नं० ६५ ] । 


कुषाणवंशीय नरेशोंके सिक्कोपर शिवके लिये दूसरा नाम 
“मयासेनो? ( 22९९7० ) यानी “महेश? भी आया है। 
कुषाणबंशीय वासुदेवके सिक्केपर तो केवल चतुर्भुज शिवकी 
मूर्ति तथा नन्दीकी आकृति दिखळायी पड़ती है | उस समय 
शिवकी पूजा इतनी महत्त्वपूर्ण समझी जाती थी, अथवा इसका 
इतना अधिक प्रभाव था कि करीव दो सौ वरसतक ( दूसरी 
तथा तीसरी शतान्दीमें ) “छोटे? कुषाण तथा 'किदार' कुषाणोंने 
निरन्तर शिवको ही अपनी मुद्राओंपर स्थान दिया । यद्यपि 
पज्ञावके पूरत्री हिस्सेमें लक्ष्मीका प्रभाव अधिक था, तथापि 
उस समय शिवोपासनाकी ही प्रधानता थी । अवश्य ही इन 
तीन शताब्दियोंमें लिङ्क-पूजाकी प्रधानता नहीं दिखलायी 
पड़ती, यद्यपि इसके बाद कई सौ वर्षतक लिङ्ग-पूजाकी ही 
प्रधानता रही ऐसा प्रतीत होता है। 


बाबू काशी प्रसाद्‌ जायसवाळने नागवंश नामक एक नये 
राजवंशका उल्लेख किया है, जिसने कुषाणोंक्रे बाद तथा गुप्त 
राज्यके उत्थानक्रे पहले राज्य किया । इस वंशके राजा मध्य- 
भारतमें राज्य करते थे । इनके शिलालेखोंसे ज्ञात होता है कि 
इस वंशके आदिपुरु षने शिवलिङ्कको अपने कन्धेपर रखकर 
तथा शिवजीको परितुष्ट कर अपने वंशकी स्थापना की थी 
जिसका पता निम्नलिखित झिलालेखसे लगता है-- 
“अंसमारसन्निवेशितशिवलिङ्गोद्वहनशिवसुपरितुष्टसमुत्पादितः 
राजवंशानां पराक्रमाधिगतभागीरथ्यमलजलमूद्धाभिषिक्तानां 
दझाश्वमेघावश्रथस्नानानां भारशिवानाम्‌) [ नार प्र 
पत्रिका-भाग १३, अंक १ ] । इसीलिये इस वंशका नाम 
“भारशिव? भी पड़ा । इससे ज्ञात होता है कि नागवंशी 
नरेशोंने शिवको अपना आराध्यदेव माना था तथा वे शिव- 
लिङ्गकी पूजा किया करते थे । काशीमै एक मूत्ति भी मिली 
है जिसमें मस्तकपर शिवजीकी पिण्डी लिये हुए किसी 
पुरुषकी आकृति बनी हुई है। [“गङ्गा'-पुरातत्याङ्क, पृष्ठ ६९]। 


इनके बाद उत्तरी भारतमै गुप्त-साम्राज्यका प्रादुर्भाव 
हुआ। यह तो प्रसिद्ध है कि गुस वंशीय नरेश वैष्णव थे तथा 
उनके नामके आगे हमेशा 'परमभागवत'की पदवीका उल्लेख 
मिला है। इस कालमें विष्णु-पूजाका उत्कर्ष था, परन्तु इसका 
तात्पर्य यह नहीं है कि उस समय शिवकी पूजा नहीं होती थी । 


पुरातत्त्य-सम्बन्धी खोजसे सिद्ध है कि गुसकालमे विष्णुः 
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पूजाके साथ-साथ शिवकी भी पूजा होती थी । उस समयका 
एक शिवलिङ्ग मिला है जो लखनङके म्यूजियममें रक्खा है । 
इसको महाराजा कुमारगुप्तने तैयार कराया था । यह लिङ्ग 
कपर गोलाकार शिव-लिङ्ग है तथा इसके नीचेका हिस्सा 
चपटा है जिसपर एक लेख खुदा हुआ है । इसे 'करमदण्डा- 
की प्रशस्ति’ कहते हैं । उस कालमै शिवपूजाका प्रचार 
इतना बढ़ गया था कि जिन बाहरी जातियोंने भारतपर 
आक्रमण किया उन्होंने भी शेवधर्मको स्वीकार किया । 
गुप्तवंशी राजा स्कन्दशुसतके समयमें हूण लोगोंने कई वार 
आक्रमण किया परन्तु उसने अपनी वीरताके द्वारा उन्हें पीछे 
भगा दिया । कुछ कालके बाद हूर्णोने मध्यमारतमें एक सुदृढ 
राज्य स्थापित कर छिया । तोरमाणके लड़के मिहिरकुळ- 
ने एक छोटा सिक्का चलाया था जिसपर एक तरफ वृषभकी 
आकृति वनी हुई है तथा उसके नीचे “जयतु वृषः? लिखा 
हुआ है। मुद्रापर राजाकी आकृतिके सामने भी एक दृपाङ्कित 
ध्वजाका चिह्न दै । इससे प्रतीत होता है कि हूणोंने महादेवजी- 
को ही अपना आराध्यदेव माना तथा वे उनकी पूजा-अर्चा 
करते थे । 


गुप्तौके हासके अनन्तर उत्तरी भारतमें छठी दाताब्दी- 
में मौरवरि-राजाओंने बहुत बड़ा राज्य स्थापित किया था । 
मौरवरि-बंशके राजाओंके शिलालेखोंमें राजाओंके नामके 
साथ-साथ “परम माहेश्वर'की उपाधि मिलती है । मध्यप्रान्तके 
असीरगढ्‌ नामक स्थानमें इन्हीं राजाओंकी एक मुहर मिली 
है जिसपर नन्दीका चित्र है । नन्दीके साथ दो सेवक भी हैं। 
इससे ज्ञात होता है कि मौरवरि शिवके उपासक थे । उन्हीं 
दिनों बंगालम राजा शशाङ्कतने अपनी महत्ता स्थापित की । 
महाकवि वाणने अपने “हर्षचरित” में वर्णन किया है कि 
शशाङ्कने मौरवरि-वंशाके अन्तिम राजाको मार डाला | 
उसने बौद्धधमेका नाश करनेकी बहुत कोशिश की । कहा 
जाता है कि वह शैवधर्मको माननेवाला था । इसलिये उसने 
ब्रोधगयासे बोधित्रक्षको उखड्वाकर फॅंकवा दिया । इस वातकी 
पुष्टि उसके सिक्कोंसे होती हे । उसके सिक्कोपर नन्दीसहित 
शिवका चित्र अङ्कित है । शशाङ्कने केवल इसी तरहके 
सिक्के चलाये जिससे यह सिद्ध होता है कि वह शिवका 
बहुत बड़ा उपासक था तथा इसीलिये उसने बौद्धधर्मको 


निर्मूल करनेका प्रयत्न किया | अलन साहब ( 31181) ने 
अपनी “गुप्त सिक्कोंकी सूची? की भूमिकाके पृष्ठ १०१ में यह 
बतलाया है कि बलभीके राजाओंने भी उस शताब्दीमें 
वृषभके चित्रको अपने झण्डेपर स्थान दिया था । इसका 
कारण यही हो सकता है कि वलभी (गुजरात) के राजाओं- 
ने शेवधर्मको स्वीकार किया हो | सातर्वी शताब्दीसे लेकर 
दसवीं झताब्दीतक सारे भारतमें झिव-पूजाकी ही प्रधानता 
रही । ओहिन्दके राजाओंने भी शिवको अपना उपास्यदेव 
माना तथा अपने सिक्कोपर दृषभका चित्र रक्‍खा । इसकी 
प्रधानता इतनी बढी कि सव राजपूत-नरेशोंने भी इसी 
सिक्केकी नकलपर अपना सिक्का चलाया । नवीं सदीमें 
काइमीरमै शिवकी पूजा जोरोंपर थी | राजा अवन्तिवर्मनके 
मन्त्री सूरने एक मन्दिरमें भूतेश्वर महादेवकी मूर्ति स्थापित 
करवायी । ये राजा प्रायः शैव ही थे,यद्यपि उनके धर्मके विषयमै 
कोई विशेष प्रमाण नहीं है | इसी समयमे स्वामी राङ्कणाचायंका 
दक्षिणमे प्रादुर्भाव हुआ । इन्होने हिन्वूधर्मका झाङ्क फूँका । 
दक्षिणमें शिवकी प्रधानता दिनोदिन बढ्ने लगी । स्वामीः 
जीके उपदेशासे राजा, रङ्क, सभी शिवके उपासक बन गये । 
यों दसवीं शताब्दीमें चोलवंशीय महाराज “राजराजा? ने 
तज्ञौरमें अपने नामपर राजराजेश्वरमन्दिरका निर्माण करवाया | 
ऐसे विशाल मन्दिर हिन्दूकालमें कम देखनेको मिलते हैं । 


इसके बाद शिवकी पूजाका प्रचार इतना बढ़ा तथा शिव- 
मन्दिरोंका निर्माण इतने अधिक पेमानेमें होने लगा कि 
जिसका वर्णन इस छोटे-से लेखमें नहीं किया जा सकता । 
दसवीं सदीके पीछे प्रायः शिवकी ही प्रधानता रही। 


ऊपर लिखे पुरातच्वके प्रमाणोंसे यह ज्ञात होता है 
कि शिवकी उपासना बहुत प्राचीन हे। जहाँतक प्रमाण 
मिळे हैं, आजसे छः हजार वर्ष पूर्य मोहन-जो-दङ़ो तथा 
हरप्पामे शिवकी पूजा होती थी और उसके बाद भी शिव- 
पूजाकी परम्परा बरावर जारी रही । केवल गुप्त-नरेशोंको 
छोड़कर प्रायः सभी राजाओंने रेव-धर्मको स्वीकार कर 
शिवकी पूजाका प्रचार किया था । पौराणिक कालसे इस 
शिव-पूजाको स्वामी झङ्कराचार्यक्रे अनन्तर प्रचलित हुई 
बतलाना नितान्त दुःसाइस है । 


—— REE 


भक्त मानिक वाशगर 


हँ स महात्माने मदुराके पास वाथबुर नामक 
नच स्थानमें एक ब्राह्मणके घर जन्म लिया था । 
ड्‌ | १६ वर्षकी उम्रमें इन्होंने अपने समयके 

विद्वान्‌ ब्राह्मणोसे सारी विद्या सीख ली, 
और शैव धर्मशासत्रका विदोषरूपसे 
मनन किया । उनकी विद्या और बुद्धिकी 
प्रशंसा राजाके कार्नोतक पहुँची। राजाने उनको आदरपूर्वक 
बुलाकर अपना प्रधान मन्त्री बनाया । पाण्ड्य राजाके 
दखारमे उन्हें समस्त स्वर्गीय सुख प्राप्त थे। जब चे 
राजकीय वेप्रभूषामें अपने दरत्रारियों, सिपाहियों और हाथी- 
घोड़ोंसे घिरे हुए राजसभामें आते थे तो ऐसा जान पड़ता 
था कि पूर्ण चन्द्र तारोंके बीच सुशोभित हो रहे हैं । तथापि 
वह युवक मन्त्री अपनेको न भूला । उसे सदा याद रहा 
कि ये बाहरी सुख केवल आत्माको बन्धनमें डालनेवाले 
हैं और मुक्तिकी चाह रखनेवालोंको इनका त्याग करना ही 
पड़ेगा । जीवोंको जन्मभर असंख्य दुःख सहते देखकर 
वह बड़ा ही आर्त होता। उसका हृदय शिवको प्रास 
करनेके लिये सदा व्यग्र रहता था | वह न्यायपूर्वक राज्यको 
सुन्दरताके साथ चलाता रहा, परन्तु उसके हृदयमें सदा 
किसी ऐसे सद्गुरुसे मिलनेकी अभिलाषा बनी रहती थी, 
जो उसे मुक्तिका मार्ग दिखलाता । जिसप्रकार भ्रमर रसके 
लिये फूलोंके पास दौड़ता रहता है, उसी प्रकार वह ज्ञान- 
रसकी प्रासिके लिये विभिन्न शैव गुरुओंकी शरण लेता रहा; 
परन्तु उसके मनको किसी प्रकार सन्तोष न हुआ । एक 
दिन उसे किसीने यह सूचना दी कि एक जहाज पड़ोसके 
राजाके बन्दरमें खड़ा है जिसमें किसी दूसरे देशसे घोड़े 
आये हैं। राजाने इस बातको सुनकर काफी रुपये दे 
मन्त्रीको घोड़े खरीदनेके लिये भेजा । मन्त्रीने सिपाहियोंके 
एक दलको साथ ले प्रस्थान किया । उसके सांसारिके 
जीवनका यह अन्तिम प्रदर्शन था ! 


उसी समय केलासमें उमासे शिवने कहा कि--'हे 
प्रिये ! मैं मनुष्यरूपमें उस महापुरुषका गुरु बनने जा 
रहा हूँ जो दक्षिणके तामिल-प्रदेशको भक्ति-सुधासे 
परिष्ठावित करेगा |? वे तत्काल ही एक सघन वृक्षके नीचे 
अपनी शिष्यमण्डलीके सहित विराजमान हो गये । उस 
बन्दरके समीप वनमें भगवान्‌ शिवने.अपना आसन जमाया, 


वहाँ चारों ओर बिना ऋतुके ही वक्षलताएँ मञ्जरित और 
पुष्पित हो गयीं । चिड़ियाँ पासके व्रक्षांकी डालियां और 
टहनियोंपर कलरोर मचाने लगीं | उसी समय वह युवक 
मन्त्री अपने साथियोंके. साथ उस रास्तेसे होकर निकला 
और उसे वनमेंसे शिव-स्तोत्रोंकी ध्वनि सुनायी पड़ी । 
उसने अपने एक अनुचरको उस दिव्य गानका पता 
लेनेके लिये भेजा । थोड़ी ही देरमें उसे ज्ञात हुआ कि साक्षात्‌ 
शिवके समान एक महात्मा वनमें एक बड़े वटके नीचे 
विराजमान हैं । तुरन्त वह घोड़ेसे उतर पड़ा और विनीत 
भावसे उन महात्माकी ओर अग्रसर हुआ । उनके तीसरे 
नेत्रकी ज्योतिसे जान पड़ता था कि वे साक्षात्‌ शिव हैं। 
उसने पता लगाया कि वे महात्मा अपने शिष्योंको किस 
धर्मका उपदेश कर रहे हैं । अन्तमें यह भक्ति-धर्ममें दीक्षित 
हुआ और समस्त सांसारिक ऐश्वयौंका त्यागकर गद्गद्कण्ठसे 
आँसू बहाते हुए गुरुके चरणोंपर गिर पड़ा। सद्गुरुके 
द्वारा साधनपथमें अग्रसर होनेके पश्चात्‌ ही वह जीवन्मुक्त 
हो गया । उसने तनमें भस्म रमा, जटाजूट धारण किया । 
यही क्यों, उसने जो कुछ द्रव्य राजासे घोड़े खरीदनेके 
लिये लियां था उसे वहाँ सन्तौकी सेवामें लगा दिया । 

राजपुरुषोंने आकर उसे रोका और कहा कि राजाके धनको 
दान करनेका तुम्हे कोई अधिकार नहीं है । परन्तु मन्त्रीने 
उत्तर दिया--“तुम लोग मुझे पुनः सांसारिक झंझटोंमें 
क्यों घसीटते हो ?? इसपर वे लोग मदुरा लौट गये और 
राजासे जाकर इस युवक मन्त्रीका सारा हाल कह सुनाया । 
राजा बहुत ही कुपित हुआ और एक कड़ी आज्ञा लिखकर 
मन्त्रीको शीघ्र ही दरवारमें उपस्थित होनेका हुक्म दिया । इस- 
पर मन्त्रीने जवाब दिया कि-“में शिवको छोड़कर किसीको 
राजा नहीं मानता, उनके पाससे तो यमके दूत भी मुझे 
नहीं ले जा सकते ।? 


तथापि शिवने उससे कहा कि डरो मत, मदुरा लौट 
जाओ और राजासे जाकर कह देना कि घोड़े ठीक समयपर 
उसके यहाँ चले आयेंगे । अनन्तर शिवने उसे एक सुन्दर 
सवारी और एक बहुमूल्य लाल देकर बिदा किया । 

राज्यमें पहुँचनेपर पहले तो राजाको विश्वास हो गया 
था कि उसके घोड़े आ जायेगे, परन्तु दूसरे दरबारियोंके 
मु हसे मन्त्रीकी सारी कहानी सुनकर उसको सन्देह हुआ 


ॐ भस्मविधि और माहात्म्य # 


और घोड़ोके आनेकी निश्चित तिथिसे दो दिन पूर्य ही उसने 
उसको ( मन्त्रीको ) ) कैदखानेमें डलबा दिया । 
परन्तु भगवान्‌ शिव अपने झिष्यको नहीं भूले थे । 
उन्होंने एक झुण्ड गीदड़ोंका इकट्ठा कर उन्हें घोड़ोंके रूपमें 
बदल डाला | और देवताओंको साईंसके भेषमें बदलकर 
स्वयं उस सोदागरका रूप धारण किया जो उन घोड़ोंका 
मालिक था । राजा इनको देखते ही बहुत प्रसन्न हुआ 
और मन्त्रीसे क्षमा मागते हुए उसे मुक्त कर दिया । घोड़े 
खोल-खोलकर राजाके अस्तवलमें भेज दिये गये और वेष 
बदले हुए, देवताओंने भी अपना रास्ता लिया । 
सुबह होनेके पहले ही गीदड़ोंकी भयानक आवाजसे 
सारा नगर जाग उठा । घोड़े अब पुनः गीदड़ हो 
गये और इसके साथ ही एक और आफ़त यह हुई 
कि वे अस्तब्रळके घोडौंको काटने लगे । राजाको माळूम हो 
गया कि उसके साथ धोखा किया गया है, उसने उस 
्त्रीको पकड्वाकर उसके सिरपर पत्थर, रखकर धूपमें 
खड़ा करा दिया । मन्त्रीने प्रझुकी प्रार्थना की । शिवने 
इसके बदलेमे अपनी जटासे गङ्गाकी धारा बहाकर 
नगरको जळमम कर दिया। अब राजाको अपनी भूल 
सूझी, उसने उस महात्मा (मन्त्री) को एक प्रतिष्टित 
पदपर बिठा दिया और नगरकी रक्षाक्रे लिये बाँध 
बँधवाने लगा । यह काम हो जानेपर राजाने अपना राज्य 
उस महात्माकी भेंट कर दिया | परन्तु मानिक्क याशगरने राज्य 
भोगनेकी अपेक्षा यहीं जाना अच्छा समझा जहाँ उसने भगवान्‌ 
शिवका पहले पहल दर्शन किया था । वहाँ उसने गुरुके 


चरणोंका आश्रय लिया । शिवका काम अत्र हो गया था, 
वे कैलास चले गये और उन्होंने तामिळ-प्रान्तमें भक्ति-धर्मके 
प्रचारका काम अपने इस भक्तके ऊपर छोड़ दिया । 


तत्रसे ये महात्मा शिवजीका गुण गाते नगर-नगर 
घूमने लगे । इससे उनकी बडी ख्याति हुई । अन्तमें 
वह उस तीर्थभूमि--चिदम्बरमूमे पहुँचे जहाँ शिवका 
देनिक नृत्य होता था, और जहाँ व्याघ्रपाद नामक महात्मा- 
का निवासस्थान था । यहाँ वह महात्मा प्रभुके अन्तिम 
मिलनतक पड़े रहे । 

कुछ दिनोंके बाद एक अज्ञात महान विद्वानने अकस्मात्‌ 
प्रकट होकर सिंहलके विद्वान्‌ भिक्षुओंको पराजित किया 
और इन महात्माके मुखसे निकले हुए दिव्य ज्ञानको 
लिपिबद्ध किया और यह काम पूरा होनेके बाद वह अन्तर्धान 
हो गया । यह शिवके सिवा दूसरा कोई न था । शिव ही 
देवताओको आनन्दित करनेके लिये इस संगीतको शिवलोकमें 
ले गये । दूसरे दिन प्रातःकाल शिबजीके हस्ताक्षरसहित एक 
पूरी प्रति देवमन्दिरमें पड़ी मिली । मन्दिरके सत्र भक्त 
उन महात्माके पास इस रहस्यको समझनेके लिये पहुँचे । 
वे उन सत्रको अपने पीछे-पीछे खर्ण-मन्दिरमें शिवमूर्तिके 
पास लिवा ले गये और “इसका यही अर्थ है? इतना 
कहकर वे खयं अन्तर्धान हो गये और उनका शरीर मूर्तिके 
रूपमै रह गया । इसके पश्चात्‌ उनका फिर किसीको दर्शन 
न मिला । माणिक्यकी एक सुन्दर मूर्ति अब भी दक्षिणके 
तिरोचेनगोड़के एक मन्दिरमे विराजित है । 
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भस्मविधि और माहात्म्य 


( कालार्निरुद्रोपनिषद्से ) 


जिन रुद्रभगवानकी विभूति (भस्म ) ब्रहमज्ञानके उपाय- 
रूपमै बखानी गयी है, और जो अपना भजन करनेवालों- 
को निज स्वरूप दे डालते हैं, उन कालाम्रिरूप रुद्रकी मैं 
शरण जाता हूँ, ओम्‌ । 

कालाग्निरुद्रोपनिषदके प्रवत्तक अग्नि ऋषि हैं, अनष्टप 
छन्द है, श्रीकाळार्निरुद्र देवता हैं, और श्रीकालायिरुद्रकी 
प्रसन्नताके लिये भस्मका त्रिपुण्ड धारण करना “विनियोग? 
( उपयोग ) हे । 

सनत्कुमारने भगवान्‌ कालाम्निरुद्रसे पूछा कि--हे 
भगवन्‌ ! त्रिपुण्डू-घारणकी विधिको तच्वसहित बताइये । 


उसमे कोन-सा द्रव्य ओर कितना स्थान अपेक्षित है और 
त्रिपुण्डका क्या प्रमाण है, उसमें रेखाएँ कितनी होती हैं, 
उसके मन्त्र. क्या हैं, शक्ति क्या है, देवता कौन है, कर्ता 
कौन है और उसके धारण करनेसे क्या फल मिलता है! 

भगवान्‌ काछामिरुद्रभे उनको उत्तर दिया--अग्निहोत्र 
अथवा आवसथ्य, याग, ग्हशान्ति आदिमें कहे हुए ( शुष्क 
गोमय ), पीपल, खैर इत्यादिकी समिघासे बना हुआ 
भस्म ही अपेक्षित द्रव्य है । उसे-- 

ॐ सद्योजातं प्रपद्यामि सद्योजाताय चे नसो नसः । 

अवे भवेनातिभवे भवस्व सां भवोद्धवाय नमः ॥ 
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ॐ चामदेवाय नमो ज्येष्ठाय नमः श्रेष्ठाय नमो रूद्राय 
नसः कालाय नमः कळविकरणाय नमो बलविकरणाय नमो 
बलाय नमो बळप्रसथनाय नमः सर्वभूतदमनाय नमो 
सनोन्मनाय नमः ॥ 

3» अघोरेभ्योऽथ घोरेभ्यो घोरघोरतरेभ्यः सवेभ्यः 
सवरार्वैभ्यो नमस्ते अस्तु रुद्ररूपेभ्यः ॥ 


ॐ तत्पुरुषाय विद्महे महादेवाय धीमहि तस्नो रुद्रः 
चोदयात्‌ ॥ 

श ईशानः सर्वविद्यानाम्‌ ईश्वरः सर्वभूतानां बरह्माघि- 
पत्तिजेह्मणो बरह्मा शिवो मेऽस्तु सदाशिवोम्‌ ॥ 


इन पाँच ब्रझसंज्ञक मन्त्रोसे बायें हाथमे लेकर 
दाहिने हाथसे ढॅके और-- 


२० अभिरिति भस्म, वायुरिति भस्म, व्योमेति भस्म, 
जलमिति भस्म, स्थलमिति भस्म | 

"णइस मन्त्रसे अभिमन्त्रित करे । तत्पश्रात्‌-- 

सानस्तोके तनये मान आयुषि मानो गोघु मानो 
अइवेशु रीरिपः मानो वारात्रुदभामिनोम्बधी ई निष्सन्तः 
सदमिस्वा हवामहे । 

“इस मन्तरसे समुद्धार कर “मानो महान्तमुत? इस मन््र- 
दारा जलम सानकर, फिर भस्मको दोनों हाथोंसे मले और 
“याथुषस्‌०? इस मन्त्रसे 

स्‌. इस मन्त्रसे मस्तक, ललाट, वक्षःस्थल तथा 
कन्धोपर, “5यायुषे:?, “यम्बकैः?, “त्रिशक्तिमिः” इत्यादि तीन 
मस्त्रोसे तीन-तीन रेखाएँ खींचे। वेद' जाननेवालोंने सब 


# सबं भवानीसहितं नमामि # 


वेदोंमें इस व्रतको “शाम्भव” ब्रत कहा है। इसलिये मुमुक्षु को 
इस ब्रतका आचरण करना चाहिये, जिससे पुनजेन्म न हो । 
इसके पश्चात्‌ सनत्कुमारने इस निपुण्डू-घारणका प्रमाण 
पूछा, तब भगवान्‌ कालाग्निरुद्र बोले--ललाटसे लेकर नेत्र- 
पर्यन्त और मस्तकसे लेकर भूकुटीपर्यन्त तथा मध्यमें, इस- 
प्रकार तीन रेखाएँ होती हैं । इनमेंसे पहली रेखा गार्हपत्य 
अग्नि) अकार, रजोगुण, भूलोक, देहात्मा, क्रियाशक्ति, 
ऋग्वेद, प्रातःकालीन सवन ( हवन ) एवं महेश्वर देवताका 
स्वरूप है । द्वितीय रेखा दक्षिणासि, उकार, सत्त्वगुण, 
अन्तरिक्ष, अन्तरात्मा, इच्छाशक्ति, यजुर्वेद, मध्याह्नके सवन 
एवं सदाशिव देवताका स्वरूप है । तीसरी रेखा आहवनीय 
अभि, मकार, तमोगुण, स्वर्गलोक, परमात्मा, ज्ञानशक्ति, 
सामवेद, तीसरे सवन और महादेव देवताका स्वरूप है । 
इसप्रकार जो कोई विद्वान्‌ ब्रह्म चारी, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ, 
अथवा संन्यासी उपर्युक्त विधिसे भस्मका त्रिपुण्ड करता है वह 
महापातको तथा छोटे पार्पोको नष्ट कर पवित्र हो जाता है 
तथा उसे सब तीथोंमें स्नान करनेका फल मिल जाता है । बह 
सारे वेदोंका अध्ययन कर चुकता है, सब देयोंके रहस्यको 
जान जाता है और वह निरन्तर सर्व रुद्र-मन्त्रोके जापका 
भागी बन जाता है। वह सत्र भोगोंको भोगता है तथा 
देहत्यागे अनन्तर शिव-सायुज्य मुक्ति लाभ करता है | 
उसे पुनर्जन्म धारण नहीं करना पड़ता, यही भगवान्‌ 
कालामिरुद्रने कहा है । जो मनुष्य इस उपनिषद्का अभ्यास 
अथवा पाठ करता है उसे भी यही फल प्राप्त होता है। 
ओं सत्यम्‌। ( अनु०--इन्दुलाल ) 


हिन्दी-साहित्यमें शिव 


(लेखक--श्रीगिरिधारीलाल झँवर “अविनाश?) 


4 यपि अभीतक संस्कृतकी तरह हिन्दीमें शिव- 
है| सम्बन्धी किसी महाकाव्य अथवा खण्डकाव्य- 
$ की रचना नहीं हुई, तो भी हिन्दीमे शिव- 
साहित्यका अभाव नहीं है ।यों तो हिन्दी में 
शिव-विषयक रचना प्रायः सभी रसोंमें थोड़ी- 
बहुत हुई है; पर प्रधानतः हास्य, वीर ( दान- 
वीर ), भयानक, रौद्र--इन्हीं चार रसौमै अधिक हुई है। 

हिन्दीमै शिवका रूप “जटाजूट्सहित, अद्भमें सरपोको, 
सिरपर गङ्गाजीको और ललाटपर चन्द्रमाको धारण किये 
हुए, दिगम्बरवेश, कमी-कभी -गछाला पहने, बायें हाथमें 


डमरू और दाहिनेमें त्रिश्वूल लिये, सर्वाङ्गमं भस्मलेपन किये, 
नीलकण्ठ, केलासवासी ( इमशानवासी भी ), प्रेत, भूत, 
पिशाच आदि गणोंके साथ, वामाङ्गमे पार्वती और दाहिनेमें 
गणेश और कार्िकेयके सहित तथा सामने हाथ जोड़े 
नन्दीके सहित”, प्रायः ऐसा ही चित्रित किया जाता है । 
शिवजीका स्वभाव हिंन्दी-रचनाओंमें प्रायः इसप्रकार वर्णन 
किया गया है कि वे पलमें प्रसन्न और पलमें अत्यन्त क्रुद्ध 
हो जाते हैं | जिस समय वे क्रुद्ध होते हैं उस समय वे अपना 
तृतीय नेत्र खोल देते हैं और उसकी ज्वालासे सारा संसार 
भस्म हो जाता है। यही उनकी प्रलयङ्करी मूर्ति है। इसके 


# हिन्दी-साहित्यमे शिव # 


साथ-ही-साथ शिवजीको औदढरदानी, पूर्णयोगी और 
देवाधिदेव भी कहा गया है । 

शिव*विषयक रचना सबसे अधिक जिस रसमें पायी 
जाती है वह है हास्यरस । यदि हम कहें कि हिन्दीमे हास्य- 
रसकी उत्पत्ति शिवजीने ही की है तो भी कोई अत्युक्ति 
न होगी । हास्यरसमै कविता करनेवाला शायद ही कोई 
ऐसा कवि होगा जिसने शिव-विषयक दो-चार कवित्त न 
लिखे हो--शिवजीसे ठठोली न की हो । देखिये महाकवि 
पद्माकर भोलेबाबाके परिछनका केसा सुन्दर चित्र खींचते हैं- 


हँसि-हँसि भजे देखि दूरुह दिगम्बरकों, 

पाहुनी जे आदे. हिमाचलके उछाहमें। 
कहे “पदमाकर” सु काहुसें कहे को कहा, 

जाई जहाँ देखे हँसे सोई तहाँ राहमें ॥ 
मगन भगेडै हँसे नगन महेश उ, 

औरै हँसेऊ हँसे हँसीके उमाहमें। 
सीसपर गंगा हँसे भुजनि भुजंगा हँसे, 

हाँसहीको दंगा भयो नंगाके बिबाहमे ॥ 
और भी देखिये । उस समय शङ्करजीको हार पहनाने 

मालिन आयी-- 

शंकरके ब्याहमे उछाह भौ अनेक मति, 

मालिन के आयी गूँथ फूछनके हरवा । 
“शारद रसेन्द्र' ददी पायो भयो मन है, 

दिहिसि पिन्हाय तुत शंकरके गरवा ॥ 
हँसि-हँसि नैन मटकाय रहै धूँचस्त, 

माँगति इनाम मोतीहार संतकरवा। 
डारि हाथ गरवा उठायो ब्याक करवा तौ, 

मारत गोहरवा सो भागि चढी घरवा ॥ 
केसा सुन्दर पुरस्कार रहा ! 
देखिये 'वचनेश' जी शङ्करजीकी ठनठनगोपालीका 

हाळ कितनी सुन्दरतासे वर्णन करते हँ-- 

मॅम कहा अम्बर तें आप ही दिगम्बर है, 

मूँगें कहा भूषण कपाल-ब्याल-घारी तैं । 
मँशिं कहा बाहन तिहारे एक डूँडे। बेळ, 

मँशें कहा पाक बिप-आकके। अहारी तें ॥ 
मगि कहा घाम है मसानको प्रवासी देव, 

मगे कहा तोसों घन बिदित भिखारी तैं । 
"वचनेश' नाथ हाथ जोरि यही मँगि हम, 

हर है तो हर हर बिपति हमारी तें ॥ 
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देखा माँगनेका ढंग ! ऐसा बढ़िया तरीका कि जिससे 
देना ही पड़े । 
झाङ्करजी बड़े कठोर शासक हैं । क्या मजाल कोई 
चू तक भी कर सके । इसी शासनका नमूना श्री “बन्धु? 
कवि हमारे सम्मुख उपस्थित करते हैं । देखिये-- 
सिंह न बैर सों बोले कळू न भुजंगम मूषक ओर निहारे। 
मोर रहे बनि मित्र भुजंगको प्रेत-पिशाच हें दीनता धारे ॥ 
देख्यो दिगम्बरके घरमै हरि हेकड हूँ मिले दाँत निकारे। 
औरकी “बन्धु है का गति मंगड़ नंगसे हें भगवानहू हारे॥ 
हैं न ब्रिटिश गवन॑मेण्टसे भी कठोर १ और भी देखिये, 
कविता-कामिनी-कान्त श्रीनाथूरामजी “शङ्कर? शंकरसे केसी 
जबरदस्त ठठोली कर रहे हैं-- 
शैरु बिशारु महीतळ फोड़ बढे तिनको तुम तोड़ कढे हो ६ 
कै लुढ़की जरूधार धड़ाघड़ने धर गोर-मटोळ गढ़े हो॥ 
प्राण-बिहीन करेवर धार बिराजि रहे न किखे न पढ़े हो \ 
है जड्देव शिरासुत “शङ्कर भारते करि कोप चढ़े हो ॥ 
अच्छा, अब जरा शिव-शिवा-विनोदकी बहार भी देख 
लीजिये । श्रीपार्वतीजो कहती हैं-- 
इन भूत परेत पिशाचनके डरसे निशिवासर ही डरती । 
दघि दूध न अन्गहु ढूँढ़े मिळे नित भाँग भकोसत ही मरती ॥ 
नहिं अम्बर अङ्ग दिगम्बस्के तनमाहि भभूत मल्यो करती \ 
हॅसि पारवती कहे शंकरसों हम ना बरती तुम्हें को बस्ती ॥ 
शङ्कर महाराज भला कत्र चुप रहनेवाले थे १ झट 
बोल उठे-- 
तजि रम्य मनोरम दशन को इन आय पहारनमें मरतो । 
ससुरारि संबै जड जोग न एक वृथा अपमानमें को अरते ७ 
चढ़ि सह लिये कर आयुध आचरती तुम को तब आचरते । 
हँसि शङ्कर शैकसुतास कहें हम ना बरते तुम्हें को बरतो ७ 
अत्र जरा उमा-कमला-संवाद और देख लीजिये, पीछे 
दूसरे रस चलेंगे । कमला फूछती हैं, उमा उत्तर देती हैं-- 
भिक्षुक तिहारो कहाँ ९ बकिमखशारू। जहाँ, 
सपैनको संगी ९ कहूँ हेहे 
एरी बहुरङ्गी ! बेरवाल कहाँ नाचत है! 
कीन्हे तिरभंगी कहूँ हेहै ग्वाझ-बारनमें । 
चावर चत्रेया कहाँ १ हेहे सुदामा पास, 
विषको अहारी कहाँ ! पूतनाके घरमें ; 
सिंघुसुता आन मिली तर्कसो वितर्क करी, 
गिरिजा मुसुकात जात झारी लिथे करमें ॥ 


धीरसागरमें; 
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रसखानिजी कहते हैं कि इनके स्वरूपका ध्यान करते 
ही सारे दुःख-द्वन्द्र मिट जाते हैं । 
यह देखु घतूरको पात चबात ओ गातमें थूर रमप्रत है। 
चहुँ ओर जटा अटके लटके फनसे सँपनी फहरावत हे । 
गज-खाक कपारकी मा बिसाक सो गार बजावत आवत है । 
रसखानि जाई चितँगै चित दे तिहिकी हुख-द्रन्द भजावत है ॥ 
पहले कहा जा चुका है कि हिन्दीमे शिवजीका स्वभाव 
“झढरदानी? माना गया है; देखिये तुलसीदासजी इनके 
महान्‌ दानीपनका व्याज-स्त॒तिमें कैसा सुन्दर चित्रण 
करते हैं । ब्रह्माजी उमाजीसे कहते हैं-- 
बाबरे| रावरो नाह भवानी ६ 
दानि बड़े दिन देत देय बिनु बेद बढ़ाई भानी॥ 
निज घरकी बर बात निरोकहु हो तुम परम सयानी । 
सिवकी द संपदा देखत श्रीसारदा सिहानी ॥ 
जिनके मारु लिखी शिपि सुखकी नेशुक नहीं निसानी । 
तिन रंकनको नाक सँवारत हों आयो नकबानी ॥ 
डुख-दीनता दुखी इनके दुख जाचकता अकुकानी \ 
यह अधिकार सौंपिये औरहि भीख मही में जानी ॥ 
प्रेम प्रसंसा विनय ब्यगजुत सुनि बिधिकी बर बानी । 
तुरुसी मुदित महेस मनहिं मन जगत-मातु मुसुकानी ॥ 
महाकवि पह्माकरजी तो भोलेब्राबाकी औढरदानी- 
पनपर रीझ गये ६ | बात भी टीक है, एक धतूरेके फूलके 
बद्छम अथ, धर्म, काम, मोक्ष-चारों मिल जाते हें न। आप 
कहते हैँ-- 
देव नर किन्नर कितेक गुन गावत पे, 
पबित न पार जा अनन्त गुन परेको । 
कहै “पदमाकर? सु गारके बजावत ही, } 
काज करि देत जन जाचक जरूरेको ॥ 
चन्दको छटानजुत पन्नग फटानजुत, 
मुकुट बिराजे जटा-जूटनके जुरेको । 
देखो त्रिपुरारीकी उदारता अपार जहाँ, र 
पैसे फंर चार फूरु एक दै धतरेका॥ 


हि सेनापतिजी बेलपत्रसे ही भोलेबाबाकों प्रसन्न होते देखते 
हें । वे कहते हँ--- 
सेहत उतंग जाको उत्तमंग ससि संग 
1 गंग गोरि अरधंग काम प्रतिकुल है । 
देवनको मूक “सेनापति? अनुकुल करि 
चाम सारदूरकी सदा कर त्रिसूळ है ॥ 


कहाँ भटकत अटकत क्यों न तार्मे मन 
जति आठ सिद्धि नव निद्धि रिद्धि तूळ है । 
लेत ही चढ़ाइबेके। जाके एक बेळ-पात 
चढत अगाऊ हाथ चरि फळ फूल है ॥ 
श्रीदुळसीदासजीने तो आपका दानीपन देख अपनेको 
केवल शिवजीपर ही निर्भर कर दिया | वे इनको छोड़- 
कर दूसरी जगह मागनेके लिये जाना ही नहीं चाहते। 
यथा 
(१ ) को जँचिये संभु तजि आन। 
(२) दानी कहुँ संकरसम नाहीं । 
( ३) जँचिये गिरिजापति कासी, 
जासु भवन अनिमादिक दासी । 
क्योंकि 
औढरदानि द्रवत पुनि थेरे । सकत न देखि दीन कर जोरे ॥ 
और क्योंकि 
सुख संपति मति सुगति सुहाई १ सकळ सुळभ संकर-सेवकाई ॥ 
और ऐसा होना स्वाभाविक ही है, क्योंकि-- 
देव बड़े दाता बड़े संकर बड़े भोरे । 
किये दुख दूरि सबनके जिन-जिन कर जेरे॥ 
इसलिये सबको छोड़कर केवल इन्हींकी पूजा करनी 
चाहिये, क्योकि ये आजमाये हुए हैं । 
अव एक भयानक रसका उदाहरण भी देख लीजिये-- 
तन छार ब्याक कपाळ भूपन नगन जरिक भयंकरा \ 
सँग भूत प्रेत पिसाच जोगिन निकर मुख रजनीचरा ॥। 
जे जियत फिरहिं बरात देखत पुन्य बड़ तेहिकर सही । 
देखहिं सा उमा-बिबाह घर-घर बात अस लरिकन कही ॥ 
( रामचरितमानस ) 
शिवजीका रोद्ररस तो अति प्रसिद्ध है । इस रसका 
वर्णन, युद्धोमे योगिनी, प्रेत, पिशाच आदिको संग लिये हुए 
शंकर प्रलयकाळका रूप धारण करते हैं, तब आता है। 
शिवजीका तीसरा नेत्र इस रसकी रोद्रताको सिद्ध करनेमें बड़ा 
सहायक होता है, क्योंकि वह पूर्ण रौद्रता ला देता है । 
यथा-- 
सौरभ पळुव मदन बिळोका | भवउ कोप कंपेउ त्रयलोका ॥ 
तब सिव तीसर नयन उचारा। चितवत काम भयउ जरि छारा॥ 
हाहाकार भयउ जग भारी। डरपे सुर भ असुर दुखारी॥ 
समुझि काम सुख से।चहिं भोगी। भये अकंटक साधक जोगी ॥ 
( रा० च० मा० ) 


भगवान्‌ शिवका नित्यधाम महाकैलास 


व्यि ८ (मामे जिसको 
९१9 भू-केलास | वर्तमानमे जिसको कैलास 
कछ के #६ माना जाता है, अनुभवी शिवभक्तगण 
ज्र [९40595509 कहते हैं कि वह तो असली भू-केलास 
SS > 
PEAS भी नहीं हे । भू-केलासपर शिवगण 
और शिवभक्तोंके अतिरिक्त अन्य कोई नहीं जा सकता । 
“काशी-केदार- 


0 39595 लास दो हैं-एक महाकेलास और दूसरा 
100९029) 
रः 


उत्पन्न वीरभद्र हे और पश्चिम द्वारकी पालिका शिवदुहिता 
महाशास्ता हैं, वायव्य कोणकी द्वारपालिका सङ्कटमोचिनी 
दुर्गा हैं, उत्तर दिशाके द्वारपाल सुब्रह्मण्य नामक पर-शिव हैं 
तथा ईशान कोणके द्वाररक्षक शैलादि गणनायक हैं । इन 
लोकोंके जो अनुचर. हैं. उनकी तो गिनती ही नहीं है । 
पचास हजार योजन विस्तारकी वह नगरी है । उसमें दस 


हजार योजन ऊँचे 
माहात्म्य'नामक सौ अरब (एक 
ग्नन्धके चतुर्थ खरब ) शिखर 
अध्यायमें महा- (गुम्बज) हैं, जो 
केळासका वर्णन मूँगेके बने हुए 
इसप्रकार आता न और चारों तरफसे 
है। अनन्तकोटि [7 घिरे हुए हैं । उसके 
ब्रह्माण्डोके आ- च्च १. भीतर बीस हजार 
घारभूत 'महो- >> PCN र्यी योजन ऊँचे दस 
दक? % में लाख छित A चच अरब शङ्ग(शिखर) 
योजन बिखीर्ण खि न और हैं जो सब- 
खणंभूमि है, वहाँ बु हु घि कसब पदाराग- 
लाख योजन fi मणिके बने हुए 
ऊँचा परमेश्वरका 7 SANS 19४४४२ i हर i र £ हैं और चारों 
स्थान है। उसीको खि DORIS SEO) (>) ओरसे घिरे हुए 
करक ज RRR) [wt 
“महाकैलास' स्िरे NMRA, / />€ भीतर तीस हजार 
कहते हें । उसके बडे १००० 2088 योजन ऊँचे एक 
चारों ओर पचासं CA RED 0 ८“ करोड़ एक विशाल 
हजार योजन A वेडूय्येमय शिखर 
बिस्तृत और बीस 4 हें जो चारों ओरसे 
हजार योजन घिरे हुए हें । 
ऊँची राजत फाटकके बाहरकी 
(चाँदीकी) भूमि- भूमि दस हजार 
का घेरा है। उसके ' योजन विस्तीर्ण है 


आठौँ दिद्याओमे मणियोंके आठ फाटक हैं । पूर्व द्वारके मालिक 
महात्मा विशेश हैं, अभिकोणके फाटकके मालिक महागण 
भङ्गीरिटि हैं और दक्षिण द्वारके पालक गणोंके सरदार 
महाकाल हैं, नेऋत्यके द्वारपाल साक्षात्‌ शङ्करके अङ्गसे 


# सम्भवतः इसीको आधुनि आधुनिक बिश्ञानी Perfect Fluid 
कहते हैं । 


तथा फाटकके भीतरकी भूमि चालीस हजार योजन परिमाण- 
की है | इस भूमिमे तथा शङ्गोपर तारतम्य-क्रमसे सालोक्य- 
मुक्तिवाले रहते हैं । उनके मनोनुकूल उसमें घर, बाग, 
बावड़ी, कुआँ, नद और नदियाँ हैं । वह भोगभूमि दिव्य 
अप्सराओं,दिव्य पान और दिव्य भक्ष्यसे पूर्ण है । बहाँ अगणित 
शिवके गण और सुन्दर प्रभावाली सुद्रकी कम्याएँ रहती हैं। 
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कल्पवृक्षके वहाँ वन हैं और कामधेनुओंके टोल हैं तथा 
चिन्तामणियाँके ढेर लग रहे हैं। वहाँ पुण्यके तारतम्यसे शिव- 
घर्मपरायण, शिवके आराधक एवं शिवभक्तोंके पूजनेवाले, जो 
सालोक्य-मुक्तिको प्राप्त कर चुके हैं, बसते हैं । वहाँ जिसको जो 
वस्तु चाहिये वही उसके सामने मौजूद रहती है। यही नहीं, 
लोग काल पाकर सारूप्य, सामीप्य और साष्टि-मुक्तिकों भी 
प्राप्त करते हैं | शिखरोंके भीतर प्रभासे दिशाओंको प्रकाशित 
करनेवाले तथा, चालीस हजार योजन ऊँचे दस करोड़ 
पुष्पराग-मणिके श्वङ्ग हैं । उनमें शिवपूजक गन्धर्व, यक्ष, 
किन्नर, गरुड़, नाग आदि सदा सब भोगोंसे युक्त होकर 
रहते हैं । उनके भीतर पचास हजार योजन ऊँचे एक 
करोड़ एक गोमेदक-मणिके श्गज्ञोंका घेरा है। यहाँपर अपने 
पदसे च्युत हुए इन्द्रगण शङ्करकी आराधना करते हुए रहते हैं । 
इसके बाद साठ हजार योजन ऊँचे दस लाख नीलमणिके 
झिलरोंका घेरा है । यहाँ चार मुखवाळे अनेकों ब्रह्मा, जिनका 
हृदय और मन शिवके ज्ञानसे शान्त हो गया है, भक्तिसे 
शिवके ध्यानमें रत होकर रहते हैं | उसके बाद गारुत्मत 
( नीलम ) मणिके एक लाख एक चमकते हुए श्यङ्ग 
है । इनमें अनेकों विष्णु निरन्तर शिवजीका ध्यान करते हुए 
रहते हैं । अपना अधिकार समाप्त होनेपर मुक्तिकी इच्छासे 
शिवजीके ध्यानद्वारा हृदयके समस्त मलको दूरकर इन 
सत्तर हजार योजन ऊँचे शिखरोंमें ये लोग रहते हैं । इन 
सब लोगोंको तारतम्यसे सायुज्य-मुक्ति प्राप्त होती है । इसके 
बाद अस्सी इजार योजन ऊँचे दस हजार एक मुक्तामय 
श्यज्ञोंका घेरा है । इनमें महात्मा रुद्रगण पशुपादाके ज्ञान 
तथा शुरुसेवाके माहात्म्यद्वारा सारूप्य-मुक्ति प्राप्त कर 
दृदयकमलमें शिवका ध्यान किया करते हैं। लोगोंपर 
अनुग्रह करनेवाले ये अगणित महात्मा नित्यमुक्त हैं | शिव- 
की आज्ञासे नित्य-केलासमें निवास करते हुए ये अपने तेजसे 
देदीप्यमान रहते हैं । इसके भीतर नब्बे हजार योजन ऊँचे 


% भषं भवानीसहितं नमामि ॐ 


एक हजार एक दिव्य स्फटिके शिखरोंका घेरा है । इनमें 
नन्दी-भङ्गी, महाकाळ, वीरभद्र आदि रहते हैं, जो परमात्मा 
शिवकी अपर मूर्ति हैँ एबं सच्चिदानन्दरूप, सायुज्य तथा 
सार्छि-मुक्तिको प्रात हैं। ये शाङ्करकी आज्ञासे करोड़ों त्रह्माण्डोंको 
बनाने, बिगाड़ने तथा उलट-पलट करनेमें समर्थ हैं | ये लोग 
अपनी इच्छासे कैलासकी रक्षा करते हुए बसते हैं। इस घेरेके 
भीतर एक सौ एक योजन ऊँचे, हीरेके एक सो एक शिखर 
हैं, जो अपने प्रकाशसे अखिल धामको प्रकाशित किया करते हैं। 
यही झाङ्करके निजधामको घेरे खड़े हें। श्रीपरमेश्वरकी शोर 
देवीकी शक्तियाँ तथा स्वामिकार्तिकेय, विश्लराजादि इनमें 
रहते हैं । ये अन्तःपुरनिवासी नित्यानन्दमय हैं और सदा 
महेश्वर और जगदम्त्राकी सेवा करते हैं । यह स्थान ज्योतिर्मय 
और लाख योजन ऊँचा है | यह शङ्करका धाम साधारण 
देवताओंके लिये अगम्य है । शिवज्ञानमें परिनिष्ठित पुरुष 
इस धामको “अन्तःपुरी? कहते हैं | इसके बाद शङ्करका 
निजधाम है जिसके ज्योतिर्मय ग्यारह शङ्क हैं और ये साम्ब 
झुद्ध संदाशिवको : घेरे खड़े हैं । शिवजी अनुग्रहात्मक हैं, 
शान्त हैं और अपनी ही महिमासे प्रतिष्ठित हैं । अलौकिक 
विशाल महलके दिव्य सिंहासनपर वे अपनी पराशक्तिके 
साथ विराजमान हैं | बाहरी दसो घेरोंके निवासी सदा 
इनका ध्यान किया करते हैं और शिवजीकी आज्ञासे 
भोगके अन्तमें मुक्ति चाहते हैं । महाकैलासकी भाँति 
इन्होंने भू-कैलासमें भी अपने योग्य वैसी ही कल्पना 
संक्षेपमें की दै । भू-केळास भी गणोंके सहित प्रलय- 
कालमें ऊपर बढ़कर अण्डका भेदन करता हुआ परिवारके 
सहित बाहर निकलकर वहीं चला जाता है और उस नित्य 
अलौकिक महाकैलासके अन्तर्भूत हो जाता है । निग्रह और 
अनुग्रहके व्याजसे सदाशिवकी मूर्तियाँम भेद होता है । 
जम्बू-द्वीपवाले कैलास और महाकैलासकी भूमिकाएँ उस 
परमेश्वरके निप्रहानुग्रहके शाश्वत स्थान हूँ । 


RRS 
शिवकी व्यापकता 
(स्ब० चन्द्रधर शर्मा गुलेरी, परलोकसे ) 


तारक देव महेश है, सथका तारनहार । 
तम, सत, रजके रूपमै, न्यापित है संसार ॥ 


भ्रे०---क्षाबरमछ शर्मा 


हिं ७७ “~ 


ह 


( लेखक--पं० श्रीमदनमोहनजी झारी प्रिंसिपल मारवाड़ी संस्क्कत-कालेज, काशी ) 
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९४ हुए भी काशी-निवासरूपी पन्धका ही अनुसरण 
करते हें । धार्मिक मुमुक्षगण इस विश्वको खप्नके समान 
मानकर सदा इस निम्राङ्कित सूक्तिका अनुसन्धान किया 
करते हैं | 
असारे खलु . संसारे सारमेतञ्चतुष्टयम्‌ । 
काइयां चासः सतां सङ्गो गङ्गाम्भः शिवपूजनम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ इस असार संसारमै यही चार बातें सार हैं-- 
काशीका निवास, महात्माओंका सङ्ग, गङ्गाजल-सेवन और 
शिवका पूजन । इन चारोमेंसे किसी भी उपायका 
अवलम्बन कर वे महात्माजन काशीकी ही शरण लेते हैं, इसे 
क्षणभर भी छोड़ना नहीं चाहते | इससे यह माळूम होता 
है कि काशीका अवश्य ही कोई अलौकिक माहात्म्य है! 
यहाँका मरण भी किसप्रकार मङ्गलजनक होकर: आत्यन्तिक 
तर्वज्ञानकी प्राति करानेमें समर्थ होता है--यही हम इस 
छोटे-से निवन्धमें संक्षेपसे कहना चाहते हैं। 


यद्यपि निमेषमात्रमें ही जगतूकी सृष्टि, रक्षा और 
प्रलय करनेकी शक्ति रखनेवाले एवं साधुजनोंकी रक्षा; 
ढुजेनांका नाश तथा धर्मकी स्थापनामात्रके उद्देश्यसे दिव्य 
शरीर धारण करनेवाले भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र आदि अवतार- 
पुरुषों, समस्त ब्रह्माण्डको करामलकवत्‌ प्रत्यक्ष करनेवाले 
वशिष्ठ आदि त्रह्मषिंयो. और. सत्यकी खोजमै लगे हुए 
महान्‌ महिमाशाली नळ आदि राजाऔसे सर्वथा पावन और 
पूजनीय इस भारतवर्षमै दुर्लभ मनुष्य-जन्म पाकर “नाना 
कष्टोंका निवारण करनेवाले किस अविनाशी एवं दुर्लभ 
लक्ष्यकी सिद्धि करनी चाहिये ओर उस लक्ष्यकी प्राप्तिके 
लिये कोन-कोन-से साधन हैं !' इस बातको यहाँके धूलिसे 
खेलनेवाले बालक-बालिकाएँतक जानते थे, अतः इसके 
सम्बन्धमै कुछ कहना या लिखना अवश्य पिष्ट-पेषण ही 
होगा; तथापि आज इस भयङ्कर कलिकालसे ग्रस्त अवस्थामें 
इम भारतीय अपनी प्राचीन संस्कृतिका अध्ययन न करनेके 
कारण इधर ध्यान नहीं देते, इसीलिये कुछ लिखा जाता है। 


आजकल चारों ओर उन्नतिकी चर्चा है। उन्नतिकी 
इच्छा स्वाभाविक होनी ही चाहिये; परन्तु वास्तविक उन्नति 
क्या है! इस बातको नहीं जाननेके कारण आज उन्नतिकी 
आशामें-उन्नतिके नामपर शाख्लका उळङ्घन और मनमाना 
आचरण लोग करने लगे हैं । भारतीयोंकी हृष्टिमें बही 
यथार्थ उन्नति है जिसकी किसी भी कारणसे कभी न अव- 
नति हुई हो, न होती हो और न भविष्यमें हो सकती हो । 
ऐसी उन्नति दो प्रकारकी होती है--एक परा और 
दूसरी अपरा । उसमें अपराके भी दो भेद हैं--इहलौकिक 
तथा पारलौकिक । आन्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता और दण्ड- 
नीति-इन चारों विद्याओमें वणित, पारलीकिक उन्नतिको 
बाधा न पहुँचानेवाले उपायोद्वारा प्राप्त किये हुए धनसे 
बर्णाश्रम-मर्यादा तथा कुळ-धर्मका यथाशक्ति पालन करनेसे 
जो अच्छे पुत्र, कलत्र, मित्र आदि प्रचुर सुखोंकी परम्परा 
प्रास होती है उसकी अनुभूति ही ऐहिक उन्नति कहलाती 
है। और भगवज्ञजन आदिसे परमात्मामें चित्तवत्तिके 
एकाग्र हो जानेपर जो अपूर्व आनन्दका अनुभव होता है, 
धार्मिक पुरुषो, महात्माओं तथा विद्वानोंके समागमसे अन्तः- 
करणमें जो उल्लासकी तरङ्गै उठती हैं, वे सत्र इहलोकिक 
उन्नतिके ही अन्दर हैं । 


पारलौकिक उन्नति वेद, स्मृति, इतिहास ( रामायण, 
महाभारत) और पुराणोंमें बताये हुए कर्मोके अनुष्ठानसे 
होती है | इसका उपभोग केवल परलोकमें ही होता है तथा 
इसका उत्कर्ष उत्तरोत्तर हिरण्यगभेपर्यन्त रहता है । 

परा-उन्नति भी इहलौकिक और पारलौकिक-मेदसे 
दो तरहकी है । इहलौकिक उन्नतिसे जीवन्मुक्ति तथा 
पारळेकिक उन्नतिसे परममुक्ति सिद्ध होती है। 

वेदान्त-वाक्योंके श्रवण-मननसे तचवज्ञानरूपी अग्निद्वारा 
अपने सम्पूर्ण कमोंको जलाकर लोकदृष्टिसे बचे हुए प्रारब्ध- 
कमका द्रश-बुद्धिसि उपभोग करते हुए देहत्यागमात्रकी 
अपेक्षा रखनेवाले महात्मा पुरुषकी शरीर छोड़मेसे पहलेकी 
अवस्था ही जीवन्मुक्तिका स्वरूप है और शरीर छूट जानेके 
बाद समस्त कर्मोका सम्पूर्ण दृष्टिसे क्षय हो जानेके कारण 
आत्मस्वरूपकी उपलब्धि हो जाना ही परममुक्ति है । 


ये ऐहिक, भामुष्मिक ( पारलौकिक ) भेदसे वर्तमान 


४१० # सवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


क जस 


परापररूप दोनों प्रकारकी उन्नतियाँ ही “उन्नति? 
शब्दसे अभिहित हो सकती हैं । इनमें अवनतिकी सम्भावना- 
का कलङ्क नहीं लग सकता । 
परा-उन्नतिके दो साधन हैं--कर्म और तत्त्वज्ञान । 
इनमें भी कर्म चित्तके प्रक्षालनद्वारा तरवज्ञानका सहकारी 
बन जाता है। वर्णाश्रम-धर्मोचित अनेकों कम, योग, 
भगवान्‌की उपासना, संन्यास, मोक्षदायक सातों पुरियोंमें 
अथवा पुण्यक्षेत्रोमे निवास एबं प्राणत्याग, प्रायश्रित्तोंका 
अनुष्ठान--ये सभी साधन-समूह पुरुषके प्रयलोद्वारा साध्य 
हैं तथा इनका करना, न करना और अन्यथा करना सब 
कुछ सम्भव है; इसलिये ये सब मिन्न-मिन्न रूपसे कर्म ही 
हैं। इनमेंसे एकके या सबके करनेसे चित्त शुद्ध होता है 
और शुद्धचित्त पुरुष तत्त्व ग्रहण करनेमें समर्थ 
समथ होता है। 
इसलिये अपनी निश्चित एयं आत्यन्तिक उन्नति चाहने- 
वालोंको शात्रोक्त साधनोंका ही सहारा लेना चाहिये. 
दूसरोंका नहीं । | 
तस्वज्ञान किसी दिरोष गुरुके उपदेशसे अथवा श्रवण, 
मनन एवं निदिध्यासनसे होता है। अन्तःकरणकी भाँति 
आत्माका साक्षात्कार होना ही उसका खरूप है। तत्त्वका 
साक्षात्कार हो जानेके बाद सञ्चित कर्म ज्ञानामिसे दग्घ हो 
जाते हैं और प्रारूध कर्मोंका उपभोगद्वारा क्षय हो जाता 
है । तत्त्वज्ञानके अनन्तर किये हुए किसी मी कर्मसे पाप- 
पुण्यकी उत्पत्ति नहीं होती । जन्मके चकरमें डालनेवाला 
अदृष्टरूप वीज ( कारण ) नष्ट हो जाता है, अतः पुनः शरीर 
आदिका प्रादुर्भाव नहीं होता । तब दुःखोंका अत्यन्ताभावरूप 
मुक्ति सिद्ध होती है--यही शास्त्रज्ञोंका सिद्धान्त है । इसीको 
महर्षि गौतमने अपने न्यायसूत्रमे स्पष्ट किया है । यथा-- 
दुःखजन्सप्रवृत्तिदोषमिथ्याजञा नानामुत्तरोत्तरापाये तद- 
नन्तरापायादपवर्गः ।& 
वेशेषिक-भाष्यके रचयिता महर्षि प्रदास्तपादने कर्म- 
परायण पुरुषोंकी हिरण्यगर्भपर्यन्त उन्नति बतलाकर पुनः 
ज्ञाननिष्ठ मनुष्योंकी उन्नतिके विषयमें इसप्रकार कहा दै-- 
'ज्ञानपूर्वक किये हुए, फलके सङ्कस्पसे रहित कर्मद्वारा 
मनुष्य विशुद्ध कुलमें जन्म लेता है । फिर वह दुःखाको 
दूर करनेके उपायकी जिज्ञासासे आचार्यके पास जाकर जत्र 
तत्त्वज्ञान प्रास करता है तब उसका अज्ञान मिट जाता है । 
यदि वह विरक्त हुआ, तो उसके अन्दर राग-द्रेष आदिका 


# इसीके अर्थका स्पष्टीकरण ऊपर हुआ है । 


अमाव होनेसे तजन्य धर्म और अधर्मकी भी उत्पत्ति नहीं 
होती और पूर्वसञ्चित धर्माधर्मका उपभोगद्वारा क्षय हो 
जाता है । रागादि-निव्ृत्तिरूप केवल धर्म भी उसे सन्तोष, 
शरीरका विवेक और परमात्मदर्शनजन्य सुख देकर निवृत्त 
हो जाता है । रागादिका निरोध ही जानेसे आत्मा निर्बीज 
हो जाता है, अतः उसे फिर शरीर नहीं धारण करना पड़ता । 
शरीरकी उत्पत्ति न होनेसे इन्धन जल जानेके बाद अभिकी 
भाँति वह झान्तिरूप मोक्ष प्राप्त कर लेता है। इसप्रकार 
उसकी परम उन्नति होती है । 


इन्हीं पारमार्थिक उन्नतिर्योको लक्ष्य करके भारती योके 
समस्त शास्त्र, सम्पूर्ण कलाएँ और अखिल व्यवहार एयं सब 
विधि-निषेधरूप कमे प्रवृत्त होते हैं | इन्हीं दोनों प्रकारकी 
उन्नतियोंके लिये राजा-प्रजाके सङ्गठनकी व्यवस्था होती थी। 
इसप्रकारकी उन्नतिके बाधक, शाख्रोपदेदासे विमुख लोगोंकी 
उच्छुङझललताको मिटाकर उन्हें उन्नतिके मार्गपर अग्रसर 
करानेके लिये ही भारतवर्षमें राजा या शासकका होना 
आवश्यक समझा जाता था--न कि ऐश-आराम करने, 
शास्त्रानुसार चळनेवाले सत्पुरुषांको दण्ड देने, शास्त्रविरुद्ध 
नये-नये कानून चलाने और प्रजापर मनमाना कर लगाकर 
उनका सर्वस्व हरण करनेके लिये । 


इन दोनों प्रकारकी उन्नतियोंके साधनोंका हमारे पूर्वज; 
त्रिकालज्ञ ऋषियोंने अष्टादश विद्यास्थानोंमें भलीभाँति 
विवेचन किया था । परन्तु आज भारतीय पाश्चात्य शिक्षा, 
सभ्यता और संस्कृतिके प्रवाहमें अपनेको सर्वथा बहाकर 
उन्नतिके इन खरूपो और उसके साधनोंको सर्वथा भूल-से 
गये हैं | इसीलिये आज इन्द्रिय-सुख और धन-लोलुपता 
आदिके फन्देमें पड़कर उन्हींको प्राप्त करनेके लिये परिणाम- 
शून्य होकर उन्मत्तकी भाँति इतस्ततः दौड़ रहे हैं । इसीसे 
ईश्वर, धर्म, वेदःपुराणादि शास्त्र, तत्त्वत महात्मा, साधु- 
ब्राह्मण और तीर्थकी आज अवहेलना हो रही है; बल्कि 
कोई-कोई तो इनका नाम-निशान ही मिटा देना चाहते हैं ! 
बिना भेद-भावके सबके साथ खान-पान और विवाह- 
सम्बन्ध करना, जाति-पॉतिके धार्मिक बन्धनोको तोड़ 
देना, सतीके आदशंको नष्टकर पुनविंवाहका प्रचार करना, 
शास्त्रीय स्पशौस्पश-बिचारका विरोध करना, शास्त्रकी बात 
कहनेवालोंको मूर्ख मानना, विद्वानोंका अपमान करना और 
धार्मिक संस्कारको कुसंस्कार बतलाना आदि निषिद्ध 
आचरण आज गौरवके कार्य समझे जाने लगे हैं। इस- 


ई काशीमरणान्सुक्तिः # 
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प्रकार उन्नतिका खरूप बहुत ही सङ्कुचित और भ्रमपूर्ण 
हो गया है । अधर्ममें धर्मबुद्धिका यही फल होता है । 
इसीलिये काम, क्रोध, लोभ इन त्रिविध नरक-द्वारोंकी सेवा 
बढ़ चली है और मनुष्योंमें पशुपन आने लगा है। कहा है-- 
मनोभवसयाः केचित्‌ सन्ति पारावता इव । 
कूजस्प्रियतमाचब्चुचुम्बनासक्तचेतसः ॥ 
केचित्‌ क्रोधप्रधानाश्च सन्ति ते भुजगा इव । 
ज्वलद्विषानलज्वालाजालपल॒विताननाः ॥ 
तथात्र केचिद्‌ विद्यन्ते लोभमान्रपरायणाः । 
द्रव्यसङ्हणैकाग्रमनसो मूषका इव॥ 


“कुछ लोग तो कब्रूतरोंके समान मञ्जु शब्दोमें बोलती 
हुई प्राणवल्लभाके चञ्चु-चुम्त्रनमें आसक्त हो कामविलासमें 
मम्न हो रहे हे । कुछ सुजङ्गमोंकी भाँति वदनसे विषामिकी 
जलती हुई ज्वालाएँ उगलते हुए -क्रोधको ही मुख्यरूपसे 
अपनाये बैठे हैं और यहाँपर कुछ लोग चूहोंकी तरह केवल 
लोभ-परायण हुए धन वटोरनेमें ही दत्तचित्त हैं |? 

विचार करना चाहिये कि क्या इस जडताका नाम ही 
उन्नति है ? परन्तु क्या किया जाय £ आज तो पाश्चात्य 
सभ्यताके पीछे भारतीय लोग भेड़िया-धसानकी भाति आँखें 
मूँदकर दौड़ रहे हैं ओर आचार, विचार, व्यवहारमें उन्हींकी 
नकलकर सव ओरसे पतनके विकराल मुँहमें प्रवेश करना 
चाहते हें । कया हाथी, घोड़े, गेंडेकी भाँति शरीरको ऊँचा 
बनानेका नाम ही उन्नति है १ क्या मांसलोट्प पञुओंकी 
भाति विधि-निषेध, पवित्र-अपवित्र और भक्ष्याभक्ष्यका विचार 
छोड़कर सव कुछ चट कर जाना ही उन्नति है! क्या विवेक और 
मर्यादाहीन जीवोंकी भाँति सपिण्ड और सगोत्रका निषेध 
न मानकर या असवर्णमें विवाह करना, पर-त्री-गमन करना, 
ऋतुकाल, तिथि, नक्षत्र, दिन और गम्यागम्य आदिका 
विचार न करना, पश॒वत्‌ आचरण करना ही उन्नति है १ 
क्या सभ्यताकी आड़में गरीबोंको सताना, परोपकार और 
सेवाके नामपर अपना स्वार्थ साधना, मीठे बोलकर दूसरों- 
का स्वत्व हरण कर लेना, साहूकार कहलाकर चोरका काम 
करना उन्नति है ! क्या पात्रापात्रका विचार न कर, नाम- 
बड़ाई या अन्य स्वार्थसाधनके लिये अशान्ीय कर्मोंमें घन 
लगाना उन्नति है १ क्या वाकचातुरीसे लोगोंपर प्रभाव 
जमाकर, उन्हें वहकाकर धर्मपथसे डिगाना उन्नति है ! 
क्या दूसरोंको सतानेके लिये, अपराधके बिना ही प्रतिकूल 
मत रखनेवालोको दण्ड देनेके लिये या मौज-शौक करने 


और धर्मविरुद्ध कार्य करनेके लिये शासनाधिकार प्रास 
कर लेना उन्नति है? क्या हवाई जहाज, नाशक यन्त्र 
आदि वैज्ञानिक आविष्कारोंके द्वारा अपनेसे कमजोर राष्ट्रपर 
आतङ्क जमाना और उसे लूटनेकी तैयारी करना उन्नति 
है १ भारतीय ऋषियोंकी दष्टिसे विचारकर देखा जाय तो 
इनमेंसे एक भी उन्नति नहीं है, वरं ऐसी सभी स्थितियाँ 
मनुष्यकी अवनतिकी ही सूचक हैं । परन्तु खेदका विषय 
है कि कुसंसगंसे आज बुद्धिमें इतना अन्तर पड़ गया है 
कि इम्हींको उन्नति समझा जा रहा है और इन्हींके वशमे 
हुए राग-द्वेषसे प्रमत्त होकर लोग आज अपनेको बड़ा 
उन्नत समझ रहे हैं । वञ्चनापूर्ण व्यवहार करनेपर भी 
अपनेको आत्मज्ञानी समझना, सदा-सर्वदा स्वार्थसाधनके 
लिये विकल रहनेपर भी परोपकार-प्रियताका ढिंढोरा 
पीटना और मनमाने आचरणकर अपनी उच्छरङ्कलताको 
बहादुरी बताना और गौरवका अनुभव करना आजकी 
उन्नतिका स्वरूप है। मनुष्य आज इस बातको भूले जा 
रहे हैं कि जन्म-जन्मान्तरोंके महान्‌ पुण्यसे यह पाञ्चभौतिक 
मनुष्य-शरीर. धर्माचरणपूर्वक भगवत्प्राप्तिके लिये मिला है । 
इसके अन्दर मल भरा है और एक-न-एक दिन इसका 
अन्त पुरीष, भस्म या क्रमिके रूपमै हो जायगा । अतएव 
हमें वही करना चाहिये जिससे आत्माका यथार्थ कल्याण 
हो अर्थात्‌ पूर्वोक्त अपरा और परा-उन्नतिका स्वरूप 
समझकर वेसी उन्नति करनेमें लगें । दयामय ऋषियोंने 
इन्हीं उन्नतियोंकी प्रातिके लिये शास्त्रोकी रचना की थी, 
जिनके अनुसार चलकर मनुष्य इसलोकमें सात्त्विक सुख 
और अन्तमें मुक्तिकी प्राप्ति कर सकता है। 

यों तो परमार्थके साधक ज्ञानी तथा पुण्यात्मा जनोंके 
लिये श्रवण, मनन आदि अनेकों मुक्तिके साधन वतलाये गये 
हैं; परन्तु जो लोग नाना प्रकारके पाप कर्मोर्मे लगे हुए, 
गो, ब्राह्मण और देवताओंकी निन्दा करनेवाले तथा विषय- 
सेवी हैं और जो श्रवण-मनन आदिमें आलसी एवं नास्तिक 
हैं, तथा इसी प्रकार जो श्रुतिःस्म्रति आदिके अनधिकारी 
शूद्र, अन्त्यज, म्लेच्छ और कीट-पतङ्गादि प्राणी हैं, जिनका 
शरीर असाध्य रोगोंसे पीड़ित है, अथवा अधिकारी होनेपर 
भी जो साधन-सम्पत्तिसे रहित हैं--इन सबोके लिये तो 
काशीमें मरना ही मुक्तिका साधक है, और कोई नहीं । 

यद्यपि 

अयोध्या मथुरा माया काशी काञ्ची अवन्तिका । 

पुरो द्वारावती चैव सप्तेता मोक्षदायिकाः ॥ 


७१९ 


अर्थात्‌ “अयोध्या; मथुरा, मायापुरी ( हरद्वार ) 
काशी, काञ्ची, अवन्तिका ( उज्जैन) और द्वारका पुरी--ये 
सात पुरियाँ मोक्ष देनेवाली हें -इस वाक्यके अनुसार यद्यपि 
अयोध्या आदि नगरियाँ भी काशीहीके समान. मोक्षरूप 
फल देनेवाली प्रतीत. होती हैं, तथापि-- 

अन्यानि सुक्तिक्षेत्राणि काशीप्राप्तिकराणि वै । 

काशीं प्राप्य विमुच्येत नान्यथा तीथेकोटिभिः ॥ 


अर्थात्‌ “अन्य जितने मुक्तिक्षेत्र हैं वे सभी काशीकी 
प्राप्ति कराते हैं और काशीमें पहुँचकर ही जीव मुक्त हो 
सकता है, अन्यथा करोड़ों तीथाँसे भी मुक्ति नहीं मिल 
सकती ।? इस कथनसे काशी ही विशेषरूपसे मुक्ति देनेवाली 
प्रमाणित होती है। 


अब यहाँ शङ्का उटती है कि जब “अयोध्या मथुरा०? 
इत्यादि तथा “अन्यानि मुक्तिक्षेत्राणि०” इत्यादि दोनों वाक्य 
व्यासजीके ही कहे हुए हैं तो इनसे यह कैसे सिद्ध हो 
सकता है कि “काशी ही विशेषरूपसे मुक्ति देती है, अन्य 
सभी तीर्थ काशीको ही प्राप्त कराते हैं ।' 

इसका समाधान इसप्रकार है। “अन्यानि मुक्तिक्षेत्राणि ०? 
इस वाक्यमें “मुक्ति! पदके उपादानसे यह सिद्ध हुआ कि 
अयोध्या आदि तीर्थ सम्यकृप्रकारसे ज्ञानोत्पादनद्वारा 
सालोक्य-मुक्ति प्रदान करते हैं; परन्तु काशीमें तो जाने, 
अनजाने अथवा किसी भी कारणसे मरण हो जानेपर मुक्ति 
ही मिलती है, पुनः गर्भवासकी यातना नहीं भोगनी पड़ती। 
पद्मपुराणमें भी कहा है-- 

तीथोन्तराणि क्षेत्राणि विष्णुअक्तिश्व नारद । 

अन्त;करणसंझुद्धि जनयन्ति न संशयः ॥ 

वाराणस्यपि देवधै ताइञ्येव परन्तु सा। 

प्रकाशयति बरह्म॑क्यं तारकस्योपदेशतः ॥ 


“हे नारद ! इसमें कोई सन्देह नहीं कि काशीके 
अतिरिक्त अन्य तीर्थ तथा पुण्यक्षेत्र और भगवान्‌ विष्णुकी 
भक्ति-ये सभी साधन अन्तःकरणको शुद्ध करते हैं । हे 
देवधें ! चित्त शुद्ध करनेमें काशी भी इन्हींके समान है; 
परन्तु इसमें एक विशेषता यह है कि यह तारक मन्त्रके 
उपदेशसे त्रझकी एकताका ज्ञान कराती है |? 


काशीखण्डमै-- 


अविमुक्तिरहखज्ञा सुच्यन्ते ज्ञानिनो नरा! । 
अज्ञानिनोऽवि तियंच्ञो मुच्यग्ते हि सकश्सषा; ॥ 


# अचं भवानीसहितं नमामि # 


“यहाँ अविमुक्तिके रहस्यको जाननेवाले ज्ञानी मनुष्यों- 
की मुक्तिकी तो वात ही क्या है; जो अज्ञानी पक्षी आदि 
जीव हैं, वे चाहे पापी ही क्यों न हो, मुक्त हो जाते हैं ।? 

पद्मपुराणमे--- 


नैमिषे च कुरुक्षेत्रे गङ्गाद्वारे च पुष्करे । 
स्रानात्‌ संसेवनाद्वापि न मोक्षः प्राप्यते नरे: । 
इह सम्प्राप्यते येन तत एव विशिष्यते ॥ 
सूच्यग्रमात्रमपि नास्ति ममास्पदे$स्मिन्‌ 
स्थानं सुरैश्च विस्तस्य न यत्र सुक्तिः । 
भूमी जले वियति वा भुवि मध्यतो वा 
सपाञ्चिदस्युपविभिनिंहतस्य जन्तोः ॥ 


“नेमिपक्षेत्र, कुरुक्षेत्र, गङ्गाद्वार ( हरद्वार ) तथा पुष्कर 
आदि क्षेत्रॉमें स्नान या निवास करनेसे मनुष्यको मोक्ष 
नहीं मिलता, परन्तु काझीमें मिल जाता है; इसलिये यह 
सारे तीर्थोमे विशिष्ट है। मेरे निवास-स्यान इस काशीमें 
सूईकी नोक बराबर भी ऐसी जगह नहीं है जहॉपर मरे हुए- 
की मुक्ति न हो। भले ही वह देवताओंद्वारा या प्रथ्वीपर, 
अथवा जलमें ड्रबकर, आकाशसे गिरकर, भूमिके अन्दर 
धॅसकर मरा हो अथवा साँप, अमि, डाकू या ब्रिजलीके 
गिरने आदि किसी भी कारणसे उसका प्राण गया हो ।? 

ब्रह्मयेवर्त पु राणमें--- 

जितेन्द्रियाः पापविवजिंताश्च 

दान्ता महान्तो मधुसूदनाश्रयाः ॥ 
अन्येषु तीर्थेष्वपि मुक्तिभाजो 
भवन्ति काइयामपि को विशेषः ॥ 

“जितेन्द्रिय, पापरहित, शान्त तथा भगवानके भक्त 
महात्मा पुरुष तो अन्य तीथाँमें भी मुक्ति-लाम कर सकते 
हैं; काशीहीमें कौन-सी विशेषता है?--ऐसा प्रश्‍न उठाकर 
समाधान किया है-- 

विशेषं श्टणु वक्ष्यामि काइयाः कथयतो मम । 

क्क तानि साधनान्यत्र स्वहपान्यपि महामते ॥ 

भवन्ति काशीसाहात्म्यात्‌ सिद्धान्येव न संशयः । 

अन्यत्र साधुसुकृतैः कृतैमुंच्येत वा न चा॥ 

अन्न साधनवैकल्ये काशी पूर्ण प्रकल्पयेत्‌ । 


इसका तात्पर्यं यह है कि साधन-सम्पत्तिसे युक्त 
अधिकारियोंकी मुक्ति कांशीसे अतिरिक्त स्थानोंमें भी हो 


# काशीमरणान्मुक्तिः # ` 


जाती है; परन्तु काशीमें तो सभीकी मुक्ति होती है, यही 
उसकी विशेषता है । अतएव काशी खण्डमें कहा है-- 

संसारभयभीता ये ये बद्धाः कर्मत्रन्धनेः। 

येषां कापि गतिर्नास्ति तेषां वाराणसी गतिः ॥ 

श्रुतिस्टतिविहीना ये शौचाचारविव्जिताः। 

येषाँ क्वापि गतिनौस्ति तेषां वाराणसी गतिः ॥ 

अर्थात्‌ जो कर्म-यन्धनोमे वँधकर जन्म-मरणरूप संसार- 
से भयभीत हो रहे हैं तथा जो श्रुति-स्मृतिके ज्ञानसे रहित 
हो शोच तथा आचारको छोड़ बैठे हैं, जिनका मोक्ष होना 
कहीं भी सम्भव नहीं, उनकी एकमात्र काशीमें ही मुक्ति 
हो सकती है । 

इसे अर्थवाद नहीं समझना चाहिये, कयोंकि-- 

यत्र विश्रेश्वरो देवः साक्षात्‌ स्वर्गतरङ्गिणी । 

मिथ्या .. तत्राचुसूयग्ते तार्किकाश्वाबुसूयकाः ॥ 

उदाहरन्ति ये मूढाः कुतकेबलदपिंताः । 

काइयां सर्वार्थवादो$्यं ते विटूकीटा युगे युगे ॥ 

मा जानीह्यर्थवादस्वं काइयां सुक्तिविनिर्णये । 

“जहाँ भगवान्‌ विश्वनाथ तथा साक्षात्‌ पतितपावनी 
श्रीगङ्गाजी हैं, उस काशीपुरीकी निन्दा करनेवाले तार्किक 
व्यर्थ ही निन्दा करते हैं । अपने कुतर्कके बलपर घमण्ड 
करनेवाळे जो मूखलोग काशीके माहात्म्यको अर्थवाद कहा 
करते हें वे प्रत्येक युगमें विष्ठाके कीड़े होते हैं । काशीमै 
मुक्ति होनेका जो निर्णय है, उसे तुम अर्थवाद न समझो? 
इत्यादि वाक्योंसे अर्थवाद कहनेवालोंका कीट-योनिमें 
गिरना कहा है। काशीमें मरनेके विषयमै काल अथवा 
अवस्थाका कोई विशेष विचार नहीं है । यही बात काशी 
खण्डमें कही गयी है-- 

उत्तर दक्षिणं वापि अयनं न विचारयेत्‌ । 

सर्वोऽप्यस्य झुभः कालो हाविमुक्ते प्रिये यतः ॥ 


“यहाँ उत्तरायण और दक्षिणायनका विचार नहीं करना 
चाहिये । हे प्रिये ! इस अविमुक्त क्षेत्रमै मरनेवालेके लिये 
प्रत्येक समय शुभ ही है ।? 


सनत्कुमारसंहितामै भी कहा है-- 


रथ्यान्तरे सूत्रपुरीषमध्ये 
चाण्डालवेइमन्यथवा इमशाने । 
कृतप्रयल्लोऽप्यकृतप्रयल्लो 


देहावसाने लभते$त्र मोक्षम्‌ ॥ 


४१३ 


“गली-कूचोंके अन्दर या मल-मूत्रके नालोमे अथवा 
चाण्डालके घरमै या इमझानमें प्रय करनेपर अथवा 
अनायास ही काझीमें देहत्याग करके मनुष्य मोक्ष प्राप्त 
कर लेता है।? 

इससे यह सिद्ध हुआ कि पूर्वोक्त रीतिसे जिस किसी 
भी समयमै, जिस किसी स्थानपर, जिस किसी भी अवस्थामें 
काशीमे मरे हुए सभी मनुष्योंकी मुक्ति हो जाती है | काशी- 
खण्डमे कहा है-- 

बराह्मणाः क्षत्रिया वैश्याः झूद्गा वा पापयोनयः । 

कमिम्लेच्छाश्च ये चान्ये सक्कीर्णाः पापयोनयः ॥ 

कीटाः पिपोलिकाश्वेव ये चान्ये स्धगपक्षिणः । 
कालेन निधनं प्राता अविसुक्ते श्वणु प्रिये ॥ 
चन्द्रार्घमौळ्यः सर्वे ललाटाक्षा घुषध्वजाः । 
झकामो वा सकामो वा तियेग्योनिगतो$पि वा ॥ 
अविमुक्ते स्यजन्‌ प्राणान्‌ सम लोके महीयते ॥ 

“ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य अथवा झूद, म्लेचछ आदि 
सम्पूण पापयोनि अथवा वणंसङ्कर जीव तथा कोडे, 
चीँटियाँ, मृग ओर पक्षिगण तथा अन्य भी जितने जीव 
हें वे सभी कालके वश हो मरनेपर मस्तकमें चन्द्रमा और 
ललाटमें नेत्र धारणकर दृषध्वज हो शिवका सायुज्य प्राप्त 
कर लेते हैं। इच्छा या अनिच्छासे पशु-पक्षी आदि योनियोंमे 
प्राप्त हुआ भी जीव इस कार्शीक्षेत्रमें प्राण-स्याग करके मेरे 
लोकमें प्रतिष्ठित होता है।? 

प्मपुराणमें यह भी कहा है कि काशीमें मरनेके अनन्तर 
सालोक्य आदि चारों प्रकारकी मुक्तियाँ क्रमशः होती हैं । 

यथा--- ञ 

काइयां म्रृतस्तु सालोक्यं साक्षात्‌ प्राझोति सत्तमः । 

ततः सरूपतां याति ततः सान्निध्यमङ्नुते । 

ततो ब्रह्म कतां याति न परावतंते पुनः ॥ 


इनमें सालोक्य-मुक्तिका तात्पर्य शिवलोकमै निवास 
करना, सारूप्यका शिवके समान रूप प्राप्त करना, सान्निध्यका 
शिवके समीप रहना और सायुज्यका अर्थ शिवमें मिल जाना 
है । सालोक्यादि मुक्तिका भी क्षेत्र-भेदसे तारतम्य है, ,जैसे- 
काशी ््षेत्रमें सालोक्य-मुक्ति) वाराणसी :क्षेत्रमें सारूप्य-मुक्ति, 
अविमुक्ति-क्षेत्रम साब्रिध्य-सक्ति और अन्तणह-क्षेत्रमै 
सायुज्य-मुक्ति होती है । इसीको पद्मपुराणमें बतलाया है--- 

चतुर्धा भिद्यते क्षेत्रे सर्वत्र भगवाञ्छिचः । 

व्याचष्टे तारकं वाक्यं न्रह्मात्मैक्यप्रबोधकस्‌॥ 


काइयां म्रृतस्तु सालोक्यं साक्षात्‌ प्राप्नोति सत्तमः । 
चाराणस्यां स्तो जन्तुः साक्षास्सारूप्यमक्षुते॥ 
अविमुक्ते विपन्नस्तु साक्षास्साज्िध्यमामुयात्‌॥ 
सलोकताञ्च सारूप्यं सान्निध्यं वापि सत्तमः। 
कल्पं कल्पमवासोति ततो ब्रह्मास्मको अवेत्‌ ॥ 


काशी आदि क्षेत्रोंका परिमाण अन्यत्र देखना चाहिये, 
लेख बढ़ जानेके भयसे उसे यहाँ नहीं दिया जाता । उपयुक्त 
आलोचनासे.यह सिद्ध हो गया कि अन्य क्षेत्रकी अपेक्षा 
काशीमें मरनेकी विशेषता है । 

अत्र यहाँ यह प्रश्‍न उठता है-- 

न ` कर्मणामचुष्ठानैर्न दानैस्तपसापि चा। 

केवल्य़ लभते सस्यैः किन्तु ज्ञानेन केवळम्‌॥ 

अर्थात्‌ “मनुष्य यज्ञादि कमोके अनुष्ठान, दान और 
तपस्यासे भी मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता, वह तो केवल 
ज्ञानसे ही सिद्ध हो सकता है?--इस स्मृतिके वाक्यसे तथा- 

तमेव  विदिस्वातिरूस्युमेति 

नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ॥ 

अर्थात्‌ “उस त्रह्मको जानकर ही मनुष्य अमृत (मोक्ष) 
पद प्रात कर सकता है, उसे पानेका और कोई मार्ग नहीं है?-- 
इस श्रुति-वचनसे भी विरोध होनेके कारण 'काशी-मरण? को 
मोक्षका साधक केसे माना जा सकता है! 


इसका समाधान यों है--काशझीमें मरनेसे मुक्ति 
होती है--इस वाक्यका तात्पर्य यह है कि काशीमे मरनेसे 
पहले तत्त्वज्ञान होता है, तब मुक्ति । ऐसा माननेपर विरोधक्रे 
लिये कोई स्थान नहीं रह जाता । 


अब पुनः यह प्रश्न होता है कि जन्य ( होनेवाले ) 
जञानमें तो जीवित शरीर ही कारण हुआ करता है, फिर 
काशीमें मर जानेके बाद तस्वज्ञान कैसे सम्भव हो सकता है! 
क्योंकि उस समय जीवित शरीररूप कारण रहता ही नहीं । 
यदि कहे कि '््राणेषूरक्रममाणेषु रुद्रस्तारकं ब्रह्मोपदिष्टे 
( प्राण निकळते समय रुद्र तारक-ब्रह्मका उपदेश करते हें )--- 
इस श्रुतिके अनुसार प्राण निकळनेकी ही अवस्थामै भगवान्‌- 
द्वारा मन्त्रोपदेश हो जानेसे तथा विशिष्ट गुरुके दिये हुए मन्त्रके 
प्रमावसे शीघ्र ही उसी बारीरसे तत्त्वज्ञान हो जाता है; अतः 
वहाँ कारणका अभाव नहीं रहता, तो यह भी कहना टीक 
नहीं; क्योंकि यदि मृत्युके पहले ही तत्त्वज्ञान हो जाय तो काशी- 
का मरना तच्बज्ञानका कारण नहीं सिद्ध हो सकता । इसका 


# अचं भवानीसदितं नमासि # 


उत्तर यों है--काशीमें मृत्यु हो जानेके अनन्तर अदृष्ट- 
विश्येषसे शरीरकी प्राप्ति होती है और उसके द्वारा तच्वज्ञान- 
की उत्पत्ति होनेमे कोई प्रतित्रन्धक नहीं रह जाता । अथवा 
जिसप्रकार बिना शारीरके ही ईश्वरमै ज्ञान होना माना 
जाता है उसी तरह काशीमें मरे हुए जीवको भी जीवित 
शरीरके अभावमें भी ज्ञानकी प्राप्ति हो जाती है । 

यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि काशी-मरणसे यदि 
सभी जीवोंकी मुक्ति मान ली जाय तो निषिद्ध कर्म करने- 
वालों और नियमपूर्वक विहित कर्म करनेवालोंमें क्या 
विशेषता रह जाती है, कोई नहीं । ऐसी दशुमें काशी में भले- 
बुरेका विचार छोड़कर लोग मनमाना आचरण करने लग 
जायँगे । यदि बुरे कमॉका प्रतिकूल फल न मिले तो 
अत्यन्त प्रयत्नसे सिद्ध होनेयोग्य पुण्य कर्ममें कौन प्रदत्त 
होगा ? और-- 

अशानं व्यसनं वासः काइयां येपाममागेतः । 

कीकटेन समा काशी गङ्गाप्यङ्गारवाहिनी॥ 

अर्थात्‌ 'काशीमें जिन लोगोंका अशन, व्यसन अथवा 
निवास कुमार्गसे होता है उनके लिये काशी तो कीकट 
(मगध) के समान है और गंगा आग बहानेवाली है?-- 
इस शाज्न-वाक्यकी सङ्गति केसे होगी ? इसका रहस्य यों 
समझना चाहिये कि सदाचारका त्याग न करनेवाले पापहीन 
पुरुषोंकी तो भगवानके द्वारा उपदेश किये हुए तारकमन्त्रसे 
उत्पन्न तच्यज्ञानद्वारा तुरन्त मुक्ति हो जाती है । परन्तु 
अपने पार्पोका प्रायश्चित्त न करनेवाले पापियोंकी इस काशी- 
क्षेत्रमै कहीं भी जिस किसी तरह मृत्यु हो जानेपर उन्हें 
पापके अनुसार यमयातना अर्थात्‌ तीस हजार वरसतक 
रुद्रपिशाचता प्राप्त होती है, तत्पश्चात्‌ शीघ्र अथवा देरीसे 
उनकी मुक्ति होती है । जैसा कि गरुड पुराणमें कहा है-- 

वाराणस्यां स्थितो यो वे पातकेषु रतः सदा । 

योनिं प्रविइय पेशाची वर्षाणामयुतन्रयम्‌ ॥ 


घुनरेच च तत्रैव ज्ञानमुस्पद्ते ततः। 
मोक्षं गमिष्यते सोऽपि गुद्यमेतत्‌ खगाधिप ॥ 
काशीखण्डे 


कृत्वापि काइयां पापानि काश्यामैव म्रियेत चेत्‌ । 

भूसा रुद्नपिशाचो5पि पुनर्मोक्षमवाप्स्यति ॥ 

“जो मनुष्य काशीमें रहकर सदा पापोंमें रत रहता है 
बह तीस हजार वर्षतक पिशाच-योनिको भोगता है, फिर 
वहीं उसे ज्ञानकी प्राति होती है और उसके बाद मोक्ष 


ॐ काशीमरणान्मुक्तिः # 
च 


मिल जाता है । हे गरुड ! यह रहस्यकी बात है। 
मनुष्य काशीमें पाप करके यदि काशीमें ही मर जाय तो 
वह रुद्र पिशाच होकर फिर मोक्ष पाता है।? 

अव फिर यह प्रश्न उठता है कि यदि पापी पुरुष 
काशीमें मरनेसे रुद्र पिशाच हो जाता है तो फिर उसकी 
मुक्ति कैसे हो सकती है ! क्योंकि उसके अन्दर तस्व-ज्ञान 
तो होता ही नहीं । इसका उत्तर यह है कि पिशाच भी 
देवयोनिके ही अन्तर्गत है, इसलिये वह भी ब्रह्मविद्या प्रास 
करनेका अधिकारी है और शङ्करजीके उपदेश किये हुए 
तारकमन्त्रद्वारा उसे तच्व-ज्ञानकी प्राप्ति हो ही जाती है । 
सनत्कुमारसंहितामें भी लिखा हे--- 


यो चा गमिष्यत्यघकूदू बहिष्ठ- 
स्त्यक्स्वासुसत्रैव शिवं लमेत। 
अत्रैव पापैः सह चेन्शृतोऽसौ 
न जन्मझ॒त्यू लभते च काइयाम्‌॥ 
कालेन में यामगणेः फलेषु 
नियोजितस्तस्सकळं प्रभुज्य । 
अल्पेन कालेन समस्तसेव 
सार्धं पुना रुद्रपिशाच रुद्रैः ॥ 
अवप्रसादेन कृतोपदेशः 
पिशाचयोनेरपि मुक्तिमेति । 


“जो बाहरका रहनेवाला पापी पुरुष काशीमें जाकर 
प्राण-त्याग करता है वह यहीं शिव-सायुज्य प्राप्त कर लेता 
है। और यदि वह काशीमें ही पापाचरण करता हुआ मर 
जाता है तो उसका भी फिर यहाँ जन्म-मरण नहीं होता; बल्कि 
मेरे यम नामक गण उसे कर्मानुसार फ्लोमें नियुक्त करते 
हैं और वह रुद्रपिशाचगणोंके साथ थोड़े ही नियमित समयमै 
उन समस्त फलौंको भोगकर शिवकी कृपासे ज्ञानोपदेश 
पाकर पिशाच-योनिसे भी मुक्त हो जाता है ।? 


जो काशीमें पाप करके अन्यत्र जाकर मर गये हों 
उनके विषयमै इसप्रकार कहा है-- 


अन्यत्र भुक्त्वापि समस्तपापं 
पुण्य च पश्चात्तणगुल्मकादौ । 
जातः क्रमाद्‌ ब्राह्मणतामुपेत्य 
स्वदुक्तमागैरपि सुक्तिमेत्ि ॥ 


“अन्यत्र मरनेपर भी समस्त पाप-पुण्योंको भोग लेनेके 
बाद वह तृण-छता आदि उद्भिज योनियोंमे' जन्म लेता है, 
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पुनः क्रमशः ब्राह्मण होकर तुम्हारे बताये हुए मार्गसे मुक्त 
हो जाता है।? 

यदि कहें कि अन्तःकरणकी शुद्धिके बिना काशीमें 
मरनेवालोको तत्त्व-ज्ञान कैसे हो सकता है, क्योंकि तत्त्व-ज्ञान 
होनेके लिये अन्तःकरणका शुद्ध होना आवश्यक है--तो यह 
कहना ठीक नहीं, क्योकि अनेक जम्मोंके सञ्चित किये हुए 
पुण्य-कर्मोद्वारा जिनका चित्त शुद्ध हो चुका है; उम्हीका 
काशीमें मरना सम्भव है । अतएव ब्रह्म पुराणमें कहा है- 


अनेकजन्मसंसिद्धान वजेयित्वा सहामुनीन्‌ । 
नान्येषां मरणं तत्र यच्छन्त्येते विभोषणा: ॥ 


अर्थात्‌ ये भयावह रुद्रगण अनेक जन्मोके सिद्ध 
महर्षियोंकी छोड़कर और किसीको काशीमें नहीं मरने 
देते । 


कुछ लोग यह कह सकते हैं कि काशीमें तो पापियोंकी भी 
मृत्यु होती देखी जाती है; परन्तु जिसका चित्त शुद्ध होगा 
उसमें पापकी वासना हो ही. नहीं सकती । ऐसी दश्ामें यह 
नियम कैसे माना जाय कि “अनेक जन्‍्मोंके उपाजित 
पुण्योद्दारा झुद्धचित्त महात्माओंकी ही यहाँ मृत्यु होती 
है ? यह भी ठीक नहीं, क्योंकि पूर्वोक्तरूपसे अन्तःकरण 
झुद्ध होनेपर भी प्रारब्ध पापके कारण कंस और शिञ्चपाल 
आदिके समान पाप-वासना सम्भव है, अतः उक्त नियममें 
कोई वाधा नहीं आती । 


मरणावस्थामें अपान-वायुसे टकराकर जब मर्म फटने 
लगता है उस समय व्याकुलचित्त पुरुष तो कुछ भी सुन 
नहीं सकता और असम्भावना तथा विपरीत भावना भी 
मिटायी नहीं जा सकती, ऐसी स्थितिमें तत्वका साक्षात्कार 
होना असम्भव है--इस तरहकी शङ्का भी नहीं करनी 
चाहिये, क्योंकि अपरिमित महिमाशाली श्रीविश्वनाथकी 
कृपासे हर तरहकी वेदना मिट जानेपर चित्तको प्रसन्न 
रखनेकी शक्ति प्राणीके अन्दर हो सकती है और इस तरह 
श्रवण आदिके भी सम्भव होनेसे असम्भावना तथा विपरीत 
भावनाकी निबृत्तिमै किसी तरहकी वाधा नहीं आ सकती । 
तथा मरणकालमें बाह्य इन्द्रियोंकी अपेक्षाके बिना ही केवल 
हृदयमात्रसे श्रवण आदिकी उपपत्ति होती है; इसलिये 
काशीमरणसे जो अत्यन्त शुद्ध हो चुका है और श्रीविश्वनाथ- 
जीके प्रत्यक्ष दर्शनसे जिसकी पापराशि नष्ट हो गयी है 
उसके असम्भावनादि प्रतिबन्धक तो नष्ट हो ही जाते हैं| 
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जेसे गुरुके प्रभावसे अनादिकालिक अज्ञान मिट जाता है, 
बैसे ही अनादि असम्मावना तथा विपरीत भावना भी मिट 
ही जाती है। इस तरह काशीका अलौकिक महस्व तथा 
वहाँकें मरणका मोक्षदायकत्य सिद्ध हुआ । इस विकराल 
कलिकालमें श्रवण, मनन और निदिध्यासन आदि उपायांसे 
तच्व-ज्ञान प्राप्त करके मुक्त होना संसारमै आसक्त हम- 
जैसे पुरुषोंके लिये अत्यन्त कठिन है। उस तरहकी 
अभिलाषा करनी भी लड़कोके चाँद पकड़नेकी इच्छाके 
समान है । भगवांनकी कृपासे किन्हीं-किन्हीं महापुरुषोंकी 
यदि उस प्रकार मुक्ति होती हो तो हो, सर्वसाधारणके लिये 
वह सुलभ नहीं है। इसीको श्रीहर्षने बतलाया है. 


ह 
इश्वरानुग्रहदेषा पु'सामद्रैतवासना । 
सहाभयक्कतत्राणा द्वित्राणां यदि जायते ॥ 


“महान्‌ भयसे रक्षा करनेवाली यह अट्वैतवासना ईश्वरकी 
इपासे दो ही तीन पुरुषोंके अन्दर होती है ।? 

इस कलियुगमें काशीमरणक्रे अतिरिक्त मुक्त होनेका 
और कोई सरल उपाय नहीं है । जैसा कि कहा है-- 

कलिकालस्त्वयं तीक्ष्णः 

काश्येव शरणं तेषां 


कलौ 


क नयः क्क परात्मदकू । 
मुक्तिदा मलिनां नुणाम्‌ ॥ 
विनष्टब्रतघे यचीयां 

गच्छन्तु काशी परमाथेराशिम्‌ । 


“यह कळिकाल तो अत्यन्त विकराल है » इसमें कहाँ 
नीति और कहाँ परमात्माका ज्ञान ? इस युगमें पापी 
मनुष्योंको मुक्ति देनेके लिये काशी ही एकमात्र शरण 
है ।? “कलिमे जिन लोगोंका ब्रत, धीरता ओर वीरता 


नष्ट हो चुकी हैं, वे लोग परमार्थकी राडिभूत काशीको 
ही जाये ।? 


यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि. इस तरहकी मुक्तिमें 
विद्वानोंकी प्रद्नत्ति सबंथा अनुचित है, क्योंकि इः 
छुटकारा पानेके लिये किये गये यत्षसे यदि सुखका भी 
त्याग हो जाय, तब तो आय-व्यय दोनों बराबर ही हुए । 
संखारमें थोड़ा-बहुत दुःख रहनेपर भी जैसे धान्य चाइनेवाला 
उआलका, चावळका इच्छुक भूसेका तथा मांसार्थी 
कण्डक (मल) आदिका रयागकर केवल अभीष्ट 
वस्तुऔँको ही ग्रहण करता है इसी प्रकार विवेकी पुरुष 
दुः्ल और उसके साधनोंको छोड़कर केवळ सुखमात्र 
महण करता है | इसका समाधान यह है कि दुःख और 


# भवं भवानीसदितं नमामि # 


उसके साधनोंका त्याग कर देनेसे सुखमात्रकी उपलब्धि हो ही 
नहीं सकती । इसको ही न्यायवार्तिकमे स्पष्ट किया दै-- 
विवेकहानस्याशक्यत्वात्‌ । 


इसलिये सुख भोगनेकी इच्छावालेको दुःख भी भोगना 
पड़ता है और दुःखका त्याग करनेवालेको सुख भी छोड़ना 
पड़ता है | जिस तरह मधु और विष मिले हुए अन्नमें 
एकका त्याग और दूसरेका ग्रहण नहीं हो सकता । 


यदि कहें, दुःखकी तरह सुखकों भी मिटानेवाले 
तत्त्व-ज्ञानके कारणभूत काशीमरण आदि उपायोंमें विशेषज्ञ 
पुरुषोंका द्वेष होना स्वाभाविक है, अतः उसमें उनकी 
प्रबृत्ति नहीं हो सकती; तो यह भी कहना उचित नहीं, 
क्योंकि जिन विषयी पुरुषोंका सुखमें उत्कट राग होता 
देवे: 


युष्मत्कृते खञ्ननमञ्जुळाक्षि 


शिरो सदीयं यदि याति यातु । 
नीतानि नाहं जनकास्मजार्थे 
दशाननेनापि दशाननानि॥ 


“हे खञ्जरीटके समान मनोहर नेत्रोबाली ! तुम्हारे लिये 
यदि मेरा सिर भी जाता है तो जाय । देखो, सीताके लिये 
रावणने भी अपने दश मस्तकोंको नष्ट कर डाला था?- 
इत्यादि बातें मानकर परस्त्रीमे आसक्त हो सचमुच ही 
मुक्तिमार्गे प्रदृत्त नहीं होते । परन्तु जो लोग विवेकी हैं 
वे यह सोचकर कि “इस संसारके कण्टकाकीर्ण पथमें 
दुःखरूपी अँधेरी रातें कितनी हैं और सुखके जुगनू कितने 
चमकते हैं £ ये सब कुछ क्रोधित शुजङ्गमके फणोकी 
छायाके समान क्षणिक हैं? सुखको भी त्याग देना चाहते 
हें । वे सुख तथा उसके साधनोंको भी व्यर्थ समझते हैं । 
वे विश्वासी पुरुष द्वेष न करके उलटा उसमें प्रवृत्त होते हैं, 
क्योंकि बहुत बड़े दोषका ज्ञान ही प्रदृत्तिमै विरोधी होता 
हे। इसलिये अपनी आध्यात्मिक उन्नति चाहनेवालोंको 
काशीका सेवन अवश्य करना चाहिये । 


काशीवसत्या तत्त्वस्य संवित्त्या चोन्नतिः परा । 
जायते सञ्जना! नूनं काशी संसेव्यतां सुदा ॥ 
आरतीयसमाजोऽय्रं धर्माचरणळोलुपः । 
कदाचित्‌ समजो माभूत्‌ सुधारकविमोहितः॥ 
म्झेच्छपा षण्डसुगत समाजमतवि ञ्जमाः || 
जनाः सन्मागमाबान्सु जननीक्षप्रसादुतः ॥ 


* महाशिवरात्रि-वत # 


हे सजनो ! काशीमै निवास करनेसे और तत्त्वज्ञान- 
से परा उन्नति होती है, इसलिये आप प्रसन्नताके 
साथ काशीसेवन अवश्य करें । यह भारतीय समाज 
सदासे ही घर्माचरणमें आसक्त रहा है, सुधारकों- 


४१७ 


द्वारा विमोहित होकर कभी मूर्ख न बने । म्लेच्छ, 
पाखण्ड और बौद्ध आदि समाजोंके मतसे भ्रान्त मनुष्य 
पार्वती तथा शिवकी कृपासे अच्छे पथपर आ जायँ। 
इति शम्‌ 
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महाशिवरात्रि-त्रत 


( लेखक--काव्यतीर्थ प्रोफेसर श्रीलोटूसिंहजी गौतम एम० ए०, एल-टी०, एम० आर० ए० एस० ) 


सन्तकी उच्छिष्ट उक्ति है मेरी बानी । जानूँ उसका भका भेद क्या में अज्ञानी ॥ 


द्वकालसे ही 'शिव-तत्त्व? के विप्रयमें 
घोर अज्ञान छाया हुआ है । आजकल- 
के साक्षर विद्वानोमेसे कुछ तो ऐसे हें 
जो प्रायः शिव-तत्त्व, शिवार्चन, महा- 
शिवरात्रि-त्रत आदिके रहस्यसे सर्वथा 
|. # अनमिज्ञ हैं; बहुत-से पाश्चात्य 
£ विद्वानोंकी कुतकंपूर्ण विचारंधारामें 

बहे जा रहे हैं तथा कुछ मायामुग्ध 
विषयासक्तजन अपने कुत्सित विचारोंकों ही मङ्गलमूर्ति 
शिवपर आरोपित करते हैं। कोई उन्हें गँजेड़ी, भँगेडी 
समझता है, कोई सीधा-सादा, भुलकड़ भोलानाथ और 
कोई उन्हें व्याघ्रचर्माम्बरधारी, डमरू-बजानेवाळा भूतनाथ । 
इससे परे उनकी दृष्टि नहीं जाती । हम यह नहीं कहते 
कि भगवान्‌ अपने भक्तोंकी भावनाके अनुसार रूप घारण 
नहीं करते; परन्तु अपनी दुर्बछृताओंकों भगवानके मस्थे 
मँढुना अवश्य ही निन्द्य कर्म है। इसीसे कहना पड़ता है 
कि इस सम्बन्धमें लोगोंमे कितना भ्रम फैला हुआ है। 
अवश्य ही वेष्णव, ज्ञाक्त, सोर, गाणपत्य आदि सम्प्रदायोंके 
सम्बन्धमे भी भ्रम फैला हुआ है; परन्तु शेव और पाद्युपत- 
मत-सम्बन्धी भ्रम उससे बहुत आगे बढ़ गया है। 
इनके सम्बन्धे तो यहाँतक नौबत पहुँच गयी है कि लोग इन्हे 
अनार्य-घर्मतक मानने लगे हें ।# इस सम्बन्धमै यहाँ हम 
अधिक विस्तार न कर केवल इतना निवेदन कर देना ही 
पर्यासत समझते हैं कि शेव और पाद्युपत-घर्माको अनार्य- 
घर्म मानना उचित नहीं है--वे शुद्ध वेदिक आर्य-धर्म 
हँ । यद्यपि समयके प्रभावसे इनमें अन्य प्रकारके विचारोंका 
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* देखिये डा० राधाकृष्णनू-कृत “भारतीय-दर्शन? प्रथम-भाग 
(Indian Philosophy, Part 1, pp. 488-89 by 
Dr. Radhakrishnan). 


-+छुकाराम 
भी थोड़ा-बहुत समावेश हो गया है, तथापि जैसे अनेक 
नदियोंके आकर मिल जानेपर भी पुण्यतोया गङ्गाका 
गङ्गापन नष्ट नहीं होता, वेसे ही इस वेदिक धर्मरूपी सुरसरिकी 
सुधाधारामें अनेको विचार-सरिताओंका सम्मिश्रण हो जानेसे 
ही इसकी पवित्रता नष्ट नहीं हों गयी । इस सम्मिश्रणसे इन 
आर्य-धर्मोको अनार्य-धर्म कदापि नहीं कहा जा सकता । 
जो कहते हैं, वे भूल करते हैं । अस्तु । 

जैसे ज्ञेवमतके विषयमें मतभेद है वेसे ही शिवसम्बन्धी 
बतोंके विषयमै भी है । इस विषयकी विधिवत्‌ मीमांसा करना तो 
इन पंक्तियोंके छेखककी सामथ्यके वाहरकी बात हे, फिर भी 
अपनी अल्प मतिके अनुसार भगवान्‌ शिवकी अनुकम्पासे 
प्राप्त हुए कुछ अनुभवके . आधारपर यत्किञ्चित्‌ छिखनेका 
प्रयत्न किया जा रहा है । 

महाशिवरात्रि-बतके रहस्यको जाननेके लिये यह 
आवश्यक है कि उसका पदच्छेद करके उसके अङ्गीभूत 
प्रत्येक शाव्दपर विचार किया जाय । देखा जाय कि “शिव? 
किसे कहते हैं, “रात्रि! क्या चीज है और “ब्रतः का क्या 
अर्थ है । साथ ही, इसका साधन क्या है और इसे करनेसे 
किस फलकी प्राप्ति होती है, आदि। 

शिव 

अवश्य ही शिव क्या हे? इसका जान लेना शिव- 
कृपापर ही अबलम्त्रित है। वस्तुतः इसे जानना ही शिवका 
साक्षात्कार कर लेना है, जो बहुत दूरकी बात है; फिर भी 
साधारण ज्ञानके लिये इतना जान लेना आवश्यक है-- 

शेते तिष्ठति सव॑ जगत्‌ यस्मिन्‌ सः सिवः शम्भुः 
विकाररहितः` = १० गुंग कॅन र तु 

अर्थात्‌ “जिसमें सारा जगत्‌ शयन करता है, जो विकार- 
रहित है वह “शिव” है, अथवा जो अमङ्गलका हास 
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करते हैं वे ही सुखमय, मङ्गलरूप भगवान्‌ शिव हैं । जो 
सारे जगतूको अपने अन्दर लीन कर लेते हैं वे ही करुणा- 
सागर भगवान्‌ शिव हैं। जो भगवान्‌ नित्य, सत्य, जगदाधार, 
विकाररहित, साक्षीखरूप हैं वे ही शिव हैं; उन्हींका वर्णन 
श्रीपुष्पदन्ताचार्यने शिव-महिम्नःस्तोत्रमै इसप्रकार किया है-- 


त्रयी साङ्कय' योगः पशुपतिमतं वेष्णवमिति 

प्रभिज्ञे प्रस्थाने परमिदमदः पथ्यमिति च। 

रुचीनां वैचिज्यादजुकुटिकनानापथजुर्षा 

नृणामेको गम्यस्स्वमसि पयसामर्णव इच ॥ 

महासमुद्ररूपी शिवजी ही एक अखण्ड पर-तच्च हैं, 
इन्हींकी अनेक विभूतियॉ अनेक नार्मोसे पूजी जाती हें, यही 
सवेव्यापक और सवशक्तिमान्‌ हैं, यही व्यक्त-अव्यक्तरूपसे 
क्रमशः “सगुण इश्वर’ और "निर्गुण ब्रह्मा” कहे जाते हैं तथा 
यही “परमात्मा! “जगदात्मा”, 'दाम्मव?, “मयोभव', शङ्कर? 
“मयस्कर”, “शिव”, “रुद्रः आदि नामोसे सम्बोधित किये 
जाते हैं । आचार्यने सत्य ही कहा है-- 

त्वमापस्त्वं सोमः" ७००००००००००००००० ० 


न॒विद्यस्तत्तरवं॑ वयमिह तु यत्‌ स्वं न भवसि । 


यही भगवान्‌ शिव वर्णनातीत होते हुए भी अनुभव- 
गम्य है, यही आशुतोष भक्तोंको अपनी गोदमें रखते हैं, 
यही त्रिविध तापोंकों शमन करनेवाले हैं, इन्हींसे समस्त 
विद्याएँ एवं कछाएँ निकली हैं, ये ही वेद तथा प्रणवके 
उद्गम हैं, इन्हींको वेदोंने “नेति-नेतिः कहा हे । यही 
नित्याश्रय और अनन्ताश्रय हैं और यही दयासागर एवं 


करुणावतार हें । इनकी महिमाका वर्णन करना मनुष्यकी 
शक्तिके बाहर है । 


रात्रि 


अब रात्रिके सम्ब्न्धमें सुनिये । “रा’ दानार्थक धातुसे 
“रात्रि! शब्द बनता है, अर्थात्‌ जो सुखादि प्रदान करती 
है वह “रात्रि? है । ऋग्वेद-रात्रिसृक्तके यूप-मन्त्रमे रात्रिकी 
बडी प्रशंसा की गयी है-- 
उप मा पेपिशत्तमः कृष्ण व्यक्तमस्थित । उष ऋणेव 
यातय ॥ 
( ऋग्वेद सं० रा० सू १०। १२७।७) 


हे रात्रे ! अक्लिष्ट जो तम है वह हमारे पास न आवे | 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


रात्रि सदा आनन्ददायिनी है, अतः सबकी आश्रय 
दात्री होनेके कारण उसकी स्तुति की गयी है और यहाँ 
रात्रिकी स्ठ॒तिसे प्रकृतिदेबी, दुर्गादेवी अथवा शिवादेवीकी 
ही स्तुति समझनी चाहिये । इसप्रकार शिवरात्रिका अर्थ 
होता है “वह रात्रि# जो आनन्द देनेवाली है और जिसका 
शिवके नामके साथ विशेष सम्बन्ध है ।? ऐसी रात्रि माघ- 
फाल्गुन कृष्ण चत॒दंशीकी दै, जिसमें शिवपूजा, उपवास 
और जागरण होता है । उक्त फाल्गुन कृष्ण चतुर्दंशीकी रात्रिको 
शिवपूजा करना एक महात्रत है, अतः उसका नाम महा- 
शिवरात्रि-त्रत पड़ा । परमात्मा शिवके भावुक भक्तोंके 
लिये इस सम्बन्धमें कुछ आवश्यक उद्धरण दिये जाते हैं-- 
परात्‌ परतरं नास्ति शिवरात्रिपरात्‌ परम्‌ । 
न पूजयति अक्ट्येशं रुद्र त्रिभुवनेश्वरम्‌ । 
जन्तुजेन्मसहस्रेषु भ्रमते नात्र संशयः॥ 
( स्कन्दपुराण ) 
सौरो वा वैष्णवो वान्यो देवतान्तरपूजकः। 
न पूजाफळमाझोति शिवरात्रिबहिसुंखः ॥ 
( नृसिंह-परिचयौ और पद्मपुराण ) 


इसका आशय यह है कि शिवरात्ि-त्रत परात्पर है। जो 
जीव इस शिवरात्रिमें महादेवकी भक्तिपूर्वक पूजा नहीं 
करता, वह अवदय सहस्तों वर्षोतक घूमता रहता है। 
चाहे सूर्येदेवका उपासक हो, चाहे विष्णु तथा अन्य किसी 
देवका, जो शिवरात्रिका त्रत नहीं करता उसको फलकी 
प्राप्ति नहीं दोती। स्कन्दपुराण फिर डंकेकी चोट कहता है-- 

शिवं तु पूजयित्वा यो जागर्ति च चतुदंशीम्‌ । 

मातुः पयोधररसं न पिबेत्‌ स कदाचन ॥ 

जो शिव-चतुर्दशीमे शिवकी पूजा करके जागता रहता 
है, उसको फिर कमी अपनी माताका दूध नहीं पीना पड़ता 
अर्थात्‌ यह मुक्त हो जाता है। 

सागरो .यदि शुष्येत क्षीयेत हिमवानपि । 

सेरुमन्दररीलाश्च श्रीशैलो चिन्ध्य एव च॥ 

चलन्त्येते कदाचिद्वै निश्चलं हि शिवत्रतम्‌। 

( स्कन्दपुराण ) 


# ्रीमाधवाचार्यने स्वप्रणीत 'कालमाधव? में शिवरात्रिकी 
यों व्याख्या की है--- 
` “शिवस्य प्रिया रात्रियसिन्‌ ब्रते अङ्गत्वेन विहिंता तदूवतं 
शिंवरात्र्याख्यम्‌ ।) 


# महाशिवरात्रि-तत ॐ 


अर्थात्‌ “चाहे सागर सूख जाय, हिमालय भी क्षयको 
प्रात हो. जाय, मन्दर, विन्ध्यादि पर्वत भी विचलित हो 
जायें, पर शिव-व्रत कमी विचलित (निष्फल) नहीं हो 
सकता ।? इसका फल अवश्य मिलता है। 

यहाँतक “दिव? और “रात्रि का अर्थ निरूपणकर, 
उस विशेष रात्रिमें ब्रत करनेकी प्रशंसा की गयी । अब 
तत्वतः शिवरात्रि-ब्रत क्या है तथा फाल्गुन कृष्ण चतुर्दशी- 
की रात्रिमें क्या विशेषता है, इसका थोड़ा-सा तास्विक 
विवेचन भी किया जाता है। जो मनुष्य 'कालतत्त्वः का 
भाव जानते हैं उन्हें विदित है कि समयपर कार्य करनेसे 
इष्ट पदार्थोंकी प्राप्ति होती है। फाल्गुनके पश्चात्‌ नये वर्ष- 
चक्रका प्रारम्भ होता है । रात्रिके पश्चात्‌ दिन और दिनके 
पश्चात्‌ रात्रि होती है अथवा लयके बाद सृष्टि और सृष्टिके 
बाद लय होता है। इसप्रकार छयके बाद सृष्टि और फाल्गुन 
कृष्ण चतुर्दशीके बाद वर्षचक्रकी पुनरावृत्ति एक ही 
बात है । वर्षचक्रकी पुनरातृत्तिके समय मुमुक्ष जीय परम- 
तत्त्व शिवके पास पहुँचना चाहता है । ज्योतिषशास््रक 
अनुसार कृष्ण चतुर्दशीम चन्द्रमा सूयके समीप होते हैं । 
अतः उसी समयमें जीवरूपी चन्द्रका शिवरूपी सूर्यके 
साथ योग होता है, अतएव फाल्गुन कृष्ण चतुर्दशीको 
शिव-पूजा करनेसे जीवको इष्ट पदार्थकी प्राप्ति होती है । 

शिवरात्रि-त्रत 


अब यह समझना है कि शिवरात्रि-त्रत क्या है १ इस 
ब्रतमें उपवास, जागरण और शिव-पूजा प्रधान हैं। इन 
सबका तात्विक अर्थ समझना चाहिये । इसके पहले “त्रत? 
क्या है, यह समझना आवश्यक है । वैदिक साहित्यमें ्रतका 
अर्थ वेदवोधित, इष्टप्रापक कर्म है । दार्शनिक कालमें 
“अभ्युदय? और 'निःश्रेयस? कमोंका हेतु-पदार्थं ही 'ब्रत? 
शब्दका अर्थ समझा जाता था । अमरकोघ्रमें “रत? का 
अर्थ नियम है । पुराणोमें ब्रत "धम? का वाचक है । 
निष्कर्ष यह है कि वेदबोधित अग्निहोत्रादि कर्म, झाञ्जविहित 
नियमादि अथवा साधारण तथा असाधारण धर्मको ही “ब्रत? 
कहते हैं अथवा थोड़ेमें याँ समझिये कि जिस कर्मद्वारा 
भगवानका सान्निध्य होता है वही व्रत है। 
क्षमा सव्यं दया दानं शौचसिन्द्रियनिग्नहः । 
देवपूजाम्निहवनं सन्तोषः स्तेयवर्जेनम्‌ । 
सर्वन्रतेष्वयं धर्मः सामान्यो दशधा स्थितः ॥ 
( भविष्यपुराण ) 
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अतः निश्चित हुआ कि ब्रत ही समयानुसार साधारण तथा 
असाधारण धर्मका वाचक है जैसा कि ऊपर कहा गया है । 

अंब, यह देखना है कि उपवास क्या है १ जीवात्माका 
शिवके समीप वास ही “उपवास? कहा जाता है । 

उप-समीपे यो वासः जीवात्मपरमार्‍मनोः । 

उपवासः स विज्ञेयो न तु कायस्य शोषणम्‌ ॥ 

( वराहोपनिषत्‌ ) 
अथवा 

उपाश्षृत्तस्य पापेभ्यो यस्तु वासो गुणैः सह । 

उपवासः स विज्ञेयः सर्वभोगविवजितः॥ 

( भविष्यपुराण ) 
देवीपुराणमें कहा गया है-- 

“भगवान्‌ (शिव) का ध्यान, उनका जप, खान, 
भगवानकी कथाका श्रवण आदि--इन गुणोंके साथ वास 
अर्थात्‌ इन क्रियाओंको करते हुए काल-यापन करना ही 
उपवासकरत्ताका लक्षण है | व्रतीके अन्दर ये लक्षण अवश्य होने 
चाहिये । ब्रतीके लिये सव प्रकारके विषय-भोगोंका वर्जन 
आवश्यक है । केवल अनशन करनेसे उपवास या ब्रत नहीं 
होता । अवश्य ही अनशनसे भी कुछ लाभ तो होता ही है। 
हॉ, यथेष्ट लाभकी प्राप्तिके लिये विधिपूर्वक क्रियाएँ भी करनी 
चाहियें । इसप्रकार “त्रत? और “उपवास? प्रायः एक ही 
चीजके दो नाम हैं । 

जागरण- -मुमुक्षु जीवास्माके लिये “जागरण? आवश्यक 
ई 

या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 

यस्यां जाति भूतानि सा निशा पञ्यतो सुनेः॥ 

(गीता २।६९) 


“सर्वं प्राणियोंकी अर्थात्‌ विषयासक्त संसारी जनों- 
की जो निशा है उसमें संयमी जो रहते हैं । आत्मदर्शन- 
विमुख प्राणिगण जिस जगदवस्थामें जागते हैं मनीषी, 
आत्मदर्शननिरत योगीके लिये वह निशा है ।? अतः सिद्ध 
है कि विषयासक्त जिसमें निद्रित हैं उसमें संयमी प्रबुद्ध 
हैं । अतः रिबरात्रिमें जागरण करना आवश्यक है । 
झिवपूजाका अर्थ पुष्प-चन्दन-व्रिल्वपत्र अपितकर शिव- 
नामका जप-ध्यान करना एवं चित्तवृत्तिका निरोधकर 
जीवास्माका परमात्मा “शिव? कें साथ योग करना है । 


जीवात्माका “आवरणविक्षेप' हटाकर पर-तत्त्व "हिव? 
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के साथ एकीभूत होना ही वास्तविक “शिव-पूजा? है। 
यही जीवनका ध्येय है । योगयान्नके शब्दोमे इन्द्रियोंका 
प्रत्याहार, चित्तद्ृत्तिका निरोध और मद्दाशिव-रात्रित्रत 
वास्तवमै एक ही पदार्थ हैं । पञ्च ज्ञानेन्द्रियाँ, पञ्च कमेन्द्रियाँ 
तथा मन, अहङ्कार, चित्त और बुद्धि-इन चतुर्दशका 
समुचित निरोध ही सच्ची "शिव-पूजा? या 'शिवरात्रि-ब्रत” है । 
इसका निरोध कर्म, ज्ञान अथवा भक्तिके द्वारा हो सकता दै-- 
श्रीगीताने स्पष्ट कर दिया है कि-- 
लोकेऽस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ । 
ज्ञानयोगेन _ सांख्यानां कर्मयोगेन योगिनाम्‌ ॥ 
(३।३) 
चाहे शिव-पूजा शानयोगद्वारा कीजिये अथवा कर्मयोग- 
द्वारा, भक्तिका सम्मिश्रण दोनोंमे रहेगा । ज्ञानप्रधान भक्ति 
अथवा कमंग्रधान भक्तिद्वारा फाल्गुन-कृष्ण चतुर्दशीको 
दिवरात्रि-त्रत करनेसे मुक्ति मिलेगी | 
शिवरान्नित्रतं नाम 
आाचाण्डालमचुष्याणां 


सर्वपापप्रणाशनम्‌ । 

भुक्तिमुक्तिप्र दा यक म्‌ ॥ 
( इंशानसंद्दिता ) 
जो लोग शिव-भक्तिसे प्रेरित होकर सच्चे पवित्र 
मनसे अनशनत्रतकर .परतत्त्य शिवकी पूजा बिल्य-पत्र, 
दुग्ध, पुष्पादिसे करते हैं उन्हें भी अपनी भक्तिके अनुसार फल 
मिलता है; क्योंकि वास्तवमै महाशिवरात्रि-त्रतका उद्देश्य 
जीवात्माका परमात्माके साथ सहयोग ही है । अपनी- 
अपनी भक्तिके अनुसार समस्त भूमण्डलके भावुकजन 
वैज्ञानिक महाशिवरात्रि-त्रतका अनुष्ठान कर सकते हैं। 
भगवान्‌ भूतनाथकी दयासे उन्हें सिद्धि अवश्य मिलेगी । 
हमने जान-बूझकर यह लिखा है कि समस्त प्राणियोंके 
लिये महाशिवरात्रि-त्रत कल्याणकर है । अज्ञानवश एक 


७ अवं भघानीरूदितं नमामि # 


व्याधने महाशिवरात्रि-त्रतका अनुष्ठान किया था, जिससे 
शिवके गणोंने उसके लिये भी एक विमान भेजकर उसे 
शिवलोकमें पहुँचा दिया। यमने भगवान्‌ शिवके पास 
जाकर उस व्याधकी इन शब्दोंमें शिकायत की-- 

निषादो जीवघाती खच सर्वभर्मत्रहिष्कृतः । 

न धर्मोंऽप्यरजितस्तेन निर्गतं यमशासनम्‌ ॥ 

आदि । 

भगवान्‌ शिवने यमदेवको उस व्याधकी कहानी 
कह सुनायी कि केसे उसने ब्रिल्वपत्रद्वारा गिवलिङ्गकी उपासना 
की और केसे अनशन-त्रतद्वारा ज्ञान प्रास किया । उन्होंने 
यमदेवको आध्यात्मिक घटनाओंका तारतम्य भी समझा 
दिया । अस्तु । 

महाशिवरात्रि-ब्रतके अधिकारी आचाण्डाल समस्त 
प्राणी हैं, इसमें दो मत नहीं हो सकते । 

यद्यपि वैज्ञानिक महाशिवरात्रिद्वारा ही यथेष्ट लाभ होगा 
जैसा कि ऊपर कहा गया है, तथापि अनशनद्वारा भक्तिपूर्वक 
शिवकी बिल्वपत्र, पुष्प, चन्दन, दुग्ध, दघिद्वारा पूजासे 
बहुत बड़ा आध्यात्मिक लाभ और सांसारिक अभ्युदय 
प्रारम्भमें होगा ।# हाँ, भक्ति खरी या अमायिक होनी 
चाहिये, बाजारू नहीं । 


आज ईश्वरके नामपर जगह-जगह झगड़े हो रहे हैं । 
शेव-पदार्थोकी अवहेलना दै । यद्यपि अनेक त्रतों तथा 
साधनोंद्वारा शान्तिकी चेष्टा की जा रही है तथापि महाशिवरात्रि- 
व्रतद्वारा ही इस ओर विशेष सफलता मिल सकती दै । इन 
शब्द-पुष्पोंकी शिवके चरणोंपर सादर समर्पितकर विनीत 
लेखक आशा करता है कि इनसे भावुकजन समुचित लाभ 
उठाकर सच्चे महादिवरात्रि-त्रतद्वारा अपना तथा जगत्‌का 
सच्चा कल्याण-सम्पादन करेंगे | “३ इाम्‌ ।' 
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सैन चतुरंगिणी कहा है भूत प्रेतनकी सैन बहुरंग आगे, बजत म्हदंग है । 
भंग-चंग कोऊ, नंग कोऊ, पंग कोऊ और, लंग कोऊ करत अजीब करि ढंग है॥ 
नाचत बजावत ओ गावत उमंग संग देखि-दैखि दंग होत रंग भद्रंग हैं । 
भंगकी तरंगमें अनंग अरि बेठ्यो नंग, संगमे भवानी अग-अ गने भुजंग हैं॥ 


अवन्तचिहारी माथुर "अवन्त? 


# इस लेखके लिखनेमें लेखकको परमाराध्यपड्ग श्रीश्रीमार्गवरिवरामाकेङ्कर योगत्रयानन्दजीके उपदेशोंसे सहायता मिली है, 


अतः लेखक उनका कृतज्ञ है । 9 


शिवमें श्रद्धासे लाभ 


(लखिका--सो० कमलाबाई कित्रे ) 


न्दूसमाजमें ऐसा कोई भी मनुष्य न 
होगा कि जिसे शिवका नाम या उसकी 
उपासना विदित न हो। महादेव 
मनुष्यका जीवनाधार है, सृष्टिका 
, संहारक केलासवांसी शङ्कर भोले 
स्वभावका है, जो किसी भी सांसारिक 
झगड़ेमें नहीं पड़ता, जिसे 'हिमालयके 
सुनसान निर्जन गिरिश्यज्ञोंपर निवास 
करना ही सुखद्‌ प्रतीत होता है। अतएव हृदयमें प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि इसप्रकारका महादेव सृष्टिका संहारक 
कैसे हो सकता है ! जो नैसर्गिक प्रेमी, सम्पत्तिका उपहास- 
कर्ता, भक्तोंके लिये उदार दाता, आदर्श दम्पती आदि 
गुणोंसे विभूषित भोला भण्डारी है, उसे प्रत्येक मनुष्य 
जानता है किन्तु उसका सबसे अधिक भयङ्कर रुद्र रूप है । 
यदि मनुष्य देवता-उपासक न भी हो, तथापि वह इस 
बातको भली प्रकार समझता है कि महादेव ही उसकी 
जीवन-ज्योति बुझानेवाली मुख्य शक्ति है | यह काम 
अन्य देवताका नहीं है । 


क्या यह आश्चर्यकी बात नहीं हैं कि प्रक्कतिका इतना 
प्यारा देवता मृत्युका कठोर कार्य करता है | कैलासवासी 
महादेवंका निवास-स्थान अत्यन्त रमणीय, पूर्ण शान्तिमय, 
सांसारिक कोलाइळसे अलित्त है । वे इस स्थानपर रात-दिन 
रामनामका जप किया करते हें । इसप्रकारके वर्णनसे प्रतीत 
होता है कि महादेवका स्वभाव बालकोंके निर्मळ हृदयकी 
सरलताके समान है, वे दाम्पत्य-जीयनके आदर्श हैं, 
सांसारिक झगड़ोंसे अलिप्त हैं | इसप्रकारकी अनेक वातोंपर 
विचार करनेसे महादेवकी मूर्ति प्रत्येक आर्य-हृदयमें 
उपर्युक्त भावनाओंको उत्पन्न करती है। आधुनिक पद्धतिसे 
संशोधन किया जाय या प्राचीन पद्धतिसे देखा जाय तो 
अनादि शङ्कर अगम्य ही प्रतीत होंगे । कई लोगोंका ऐसा 
भी विचार है कि संकटके समय या रुग्णावस्थामें शिवकी 
उपासनासे अनेक व्याधियाँ दूर हो जाती हैं, किन्तु इस 
बातके अनुभवक्रे लिये अत्यन्त दृढ़ श्रद्धा ओर अचल ब्रत- 
पालन करनेकी आवश्यकता है । अनुभवके बिना कोरा तर्क 
निरुपयोगी है। महाराष्ट्र, मद्रास और उत्तरीय भारतमें शिवके 


उपासक अनेक लोग हैं । महाराष्ट्र-पान्तमें अनेक स्त्री-पु रुष 
“शिवलीलामृत? ग्रन्थको नित्य-नियमसे पढ़ते हैं । कोई द्रव्यकी 
आशासे, कोई रोगोंसे छुटकारा पानेको, कोई प्रेमयझ ही, 
इसप्रकार भिन्न-भिन्न कारणोंसे लोग शिवकी उपासना करते 
हैं । 'शिवलीलामृत? ग्रन्थमें चौदह अध्याय हैं । अन्तिम 
अध्यायमें ग्रन्थकी फलश्रुति है | आश्रयंकी बात तो यही है 
कि यदि वर्तमान समाजमें श्रद्धाका अभाव है तो वह समाज 
जीवनका आनन्द कैसे पाता है, यह एक विकट समस्या 
है । श्रद्धा-भावसे ही पत्थरके देव देवता बनते हैं | इसके 
विपरीत वर्तमान समयमें श्रद्धाके अभावमें देवताके समान 
मनुष्य पत्थरके समान वन जाते हैं। संसारके समस्त 
व्यवहार नियमबद्ध और किसी ध्येयको लेकर ही चला 
करते हैं । उसमें भी सभी बातोंके लिये मर्यादाका बन्धन 
रहता ही है । इसका ठीक-टीक अर्थज्ञान न होनेसे अनेक लोग 
इस बन्धनसे बाहर निकलनेका प्रयत्न करते हें | उनका ध्येय वही 
रहता है । समाजके नेतागण किसीको भी दोषी न समझकर 
अनुकूल क्षेत्र निर्माण करनेमें लगे रहते हैं | ध्येयहीन जीवन 
मुर्देके समान होता है। अतएव यदि हम मानसिक उन्नति और 
जीवनकी सफलता चाहते हैं तो हमें भक्ति-रसमें ड्रबना 
चाहिये । इसीके लिये अनेक पन्थ और अनेक देवताओंका 
निर्माण हुआ है, उद्देश्य यही है कि लोग उपासनाको 
बढाकर समाजके अन्दर शान्तिप्रद वातावरण उत्पन्न करें । 
सांसारिक जीव इसी मार्गद्वारा सुखी होंगे । शिव-उपासना- 
के सम्बन्धमें, में अपना एक अनुभव लिखती हूँ, जिससे 
पाठकगण निर्णय कर लेंगे कि यह विषय विचारणीय है 
या नहीं। २६ वर्ष पहलेकी वात है । मैं बचपनसे ही 
देवताओंकी कथा सुनकर प्रसन्न हुआ करती थी, उसमें 
मेरा मन खूब लगता था । इसका कारण मेरे दादाजी थे। 
वे मुझे नित्य-नियमसे रामायण और महाभारतकी कथा 
सुनाया करते थे और इसप्रकार मेरे मनमें धर्म और 
ईश्वरके प्रति श्रद्धा उत्पन्न कराते थे । बचपनमें मुझे उनके 
इस कार्यसे कुछ भी प्रतीत न होता था और मैं समझती 
थी कि मेरे दादा कथा-कहानियोंके एक जीते-जागते ग्रन्थ ही 
हैं। मुझे उनके मुँहसे कहानियाँ सुननेका बड़ा शौक था। 
जब मेरे मनमें, लङ्का-दहनके समयका हनूमानद्वारा रावणकी 
दाढी जलानेका चित्र उपस्थित होता था, तब बालकोंके 
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स्वभावानुसार मुझे यह जिज्ञासा होती थी कि राम और 
रावण इस समय कहाँ होंगे १ क्या मै उन्हें देख सकती 
हूँ ? मैं उस समय समझती थी कि मेरे दादाकों संसारका 
पूरा ज्ञान है। मेरी पढाईका प्रथम पाठ मुझे दादाने 
ही सिखाया था । यद्यपि मेरी बाल्यावस्थामें कोल्हापुरमें 
पुत्री-पाठशाला थी, किन्तु मेरे दादा पाठशालामे 
लड़कियाोंको भेजना उचित नहीं समझते थे । अक्षरज्ञान 
होनेपर उन्होंने सबसे पहले मुझे “शिवलीलामृत? पढ्नेको 
दिया । आठ वर्षकी अवस्थामें मैं मराठी भाषाकी 
सुन्दर-सुन्दर कविता-पुस्तकें पढुती थी । अन्य पुस्तकांका 
मुझे उस समय जरा भी ज्ञान न था। जब मैं इस समय 
उन बातोंको स्मरण करती हूँ तो मनमें आश्चर्य, श्रद्धा और 
सात्त्विक भावोंका उदय होता है । मानसिक आनन्दम 
मैं डूब जाती हूँ । मुझे बचपनमें भक्ति-रसका जो अमृत 
पिलाया गया था वह इस समय मेरे जीवनका मार्गदर्शक बन 
रहा है और साथ ही मुझे उपासनामें दृढता रखना सिखाता 

। जीवनमै समय-समयपर उत्साह और घेर्य देता है। 
जब मेरा विवाह हो गया तब मैंने देखा कि हमारे घरमें 
अमिकी उपासना होती है। यय्रपि अन्य धार्मिक ग्रन्थोंको 
मैं पदती रहती थी पर यहॉपर “शिवलीलामृत? का स्वाध्याय 
कई वर्षोतक बन्द रहा । इसका कारण यही था कि मेरा 
उस ओर दुर्लक्ष्य हो गया था | कभी-कभी बिचार होता 
था कि इस ग्रन्थक्रे खाध्यायको छोड़ देना ठीक नहीं है। 
किन्तु यह विचार क्षणिक होता था, फिर सव भूळ जाती 
थी । जब मेरा पुत्र शरद छः वर्षका था तब उसे विषम 
ज्वरने इतना सताया कि किसी भी कुशल डाक्टरकी दवासे, 
हवा-पानीके परिवर्तनसे भी वह अच्छा न हुआ । मेरे मनमें 
विचार होता था कि अब इसकी यह बीमारी क्षयरोगमें 
परिवर्तित हों जायगी । उसे छः महीनेतक रोज झामको 
ज्वर हो आता था। डाक्टरी उपाय, वैद्यकीय उपचार 
आदि सभी किये गये, पर किसीका ठीक नतीजा न निकला | 
एक दिन मेरे मनमें यह विचार उत्पन्न हुआ कि मैं 'शिंवो- 
पासना” के द्वारा इस सङ्कटे मुक्त हो सकती हूँ । मुझे 
वही ब्रत लेना चाहिये । अन्तमें यही निश्चय किया कि इस 
अन्थका स्वाध्याय प्रारम्भ कर देना चाहिये और यदि एक 
मासमें बालकका ज्वर उतर गया तो मैं इस व्रतको अपने 
जीवनमें अन्ततक पालन करूँगी । तदनुसार. मैंने खाध्याय 
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प्रारम्म किया । आश्चयंकी बात यह हुई कि बालकका 
ताप-मान कम होने लगा । मेरे बड़े लोग मुझे चिढ़ाने 
लगे - कि यह तुम्हारे स्वाध्यायका प्रभाव है । में सुनकर 
केवल हँस देती थी, पर भीतरसे मन कहता था कि धर्मका 
बळ होना ही चाहिये । व्यर्थ कुतर्क करना उचित नहीं है । 
इस समय उस वातको २५ वर्ष हो गये हैं. पर मैंने अपने 
उस व्रतको अखण्डरूपसे निभानेका प्रयत्न किया है। मेरी दृढ 
भावना है कि मेरा वह सङ्कट भगवान्‌ महादेवकी कृपासे ही दूर 
हुआ था । रुग्णावस्था, परदेश-गमन आदि एसे मौके 
आते हैं, जहाँ शुद्ध रहना असम्भव होता है। ऐसे मौकोंपर 
मैं ब्राह्मणकों दक्षिणा देकर घरपर स्वाध्याय कराकर इस व्रतको 
चाळू रखती हूँ । वर्तमान कालकी भावनाओंके अनुसार 
कुछ नवयुवक और युवतियाँ इस वातको जानकर मुझे 
ताक बतावेंगी, इस बातको मैं भली प्रकार जानती 
हूँ; किन्तु 'कल्याण-सम्पादक? ने जत्र मुझे अपने अनुभव 
लिखनेकी प्रेरणा की है, तव अन्य लोगोंक्रे कल्याणके लिये 
मैंने ये बातें लिखी हैं । सभी बड़े-बड़े कार्याकी नींव श्रद्धा 

है श्रद्धापर कुतर्क करना आत्माका हनन करना है। श्रद्धा- 

पूर्वक आचरण करनेसे कुछ शाल्लीय तत्त्व मिल सकता है । 

वह दिन बड़ा सुदिन समझा जायगा कि जिस दिन भगवान्‌ 
श्रीमहादेव स्त्री-पुरुषोंके हदयमें उपासनाका बल जागत 

करेंगे । महाराष्ट्रदेशमें दत्त-सम्प्रदायी लोग “गुरुचरित्र? 

का, वैष्णव लोग “भागवत और गीता? का तथा शिवोपासक 

लोग “शिवलीलामृत? का पाठ नित्य-नियमसे करते हें । 

आधुनिक समयमें नूतन शिक्षाके प्रभावमें आकर नयी पीढी- 

के लोग इन सत्र बातोंको व्यर्थ समझते हैं, किन्तु याद 

रखना चाहिये कि धार्मिक बलके बिना कार्यनिष्ठामें प्रखर 

तेज कभी नहीं आवेंगा । 


“शिवलीलामृत? ग्रन्थका बड़ा महत्त्व है । उसके लेखक 
श्रीधरखामी थे । महाराष्ट्रमे श्रीधरखामीके ग्रन्थ प्रत्येक 
गाँवमें बडी पूज्य दृष्टिसे देखे जाते हैं । जेसे हिन्दी-भाषा- 
भाषी छोंगोंमें तुलसीकृत रामायणका विशेष प्रचार है, उसी 
तरह महाराष्ट्रीय जनतामें “शिवलीलामृत? का है | श्रीधर- 
खामीकी भाषा सरळ, मधुर और प्रसादगुणसे परिपूर्ण है | 
उनकी ओवियो (कविता) को पढ़ते हुए ऐसा प्रतीत होता 
है कि मानो कर्हीसे अमृतका प्रवाह ही बह रहा है । 


— Sis ene 


शिवोऽहम्‌, शिवोऽहम्‌ , शिवः केवलो5हम्‌ 


( लेखक--श्रीअनन्तशङ्करजी कोल्हटकर बी० ए० ) 


“बुद्धिवाद करते समय कोई चाहे आत्मवादी हो या 
अनात्मवादी, हर एक ऐच्छिक व्यवहारका मूल-कारण में हूँ,? 
यह अनुभव होता ही है । जैसे जीभसे एक बार चल लेनेपर 
चीनीके मिठासकी सिद्विके लिये किसी प्रमाणको आवश्यकता 
नहीं रहती, वैसे ही हमारी अपनी हस्तीके सम्बन्धमे भी 
किसी प्रमाणकी आवश्यकता नहीँ होनी चाहिये । वास्तवमै 
होती भी नहीं । किसी एकान्त स्थलमें; मनकी प्रशान्ता- 
यस्थामें, हमारा आत्मिक अनुभव क्या हुआ करता है? 


“में हूँ, मैं अमर हूँ, ज्ञानवान्‌ और आनन्दस्वरूप हूँ ।? 
बस, यही तो मानव-जीवनकी इति-कत्तेव्यता है। इस 
अल्पकालीन तथा अस्प अनुभूतिको सर्वकालीन और 
सुस्पष्ट बनानेमें दत्तचित्त रहना ही हमारा परमकतेव्य है । 
शरीरसे हम भले ही “नियत-कर्म? करते रहें, पर हृदयमें 
हमें सदा यही अनुभव करमा चाहिये 


'चिदानन्दरूपः शिवोऽहम्‌ शिवोऽहम्‌ ।? 


—§- QD 
[a 
[शवागम 
( लेखक--पं० श्रीसिद्धे्वरजी शास्त्री ) 

सृष्टिकाले महेशानः  पुरुषार्थप्रसिद्धये । “सृष्टिके आरम्भमें सर्वज्ञत्वादि “गुणसम्पन्न पति और 
विधत्ते विमलं ज्ञानं पञ्चस्रोतोपलक्षितम्‌॥ अल्पन्ञत्वादिसम्पन्न पशु, यह द्विपदार्थदर्शक ज्ञान अधिकारि- 
( गृगेन्द्रागम) भेदसे पर-अपर नामसे दो प्रकारका हुआ । जो ज्ञान 
€} कल जगन्नियन्ता पर-शिवने सृष्टिके आरम्भमें  पतिपदवाच्य पर-शिवस्वरूपका बोधक है वही पर (परा विद्या) 
क स £ सृष्टि-जीवोंके पर एवं अपर अर्थात्‌ है, जिसका कि कामिकादि-वातुलान्त शिवागमोंमें वर्णन है । 
ध भोग-मोक्षरूपी प्रयोजनकी सिद्विके लिये और जो पश॒-पाशादिका ज्ञान कराता है वह ऋगादि वेदोंमें 
वन्य) ऊयः, 'प्रोद्रण” आदि पञ्च प्रवाहोसे युक्त वर्णित ज्ञान अपर (अपरा विद्या ) है। इसप्रकार “पर? और 


शास्त्ररूपी ज्ञानको उत्पन्न किया । यह ज्ञान पर-अपर-भेदसे 
दो प्रकारका है । “स्वायम्भुवागम?में लिखा है--- 
अथातममलमायाख्यकर्मबन्धनिबृत्तये ॥ 
व्यक्तये च शिवत्वस्य शिवाज्ज्ञानं प्रवतेते ॥ 
तदेकसप्यनेक्रत्वाता्‌ शिववक्त्राम्बुजोद्धवस्‌ । 
परापरविभेदेन गच्छत्यथेप्रतिश्रयात्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जीवके साथ लगे हुए आणवादि मलत्रयरूपी 
कर्म-बन्धकी निवृत्ति और शिवत्वाभिव्यक्तिकी सिद्धिके लिये 
पर-शिवसे ज्ञानकी प्रवृत्ति होती है। वह एक ही ज्ञान, 
पर-शिवके सद्योजातादि पाँच मुखाँसे निकलनेके कारण 
अनेकत्वको प्राप्त होकर पर-अपर-भेदसे प्रवाहित होता है । 
“कामिकागम'के तन्त्रावतार-पटलमे कहा हैकि-- 
आदावभूद द्विधा ज्ञानमधिकारिविभेदतः । 
परापरेण भेदेन पतिपश्चर्द्शकम्‌ ॥ 
शिवप्रकाशक ज्ञानं शिवज्ञानं परं स्छतम्‌। 
वेदायमपर॑ ज्ञानं पशुपाशा्थद्शंकम्‌ ॥ 


“अपर'रूपी वेदागम एक ही कालमें पर-शिवके मुखसे निकले 
हैं । इन विद्याओंकी उत्पत्तिके विषयमै ईशानशिवगुरुजी 
अपनी “पद्धति? में इसप्रकार प्रतिपादन करते हैं--- 
परे: शिवादिभिदिंब्येरागमेः पाशसोचकेः । 
विशिष्टभोगविभवशिवस्वफलदायिश्निः ॥ 
अपरैरपि वेदाययेरागमेः  स्वसुखोदतेः । 
स्वगौदिफलसिद्धघ्थ पशुज्ञानप्रकाशकेः ॥ 
स शिवः स्वमुखोद्ध तैरागमैस्तु परापरे: । 
अनुणुह्वाति हि जगद्भोगसोक्षप्रसिद्धये ॥ 
जीवांके कल्याणके निमित्त ही इन आगमोंका उपदेश 
हुआ है । “पर? नामक यह शिवज्ञान-- 
शेवं पाझुपतं सोमं लाकुछब्च चतुर्विधम्‌ । 
तेषु शैवं परं सौम्यं रौद्रं पाझुपतादिकम्‌॥ 
शैव  घुनश्चतुभैँदं वामदक्षिणमेव च। 
सिश्रञ्चैच तु सिद्धान्तं तेषु सिद्धान्तसुत्तसम्‌ ॥ 
अष्टाविशतिभेदेन सिद्धान्तं ऋणु तत्त्वतः ॥ 
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इस सुप्रमेदागम-क्रियापादके प्रश्नविधि-पटलके 
वचनानुसार शैव, पाशुपत, सोम और लाकुल नामसे चार 
प्रकारका है । इनमेसे शैव बहुत ही सौम्य है, दोष पाशुपतादि 
रौद्र हैं । ज्ैवमै भी वाम, दक्षिण, मिश्र और सिद्धान्त-ये 
चार भेद हैं, जिनमेंसे “सिद्धान्त? ही सर्वश्रेष्ठ है। यह सिद्धान्त 
भी अद्टाईस प्रकारका है-- 

नादरूपतया पूर्व॑ शिवेनाविष्कृतं पुनः । 

सदाशिवादिरूपेण तेनैवासौ पृथक्‌ प्रथक्‌ ॥ 

कार्मिकादिप्रभेदेन शिष्येभ्यः सम्प्रकाशितः । 

अ्ाविशतिसंख्योऽसौ सिद्धान्त इति संज्ञितः॥ 

इस शिवागमोक्तिके अनुसार शिवजीने अपनेमे जो 
नित्यसिद्ध विमल ज्ञान था, उसे पहले नादरूपसे प्रकट 
किया और फिर उसी ज्ञानको सदाशिव होकर अपने 
सद्योजात, वामदेव, अधोर, तत्पुरुष और ईशान-इन पाँच 
मुखोंसे प्रणवादि दस शिव और अनादि इत्यादि अटारहद 
रुद्र-इसधकार अटठाईस रिष्योको कामिकादि अट्ठाईस 
आगमसंहिताओंका उपदेश. दिया । इन्हीं आगर्मोको 
सिद्धान्त’ कहते हें । 

अब यह प्रश्न होता है कि सदाशिवने पञ्चमुखोमसे किस- 
किस सुखसे किस-किस शिष्यको उपदेश दिया । सर्वप्रथम 
“कामिकागम'के तन्त्रावतार-पटलमें वर्णित--- 

ईशानवक्त्रादूध्व॑स्तात्‌ ज्ञानं यस्कामिकादिकस्‌ । 


तदेव युगमेदेन सथोजातादिमूत्तिभिः ॥ 
दशाष्टादशमेदेन शिवरुद्रावतारके: । 


षट्‌ षष्टिभिः क्रमेणैव कथितं तु शिवाज्ञया ॥ 

इत्यादि प्रमाणौंसे माळूम होता है कि शिवजीके 
ऊर्ध्वमे जो इंशानमुख है, उससे निकला हुआ कामिकादि 
शिवज्ञान युगभेदसे सद्योजातादिके अवताररूपी दस-दस 
जनोंके तीन दलोंको और अठारह-अटारहके दो दलॉंको 
अर्थात्‌ कुछ मिलाकर ६६ व्यक्तियोंको प्राप्त हुआ । 
अव इन आगमोंकी उत्पत्तिका भी क्रम बतलाया जाता है 
कि किस-किस मुखसे कौन-कौन आगम निर्गत हुआ। उत्पत्ति 
इसप्रकार है-- 

सद्योजातसुखाज्ञाताः पञ्चाद्याः कासिकादयः । 

चामदेवसुखाज्जाता दीप्ताद्याः पञ्च संहिताः ॥ 


अघोरवक्त्राहुद्भूताः पञ्चाथ विजयादयः । 
जु'चक्त्रादथ सम्भूताः पञ्चाथो रौरवादयः ॥ 
इईंशानवद्नाजाताः प्रोद्रीताद्यष्टसंहिता; ॥ 


ओ भवं भवानीसहितं नपासि % 


र्य ~ 


पर-शिवके सद्योजात मुखसे-कामिक, योगज, चिन्त्य, 
कारण और अजित; वामदेव मुखसे-दीत, सूक्ष्म, सहत्व, 
अंशुमत्‌ और सुप्रवोध; अघोर मुखसे--विजय, निश्वास, 
स्वायम्भुव, अनल और वीर; तत्पुरुष सुखसे-रोरव, मुकुट, 
विमल, चन्द्रज्ञान और बिम्ब तथा ईशान मुखसे-प्रोद्गीत, 
ललित, सिद्ध, सन्तान, सर्वोत्तर, परमेश्वर, किरण और 
वातुल--इसप्रकार ये अट्ठाईस आगम निर्गत हुए । इस 
सिद्धान्त-शासत्रका उपदेश पहले शिवभट्टारकोंको मिला था | 
“स्ायम्भुवःमें कहा है-- 
सृष्टयनन्तरमेवेशः शिवान्‌ स्मृत्वा दशात्मजान्‌ । 
ज्ञानमेक॑ विभज्यैच तेषां तत्संख्ययावदत्‌ ॥ 
प्रणवः स्याच्छिवज्ञानं सुक्तिमागंप्रदर्शकम्‌ । 
एकमेव शिवज्ञानं विभिन्नं दशधा पुनः ॥ 
सृष्टिके अनन्तर इच्छामात्रसे ही शिवजीने प्रणव, 
शुद्ध, दीप कारण, सुशिव, ईश, सूक्ष्म, काल, गणेश और 
अंशु---इन दस शिवभद्धारकोंकों उत्पन्न किया और इन्हें 
नादरूपी मुक्तिदायी शिवज्ञानका दस भागोंमें विभक्त करके 
बोध कराया । पुनः अपनी शक्तिसे अनादिरुद्र प्रभति 
अठारह जनोंका सृजन कर उसी शिवज्ञानको अठारह प्रकार- 
से उन्हें दिया | द्रविड-देदाके अमर्धक-मटाधीश सकलागम- 
ज्ञाननिधि श्रीत्रिलोचन शिवाचार्यजीने अपनी सुप्रसिद्ध 
“सिद्धान्तसारावळी' में भी इसी विप्रयका प्रतिपादन 
किया है। वह इसप्रकार है... 
संकल्पाद्दश चात्मनः प्रथमतः रुष्टा शिवान्‌ केवलान्‌ 
तेषां मन्त्रपतिप्रत्रोधपरतो ज्ञानं तथा भज्य तत्‌। 
साक्षाद्देव उपादिदेश च शिवः झे वास्तथा चागमाः 
सद्वाश्चाष्टदशावबोध्य कथितास्तैरागमाश्चापरे ॥ 
इसके अतिरिक्त सर्वात्मशम्भु शिवाचार्यजीने भी अपनी 
“शेवसिद्धान्तप्रदीपिका? में इस विषयका वर्णन किवा है। 
उसमें विशेष बात यह है कि एक-एक संहिताका परिमाण 
कोटिसंख्यक बताया गया है । परन्तु संख्याके विषयमें 
मतभेद है। नीचे लिखी तालिकासे यह भी पता लगेगा 
कि इन २८ आगमाँमेसे किस-किसने किस-किसका 
अध्ययन किया | 
आगम अध्ययन करनेवाले 
संद्योजातसुखीय 


प्रणव, त्रिकळ, हर 
शुद्ध, बाहु, विभु 


» कामिकागम 
योगजागम 


चिन्त्यागम 


दीप्त, योग, अम्बिका 


कारणागम 
अजितागम 


दीप्तागम 

` सूक्ष्मागम 
सहस्तागम 
अंशुमदागम 
सुप्रबोधागम 


विजयागम 
निःश्वासागम 
स्वायम्भुवागम 
अनलागम 
वीरागम 


रौरवागम 
मकुटागम 
विमलागम 

« चन्द्रज्ञानागम 
बिम्बागम 


प्रोद्नीतागस 
ललितागम 

» सिद्धागम 
सन्तानागम 
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कारण, सर्वसुद्र, प्रजापति 
सुशिव, शिव, अच्युत 


वामदेवमुखीय 


ईश, त्रिमूति, हुताशन 
सूक्ष्म, वैश्रवण, सुप्रमञ्ञ 
कालरुद्र, भीम, धर्म 
अंश, उग्र, औरस 
गणेश, महासेन, शशी 


अघोरमुखीय 


अनादि रुद्र, अनादि परमेश्वर 
उदय, गिरिजा 

निघनेश, खयम्भू 

व्योम, हुताशन 

तेजखन्त, प्रजेश 


तत्पुरुषमुखीय 


सुब्रह्मण्य, नन्दीइवर 
शशाख्य, महादेव 
सर्वात्मक, वीरभद्र 


ईशानमुखीय 


सर्वोत्तरागम सोम, न॒सिंह 

० पारमेश्वरागम देवी, बोधन 

२ किरणागम देवपिता, संवर्तक 
वातुलागम शिवरुद्र, महाकाल 


इसप्रकार पहलेके दस आगमोंका तीन-तीन महापुरुषाने 
और वादके अठारह आगमांका दो-दोने अध्ययन किया । 
कुल २८ आगमो और ६६ अध्ययन करनेवालोंका हिसाब 
भी ठीक-ठीक बैठ जाता है। यही उपदेश “महोघ-क्रम? और 
“प्रतिसंहिताक्रम? से दो प्रकारका है । 


परमेश्वरोपदिष्ट एक-एक संहिताको ही पहले प्रणवादि 
पुरुषोंने, उनसे त्रिकलादि महापुरुषाने और तदनन्तर उनसे 
हरादि महापुरुषाने श्रवण किया और इसप्रकार श्रोताओं- 
की अधिकताके कारण इनकी अनेको झाखाएँ हो गयी हैं । 
इसीसे यह 'महोघक्रम' है । 


सदाशिवने शुद्धाध्ववासी प्रणवादि दस शिर्वोको और 
अनादिरुद्रादि अठारह रुद्रोको नादरूपसे आविर्भूत ज्ञानका 
छन्दोबद्ध उपदेश और ज्ञान, रोय, अनुष्ठान, अनुष्ठेय, 
अधिकारी, साधन नामक घट्पदार्थोके अनुसार एक-एक 
ब्यक्तिको एक-एक संहिताका एथक्‌-प्रथक्‌ उपदेश दिया । 
इसी कारण इसका नाम 'प्रतिसंहिताक्रम? है । 


अनन्त, बृहस्पति 

प्रशान्त, दधीचि इन २८ आगर्मोकी प्रत्येक संहिता उपागम नामकी 
विविध शाखाओंसे युक्त होकर २०८ प्रकारकी हो गयी । 
इन वेदिक शैष संहिताओंकी कुल ग्रन्थसंझ्या, १ परार्ध 

झूली, कच १ शंख १ पद्म १ अर्बुद ११२ कोटि ८२ लाख 

यम, ललित ५३ हजार है । हम आशा. करते हैं कि इन मोक्षसाधनी- 

इन्द्र, चण्डीश भूत संहिताओंके अध्ययन और मननसे मानवसमाज़ 

वरिष्ठ, शापाय असली कल्याणको प्रातः करेगा । इति शिवम्‌ । 

यया) आळ 


शंकरकी कृपा 

जिनके दिगम्बर बिराजता है अद्वितीय, भूषित-विभूति-वर्ण सुन्दर कपूरं-से । 
बायीं ओर जिनके हैं गिरिजा बिराजमान, कालकूट पीते फल खाते जो घतूर-से ॥ 
अंग अंग लिपटे भुजंग जटा-जूट-मध्य, गंगकी तरंगें लहरातीं आति दूरसे । 
ऐसे शिवशंकर-कृपाकी एक कोर मुझे, कोटिगुना कीमती है कोटे 'कोहनूर” से ॥ 
--भगवतीप्रंसाद त्रिपाठी विशारद, एम० ए०, एल-एल० बी० 


[635] शिवाङ्क १५-- 


वेदांमै भगवान्‌ शिव 


(लेखक- पं ° श्रीकृष्णदत्तजी भारद्वाज, शास्त्री, आचार्य, एम० ए०) 


भगवान्‌ सदाशिवकी महिमा वेदोंमें 
द्‌ ., स्थान-स्थानपर गायी गयी है। शिवका 
ही दूसरा नाम “रुद्र है । क्रग्वेदके 
४ द्वितीय मण्डलके तेंतीसवें सूक्तमे 
इनको समस्त संसारका अधिपति कहा 
गया है--'ईशानादस्य भुवनस्य भूरेः? । 
ये अपने कर-कमलौमै धनुष तथा बाण 
धारण करते हे--“अहन्‌ बिभर्षि साय- 
कानि धन्व |! इनके गलेमे नाना वर्णमय सुन्दर कण्ठा 
विराजमान दै--“अइन्निष्कं यजतं विश्वरूपम्‌ ।? इनके ओष्ठ 
परम सुन्दर हैं, अतएव इनको “सुदिप्र' कहा गया है । ये 
सदा ही अजर, अमर हैं; अतएव “युवा? ( “स्तुहि श्रुतं गर्त- 
सदं युवानम्‌?) कहकर इनका स्तव किया जाता है । इनसे 
अधिक बलशाली और कोई नहीं है--“न वा ओजीयो रुद्र 
त्वदस्ति ।? बर्ण इनका गौर है तथा ये सुवणभूषणालड्कुत 
हैं-.'बश्रुः शुक्रेभिः पिपिषे हिरण्यैः ।' इनके अनेकों रूप हैं, 
सुन्दर मी और असुन्दर भी--'स्थिरेमिरज्ञैः पुरुरूप उग्रः ।? 


रुद्रदेय वैद्योके शिरोमणि हैं--“भिषक्तमं त्वां भिषजां 
शृणोमि ।? ये अपने शीतल कर-कमलके स्परसे गतजीवन- 
को भी नवजीवन प्रदान करते हें --'हस्तो यो अस्ति भेषजो 
जलाषः,? “उन्नो वीराँ अर्षय भेषजेमिः |? प्राणिमात्रसे रुद्रदेव 
श्रेष्ठ हैं--“श्रेयों जातस्य सद्र श्रियासि ।' आपत्तिसे वचानेके 
लिये तथा दुरवस्थाके आक्रमणको रोकनेके लिये भगवान्‌ रुद्रसे 
प्रार्थना की गयी है--“पर्षिणः पारमंहसः स्वस्ति, विश्वा 
अभीती रपसो युयोधि ।? मरुदूगण इनके पुत्र दँ--“आते 
पितर्मरुतां सुम्रमेतुः तथा भक्तगण इनसे सन्तान-लाभकी 
कामना किया करते हैं--“प्रजायेमहि रुद्र प्रजाभिः ।” 

उपयुक्त वर्णन ऋम्वेदोक्त है । यजुर्वेदके अनुसार 
भगवान्‌ शिवकी कुछ चचा नीचे की जाती है । 

भगवान्‌ शङ्करके दो भुजाएँ हैं--“बाहुभ्यामुत ते नमः,” 


“सहस्राणि सहस्त्शो वाह्वोस्तव हेतयः ।? “उभाम्यामुत ते 
नमो वाहुभ्यां तव धन्वने ।” इनका कमनीय कलेवर पाप- 
नाशक है--“या ते रुद्र शिया तनूरघोरा पापकाशिनी |” 
आप सर्वप्रथम चिकित्सक हैं--“प्रथमो दैव्यो भिषक्‌', तथा 
सर्प-दर्पकों खर्व करनेवाले हँ--“अहींश्व सर्वान्‌ जम्भयन्‌ |? 
इनके सहस्तों रूप हैं, ताम्र, अरुण, बभ्रु आदि--*असौ 
यस्ताम्रो अरुण उत वभ्रुः सुमङ्गलो ये चैनं रुद्रा अभितो 
दिक्षु श्रिताः सहस्तशः ।” ये गुलाबी वर्णवाले तथा नीलकण्ठ 
दै “असौ योऽवसर्पति नीलग्रीवो विलोहितः ।? मस्तकपर 
इनके जटाजूट शोभित दै, अतएव इनका नाम “कपर्दी? 
पड़ा है । 


आप रोगियाँके रोर्गोको शान्त करनेवाले, क्षेत्रोके 
अधिपति, वनाँके स्वामी तथा समस्त भुवनोंके ईश्वर हैं । 
अतएव आपके विषयमे “व्याधिनेऽन्नानां पतये?, 'क्षेत्राणां 
पतये?, “वनानां पतये?, “जगतां पतये? इन विशेषणोंका प्रयोग 
किया गया है । आप पर्वतको अपने निवाससे पवित्र कर 
रहे हें “नमो गिरिशयाय ।? आप छोटे-से-छोटे हैं-- 
“नमो हुस्वाय च वामनाय च तथा बड़े-से-बड़े हैँ-- नमो 
बहते।” और आप ही सबसे पहले आविर्भूत हुए हैं--*नमो- 
5ग्र्याय च प्रथमाय च ।' आपकी सत्ताकी अनुभूति सर्वत्र है, 
अतएव आपके “गुह्य 'ब्रज्य?, “गहरेष्ठ', 'सरस्य?, "नादेय? 
आदि अनेकों नाम हैं | आप चर्माम्बर हे--'कृत्ति वसानः?;तथा 
आपके धनुषका नाम पिनाक है--पिनाक॑ बिश्रदागहि | 
ये देवाधिदेव सर्वथा भक्त-कल्याणकारी हैं, अतएव इनके 
“शम्मव?, “मयोभव', “शङ्कर”, “मयस्कर’, शिव’, 'शिवतर' 
आदि अनेकों नाम हैं । 

जिनं भगवान्‌ शिवकी गुणावलीके  गानमें वीतराग 
वेदपाठी भक्तवर सतत निरत रहते हैं, उन्हींके पतितपावन, 
सोम्य चरण-नलिन-युगलमें कोटि-कोटि प्रणाम करता हूँ। 

3० नमः शिवाय 
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वीरशेव-विज्ञान 


(लेखक--पं० श्री सि० युरुशान्तजी शास्त्री, आस्थानविद्दान्‌, मैसूर ) 


यत्र विश्राम्यतीशत्वं स्वाभाविकमलुत्तमम्‌ 


ससे यह चराचरात्मक जगत्‌ उत्पन्न 
हुआ, जिससे जीवित है और जिसमें 
लीन हो जायगा वही पर-शिव है, # 
तैत्तिरीयोपनिषद्के इस प्रमाणसे शिव- 
जी ही सृष्टि-स्थिति-लयके स्थान हैं । 
ब्रह्मसूत्रका “जन्माद्यस्य यतः? सूत्र भी 
इसी अर्थका बोधक है। निखिल 
पि जीवात्मा इस परमेश्वरकी उपासना- 
से उद्धारको प्राप्त हो जावें-इस 
सदिच्छासे ही कपिल, पतञ्जलि आदि महर्षियोंने सांख्य- 
शेपिकादि शाख्रांकी रचना की ओर इसी महच्वाकांक्षा- 
को लेकर अन्यान्य अनेक मताचायाँने भी श्रुति, उत्तर- 
मीमांसा, आगम और अपने अनुभवोंके आधारपर 
अनेक आध्यात्मिक ग्रन्थौंकी रचना की है । ये सव शास्त्र 
मनुष्यको परमात्मा और जीवात्माके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान 
कराकर उसे दुःखोंसे मुक्त करनेवाले हैं, इसीलिये इन 
मोक्षसाधक कहते हैं । इन शात्रोंसे शक्तिविदिष्टाद्वेत- 
सिद्धान्तके संस्थापक श्रीजगद्वरु पञ्चाचाय हृ । इस सिद्धान्त- 
को आचायोँने शिवाद्वेत; द्वैताद्वत, वीरशव, वियोषाद्रेत 
आदि नामोंसे भी पुकारा दै । इसमें “अमृतस्य देवघारणो 
भूयासम्‌, “पाणिमन्त्रं पवित्रम्‌? आदि अनन्त मन्त्रांका 
प्रतिपादन लिङ्गघारणपरक होनेके कारण शरीरमें शिवलिङ्ग 
धारण करनेवाले ही इस शाक्तिविरिष्टाद्रेतसिद्धान्तके 
अधिकारी हैं । 
इस सिद्धान्तमें वेद और आगम ही श्रेष्ठप्रमाण हे, 
साथ ही इनसे अविरुद्ध स्मृति; पुराण तथा इतिहास-ग्रन्थोको 
भी प्रमाण माना गया है । कई सिद्धान्त ऐसे हैं जो सत्र श्रुतियोंका 
समन्वय न कर कुछ श्रुतियोंके अनुकूल हैं ओर कुछके 
प्रतिकूल हैं । परन्तु इस शक्तिविदिष्टाद्वेतसिद्वान्तमे समस्त 
श्रुतियोंका समन्वय हुआ है और इसमें मोक्ष-साधक 
उपासनादि उपाय भी सुळभतापूर्वक बतलाये गये हैं, अतएव 


# यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति। 
यत्मयन्त्यभिसंविशन्ति । ( तैत्तिरीयोपनिषद्‌) 


। नमस्तस्मै महेशाय महादेवाय शूलिने ॥ 


यही सिद्धान्त हमारे पञ्चाचायोंको मान्य है । जैसे सत्कुलमें 
उत्पन्न हुई अनेक सहोदरा कन्याएँ एक ही पतिसे व्याही 
जानेपर परस्पर बड़े प्रेमसे रहती और मिलकर पतिदेवकी 
सेवा किया करती हैं, वैसे ही एक ही मूलखोतसे उद्धत विभिन्न 
्रुतिरूप कन्या, एक दूसरेसे भिन्न मत न रखकर एक स्वरसे 
जगञन्मादिकारण, शक्तिविशिष्ट परमात्माको ही पति मानकर 
उसीकी सेवामें नित्य लगी हुईं परस्परके प्रेम-बन्धनका दृश्य 
दिखलाती हैं | 

सांख्यकार कपिल महपिंका मत है कि “स्थावर-जङ्कम- 
रूपी इस जगतूकी उत्पत्ति रजः-सत्व-तमोमयी प्रकृतिसे हुई है 
इससे भिन्न कोई जगत्कता नहीं है और प्रङ्ति-पुरुषोका 
विवेक ही मुक्ति है |? परन्तु यह मत श्रतियोके विरुद्ध 
पड़ता है, क्योंकि “तत्‌ सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌?, “यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते’, “य इमाँल्लोकानीशत ईशनीभिः” 
इत्यादि श्रुतियाँ एकस्वरसे कह रही हैं कि परमेश्वरने ही 
अपने शक्तिविलाससे जगंतूकी सृष्टि की है । इसके अतिरिक्त 
“नीलग्रीवो विलोहितः? “ऋतं च सत्यम्‌? आदि श्रतियाँ मी 
इश्वरकी गुणविभूति आदिका ही प्रतिपादन करती 
प्रकृति तो जड है, अतः चेतनकी सहायताके बिना वह अकेली 
सृष्टिकी रचना कभी नहीं कर सकती । इसी प्रकार “भूयसां 
स्याद्‌ वलीयस्त्वम्‌-इस न्यायसे मन्वादि अनन्त स्मृतियाँ 
भी परमेश्वरका जगत्कतृत्व वतला रही हैं, इसलिये यह 
सांख्यमत तो वेदविरुद्ध ही ठहरता है । 


योगशा्नके प्रणेता-पतञ्जलि भी सांख्योंकी ही भाँति 
जगतका कारण प्रधानको ही मानते हैं, अतएव उनके 
योगमें यम-नियमादि अष्टाङ्गका वर्णन वेदानुकूल होनेपर 
भी सिद्धान्ततः वेदविरुद्ध ही है । 


न्याय-वेशेषिक-मतानुयायी कहते हैं कि जगतूका कारण 
परमाणु हे, ईश्वर तो निमित्तमात्र है और इस निमित्तमात्र 
ईश्वरको भी वे अनुमानसे ही सिद्ध करते हैं, शब्दप्रमाणसे 
नहीं । इसप्रकार परमाणुको ही जगतका कारण मान लेनेपर 
इस मतपर भी वही दोष आरोपित होता है जो सांख्यपर 
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लागू होता है। वैदिक मतायलम्बी तो ईश्वरको शब्दप्रमाणसे 
ही सिद्ध करेंगे और वेदमें ईश्वरको ही जगत्‌का उपादान-कारण 
बतलाया गया है । अतः यह न्याय-वैशेषिक-मत भी बैदिक 
नही माना जा सकता । 


इसी प्रकार मीमांसा-मत भी श्रुत्युक्त सृष्टि, स्थिति, संहार 
एवं तिरोधानको और सर्वज्ञत्वादि असाधारण धर्मांको ईश्वरके 
अन्दर न माननेके कारण सर्वथा वेदानुकूल केसे कहा जा 
सकता है! 


बेयाकरणोंका यह मत है कि “स्फोट? नामक शब्द-ब्रह्म 
ही जगत्‌का कारण है; परन्तु इस मतमे भी “जडरूपी 
स्फोट-ब्रह्ममें जगदुत्पत्तिकी शक्ति कैसे हो. सकती दै? यह 
अनुपपत्ति होनेके कारण यह भी अवैदिक ही ठहरता है । 


इसप्रकार सांख्य, योग, न्याय-वैशेषिक, व्याकरण, 
मीमांसादि मत अन्यान्य अंशोंमें वेदानुकूल होनेपर भी 
इश्वर-कठृत्वके विषयमें वेदविरुद्ध हैं और इसीलिये “स्मृत्य- 
नवकारादोषम्रसङ्क इति चेन्नान्यस्मृत्यनवकारादोषप्रसङ्गात्‌ः, 
“इतरेप्रां चानुपलब्धेः?, “एतेन योगः प्रत्युक्तः? इत्यादि ब्रह्म- 
ha उन मर्तोपर श्रुति-विरोधका दोष आरोपित किया 
गया है । 


इधर द्वेतादि मत वैदिक सिद्धान्तके अनुसार परमेश्वरको 
जगत्‌का कर्ता तो मानते हैं; परन्तु वे 'द्वा सुपर्णा' आदि 
श्रुतिवचनोंका सहारा लेकर जीव और ब्रह्मका आत्यन्तिक 
भेद स्वीकार कर लेते हैं, 'स आत्मा, तच्चमसि आदि 
अभेद-प्रतिपादक श्रुतियोंका समन्वय नहीं करते । 


इसके विपरीत अद्वैत-मतमें 'नेह नानास्ति किञ्चन? 
आदि अमेद'प्रतिपादक श्रुतियोंका ही सम्मान है। वहाँ 
मेद-प्रतिपादक श्रुतियाँ व्यर्थ समझी जाती हैं | इस मतमें 
त्रह्मसे भिन्न जो कुछ है वह सब मिथ्या और अविद्या. 
कल्पित है, इसप्रकार इसके अनुसार ब्रह्मसे भिन्न श्रतियोंकी 
अप्रतिष्ठा हो जाती है । परन्तु हमारे इस शक्तिविरिष्टाद्वेतमे 
मेद-प्रतिपादक एबं अमेद-प्रतिपादक उभयविध श्रतियांमेसे 
किसी एककी भी व्यर्थता नहीं है। यहाँ आचार्यलोग सारी 
श्रुतियोंका समन्वय करके उनकी सर्वमान्यता और एक- 
वाक्यता प्रदर्शित्त करते हैं । 

शशक्तिविशिष्टाद्वैत' मतमें जो “शक्ति” है उसमें “सूक्ष्म- 
चिदचिद्विरिष्ट शक्ति’ और “स्थूलचिदचिद्विशिष्ट शक्ति? ये 
दो भेद हैं । इनमेंसे पहली शक्तिसे “पर-शिव” का ग्रहण है 
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और दूसरीसे जीवका । “शक्तिविरिष्टाद्वेतः पदके विग्रहसे 
शक्तिविशिष्ट परमात्मा और जीवात्माओंके ऐक्यका ही 
बोध होता है । परमात्मासे भिन्न शक्ति या दाक्तिसे भिन्न 
परमात्मा नहीं हैं । हग्गोचरीभूत यह चराचरात्मक जगत्‌ 
परमात्माका शक्तिरूप ही है। इस राक्तिसे सम्पन्न ही 
परमात्मा हैं । अम्नि और तद्गत दाहजनक शक्तियाँकी भाँति 
शक्ति और परमात्माका सर्वथा अभेद ही है । 


धर्मरूप शक्ति घर्मीरूप पर-शिवसे भिन्न नहीं है । शक्तिः 
तत््वसे लेकर प्रथिवी-तच्वपर्यन्त यह सारा संसार शिव- 
तत्त्वसे ही उत्पन्न हुआ है और इसलिये पर-शिव उसका 
कारण है और जगत्‌ कार्य है । मृत्तिका कारण और घट 
कार्यं होनेपर भी मृत्तिका घटसे अलग न होकर जैसे घट- 
भरमें व्यास है वैसे ही कारणरूपी पर-दिव जगद्रप कामे 
व्यास ही है । इससे यह सिद्ध दै कि जगतका उपादान- 
कारण परमेश्वर ही है । पूर्ववर्ती अवस्थावाली वस्तु जैसे 
आगेकी स्थूल वस्तुका उपादान-कारण होती है, अर्थात्‌ जैसे 
घटत्वावस्थाविशिष्ट घट-पदार्थका उपादान-कारण कपाल- 
त्वावस्थाविशिष्ट कपाल-पदार्थं होता है वैसे ही सूक्ष्मावस्था- 
विशिष्ट ब्रह्म स्थूलावस्थाविशिष्ट जगद्रूप ब्रह्मका उपादानः 
कारण है। इसीलिये पर-दिवको कारण-ब्रह्म और जगतूको 
कार्य-ब्रह्म कहते हैं । 
शक्तयोऽस्य जगत्‌ कृत्रं शाक्तिमांस्तु महेश्वरः । 
शक्तिस्तु शक्तिमद्रूपाद्‌ व्यतिरेकं न गच्छति॥ 
तादाव्म्यमनयो नस्यं वद्धिदाहकयोरिव । 
शाक्तिदाक्तिमतोरय॑स्मादभेदः सवदा स्थितः॥ 
अतस्तद्धमंधर्मित्वात्‌ परा शाक्तिः परात्मनः । 
न वह्ले दोहिका शाक्तिवर्यतिरिक्ता विभाव्यते ॥ 
शाक्स्यादि च प्रथिव्यन्तं शिवतत्वससुद्भवम्‌ । 
तेनेकेन तु तदू व्यासं सदा कुम्भादिकं यथा॥ 
तथास्य विविधा राक्तिः प्रबोधानन्दररूपिणी । 
एकानेकस्वरूपेण भाति भानोरिव प्रभा॥ 
--इत्यादि अनेक वचनौसे उपर्युक्त विषय सिद्ध ही है । 
यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि “जव परमेश्वर जगत्‌- 
का उपादान-कारण है तो उसके सर्वज्ञत्वादि गुण जीवमें 
भी होने चाहिये; परन्तु ऐसा नहीं है। पर-शिव तो 
सर्वज्ञ, नित्यतृप्त, परिपूर्ण, सुखमय और सकलेश्वर्यसग्पन्न 
है और जीवात्मा अल्पश, क्षणिकतृ्त अपूर्ण, दुखी और 
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अपूर्णकाम है । जड जगतका तो कहना ही क्या 
है, वह तो इश्वरसे सर्वथा विलक्षण है । इस विरोधका 
समन्वय कैसे किया जाय ? इसका उत्तर यह है कि 
साधारणतया कार्य-कारणमें विरोधका आभास होता है, 
किन्तु विचार करनेपर कुछ भी विरोध नहीं रह जाता। श्रुति 
खयं कहती है-- 
यथोणैनाभिः सजते गृह्णते च 
यथा पृथिव्यामोषधयः सम्भवन्ति । 


यथा सतः पुरुषात्‌ केरालोमानि 
तथाक्षरात्‌ सम्भवतीह ' विइवम्‌॥ 
( सुण्डकोपनिषद्‌ ) 


जैसे मकड़ी अपनी इच्छासे स्वयं जालको तैयार 
करके उसमें फॅसकर छटपटाती है और पुनः स्वयं उसे 
अपने ही अन्दर समेट लेती है, जैसे एथिवीमें लता-बृक्ष 
उत्पन्न होते हैं, जैसे चेतन पुरुषसे अचेतन केश और रोम 
पैदा होते हैं, जैसे जड-पदार्थ गोमयमें चेतन बिच्छू आदि 
कीड़े उत्पन्न हो जाते हैं, येसे ही परिपूर्ण और शक्तिविशिष्ट 
पर-शिवसे जड और अजडरूपी इस जगतूकी उत्पत्ति होती 
है ।? 'कर्तमकतुमन्यथाकर्तु समर्थः? परमेश्वरकी इच्छा-शाक्तिसे 
संसारकी उत्पत्ति होनेमें कुछ भी आश्चर्य नहीं है । यदि कहा 
जाय कि “किसी भी कार्यको करनेके . लिये _तदपेक्षित 
सामग्रीकी आवश्यकता होती है; परन्तु पर-शिवमें वदद 
आवश्यक सामग्री कहाँ है, जिससे इस अद्भुत जगतूकी 
रचना होती है,” तो इसका उत्तर यह है कि जीवकी भाँति 
परमेश्वरको स्थूल सामग्रीकी आवश्यकता नहीं है। कहा भी है- 


चिदास्मेव हि देवो$न्तःस्थितमिच्छावश्याहहिः । 


योगीव  निरुपादानमर्थजातं प्रकाशयेत्‌॥ 


अर्थात्‌ जैसे “योग-शक्तियुक्त सिद्ध पुरुष अपनी इच्छा- 
मात्रसे बिना कारण-सामग्रीके ही मनमानी वस्तुआँकी 
रचना कर लेते हें वैसे ही परमेश्वर भी इच्छामात्रसे ही अपने 
अन्द्र स्थित सूक्ष्म शक्तिको प्रकट करके जडाजडात्मक 
जगतूकी सृष्टि करता है ।' इसलिये ईश्वरके लिये ऐसी शङ्का 
उठाना युक्तिसङ्गत नहीं । 


४२६ 


जैसे अग्निसे निकले हुए कणोमें दाहिका शक्ति रहती 
है वैसे ही परमेश्वरके अंश जीवमें भी साधारणतया 
सर्वज्ञत्वादि धर्म हो सकते हैं; परन्तु 'मलावृतः संसारी'-- 
इस वचनके अनुसार उसके मलसे आदृत रहनेके कारण 
उसके अन्दर शिवधर्म कुण्ठित रहता है और अल्पज्तत्वादि 
अल्पधर्म ही दिखलायी पड़ते हैं । कारण, जैसे किसी अपराध- 
में दण्ड पाया हुआ. कैदी कैदखानेमें पड़ा सड़ा करता है 
वैसे ही घोर भवपाशसे जकड़ा हुआ मनुष्य भी नाना प्रकार- 
कें कष्टौंको भोगा करता है । जबतक मलकी निवृत्ति नहीं 
होगी तबतक जीवात्मा बार-बार संसार-सागरमें पड़कर 
यातनाएँ भोगता ही रहेगा । 


यीरशैव-सिद्धान्तमे बतलाया गया है कि आणव, 
माया और कार्मिक--इन तीन मलोसे आत्मा आव्वृत है और 
परमेश्वरकी इच्छा, ज्ञान, क्रिया नामक क्रियाएँ ही संकोच- 
भावसे त्रिविध मलरूप हो गयी हैं । इन्हीं त्रिमलोंसे आइत 
आत्मा अपने विभुत्वको खोकर “पशु कहलाता है। इन मलोका 
नाश न हो जानेतक आत्माको स्वतन्त्रता नहीं मिल सकती । 
अतः मलनिद्वत्तिपू्वेक अपनी पूर्वस्थितिकी प्रासिके लिये 
ही जीवको “स गुरुमेवामिगच्छेत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियं 
्रह्मनिष्ठम्‌-इस श्रुतिके आज्ञानुसार समित्पाणि होकर 
ओत्रिय, ब्रह्मनिष्ठ सद्गुरुकी शरणमें जाना चाहिये । 


तनुत्रयगतानादिमलत्रयमसौ 
दीक्षात्रयेण  निदेह्य 


गुरु: । 
लिङ्गत्रयञ्जुपादितात्‌॥ 

( सिद्धान्तशिखामणि ) 

श्रीजयद्गुरु रेणुकाचार्य . भगवत्पादकी, इस आज्ञाको 
मानकर त्रिविध दीक्षासे मलत्रयको नष्ट करके भत्तयादि 
षडङ्गोके अभ्याससे परिपक्कान्तःकरण होकर “न स पुन- 
रावतंते? के अनुसार जीवात्मा अपने सर्वश्ञत्वादि पूर्वधमोंको 
पा जाता है। तब यह यथा नद्यः स्यन्दमानाः समुद्रं गच्छन्ति’ 
के अनुसार स्थूल आकारको त्यागकर शिवस्वरूप हो जाता 
है । यही नित्य-सुख है । इसी उद्देश्यसे इस वीरशेव-विज्ञान 
( शक्तिविशिष्टाद्वेत ) का उपदेश देकर श्रीरेणुकादि पञ्चा- 
चार्योने मानव-समाजका अभूतपूर्व कल्याण किया है । 


—EB— 


जगद्शुरु-तत्त 


( लेखक-भा० ध० म० के एक साधु) 


त्‌-चित्‌ और आनन्दके एकाधारमें 
अद्रतानुभव ही स्वस्वरूपका 
अनुभव है । यह सुष्टिसे अतीत जो 
स्वखरूपका अनुभव है वह परम 
मन्त्रमय है, यही महादेव सदाशिव- 

` का परममंगलमय शिवरूप है, यही 
7405408 ` निर्गुण ब्रह्मपद हे । तीनों गुणोंसे 
अतीत, जद्वेतरूपमें सृष्टिसे भी परे, परममङ्गलके आधारभूत 
शिवका यही निर्गुण स्वानुभव है। इसके अतिरिक्त सदाशिव- 
रूपी महादेबी-आलिंगित महादेवका जो सरूप है यही 
सगुण ब्रह्मका स्वरूप है । उसी रूपको ईश्वर कहते हैं तथा उसी 
रूपकी वेष्णवगण महाविष्णु, सौरगण सूर्यदेव, शाक्तगण 
महादेवी, गाणपत्यगण गणपति और शेवगण महादेव नामसे 
अपने-अपने ढङ्गपर उपासना करते हैं । सगुणरूपमें गुणमयी 
ब्रह्मशक्ति ब्रह्मरूपसे अलग होकर, मह्दादेवके साथ आलिङ्गित 
रहकर जगत्‌-पपञ्चकी सृष्टि, स्थिति और लय करती है। 
महादेवी ब्रह्ममयी प्रकृति ही निर्गुण ब्रह्मको सगुण बनानेका 
कारण होती है । सगुण पञ्चोपासनासम्बन्धीय विष्ण- 
भागवत, देवीभागवत, शिवपुराण आदि पञ्चोपासनाके 
अलग-अलग पुराणोंमें निर्गुण ब्रहसे सगुण ब्रह्मके स्वानुभव- 
का जो रहस्य है वह रूपान्तरसे इसी विचारको पुष्ट करता 
है । केवल शिवोपासनासम्बन्धी पुराणोंमें महादेव और 
महादेवीके संयोग और वियोग, विहार और लीला 
जन्म और विवाह आदि मधुर चरित्रोंका वर्णन सबसे 
अधिक पाया जाता है । इसका कारण यह हे कि शिव- 
चरित्रमें जड और चेतन इन दोनों राज्यों और प्रकृति और 
पुरुषसम्बन्धी दोनों वेभवोंका विस्तार बहुत पाया जाता 
है । एक ओर सदाशिव ज्ञान-प्रदाता होनेसे देवताओंके ही 
महादेव नहीं हैं, वे ऋषियोंक्रे भी अधिनायक हैं |. दूसरी 
ओर भगवान्‌ ब्रह्मा केवल निगमके प्रकाशक हैं, रचयिता 
नहीं; क्योंकि वेद अपोरुषेय हैं । परन्तु भगवान्‌ शिव 
आगमके प्रणेता हैँ और निगमके स्मारक महर्षियोंक्रे नेता 
हें । इस कारण उन्हें “मुक्तिदाता? कहनेमें सुगमता होती 
है । योगशास्रके तो भगवान्‌ शिव आदिगुरु हैँ । क्योंकि 


झिव-शक्तिका योग ही यथार्थ योग दै । मन्त्रयोगमें वहिः- 
प्रकृति तथा अन्तःप्रकृति नाम और रूपके योगसे समाधिरूपी 
शिवत्वकी प्राप्ति होती है । हठयोगमें प्राणरूपी शिव ओर 
सूक्ष्मशरीरावच्छिन्न प्रकृतिके योगसे समाधिरूपी शिवस्वरूपकी 
प्राप्ति होती है | लययोगमें कुलकुण्डलीरूपी दाक्तिके जाणत 
होकर सहस्जकमलमें स्थित सदाडिवके साथ आलिङ्गित 
होनेपर लययोग-समाधिका उदय होकर शिवत्वकी प्राप्ति 
होती है | ज्ञानमय राजयोग तो स्वयं ही शिवस्वरूप है 
और उसका फल साक्षात्‌ शिवत्वकी प्राप्ति है । इस कारण 
यह मानना पड़ेगा कि परमयोगिराज शिव ही योगके 
प्रकाशक एबं प्रधान योगाचार्य हैं । विश्वजननी महामाया 
पार्वतीरूपसे उनकी सदा सेवा करती हैं, प्रकृतिके यावत्‌ 
ऐशश्वयाँका आकर नगराज हिमालय पार्वतीदेवीका पित्रालय 
हो सकता है, इसमें सन्देह ही क्या है ! ऐसी महादेवी शिवा 
जिनकी अरद्धाङ्गिनी हें, वही “सदादिव? कहला सकते हैं । 
हिमालय-दुहित। त्रियुणमयी प्रकृति जिनको सदा आलिङ्गित 
किये रहती हें उनका स्वरूप ही ब्रहाका सगुण ध्यानगम्य 
स्वरूप हो सकता है, इसमें भी क्या सन्देह हो सकता है ! 
महामाया महादेवी भक्तको विद्यारूपिणी होकर अपनी गोदे 
लेती हुई ब्रह्ममे लय हो जाती हैँ, ऐसी महामायासे युक्त 
“सदाशिव' ही मुक्तिदाता हो सकते हैं और वही यथार्थं 
“जगद्गुरु? कहा सकते हैं। यही कारण है कि शक्तिसहित शिवके 
रूपमें ही शुरुका ध्यान करनेकी आज्ञा तन्त्रोमें पायी जाती 
हे। यही परमात्माके निर्गुणसे सगुण हो जानेका मधुर 
रहस्य है और झिवजीकी लिङ्गपूजा वास्तवमें श्रीभगवानके 
विराट्सरूपकी पूजा है, इस बातको ळिङ्गपुराण और 
शम्भुगीता आदि शास्त्र हाथ उठाकर जगत्में उद्घोषित 
कर रहे हैं । इसप्रकार जो तत्त्वज्ञानी त्रिभावतच्वयुक्त ब्रह्म, ईडा 
और विराटका स्वानुभव प्राप्त कर सकते हैं, जो सगुण और 
निर्गुण ब्रह्मका रहस्य समझ सकते हैं, जो त्रिमूर्ति-तत्त्वकी 
उपासना करनेमें समर्थ होते हे और जो सगुण पञ्चोपासनाकी 
उदारता और सगुण ब्रह्मके अवताररूपी लीलाविग्रहकी मधुर 
लीलाका यथार्थ रूपसे आस्वादन कर सकते हैं, वे ही जगद रुके 
साथ तादात्म्यभावसे युक्त होकर गुरुपदवाच्य होते हैं । 


— ie 


शङ्कर-भक्ति 


(लेखक-पं० श्रीकालूरामजी झास्त्री ) 


यमेकमेव श्रयतो न जायते 
स्प्ृहाऽपरस्मे' महतेऽपि नाकिने । 
नमः समस्तापदुपेतपालन- 
च्रताय तस्मै विभवे पिनाकिने ॥ 
स्वत्तो जगद्भवति देव! भव ! स्मरारे ! 
त्वय्येच तिष्टति जगन्म्रड ! विश्वनाथ । 
स्वय्येव गच्छति लयं जगदेतदीश ! 
लिङ्गास्मकं हर ! चराचरविश्वरूपिन्‌ ॥ 


रे मन कयां भटकत फिरत कर वा भवको' ध्यान । 
जान भव-भय-हरन-हित कियो हलाहर पान ॥: 


भूतं भवद्भविष्यदिति सर्वमोङ्कार एव । यच्चान्यत्‌ 
त्रिकालातीतं तदप्योङ्कार एव ॥ 
(माण्ड्क्य० ) 
“भूत और वर्तमान तथा भविष्यमें जो कुछ भी है वह 
सब ब्रह्म है, जो इस त्रिकालसे अतीत है वह भी ब्रह्म है ।? 


भाव यह है कि त्रिकाल तथा त्रिकालसे. बाहर जो 
होनेवाले पदार्थ हैं वे सब ब्रह्म हँ । इस श्रुतिको लेकर 
संसाररूप ब्रह्म, जीवरूप ब्रह्म एवं मायारहित परमात्मा आदि 
ब्रह्मके अनेक रूप हो जाते हैं । परमात्मा भी अपनी माया- 
का अवलम्त्रन कर अनेक रूप धारण करता है। उन सब 
रूपोंमें विष्णु तथा शङ्कर जीवोंके भव-बन्ध _ तोड़नेका:काम 
करते हैं । न तो विष्णुसे शङ्कर कम और न गङ्करसे विष्णु ही 
कम हैं, तो भी शङ्करको शान्नोमे “आशुतोष? कहा गया है । 
जितने शीघ्र शङ्कर प्रसन्न होते हें इतना शीघ्र परमात्माका 
अन्य रूप प्रसन्न नहीं होता । इसी कारणसे यजुर्वद-अध्याय, 
१६ और अथर्यवेद-काण्ड ११ आदि वेदके अनेक स्थलोंमे 
शङ्करकी अगाध महिमाका वर्णन किया गया है। डमरू 
बजाकर नाचते हुए आपने सनकादिको ब्रह्मज्ञान प्रदान 
कर दिया और देव-दानवॉको जळते देखकर आप हलाहल 
विष पी गये । 


इसी कृपाछताको ध्यानमे रखते हुए परमवैष्णव रामके 
अनन्य भक्त, हिन्दी-साहित्यके सम्राट्‌ गोस्वामी तुलसीदासजी 
लिखते इं कि 


जरत सकळ सुरबुन्द, विषम गरळ जेहि पान किय | 
तेहि न भजसि मतिमन्द, को कृपाळु शंकर सरिस ॥ 
शङ्कर 

भगवान्‌ शिव अपने भक्तोको इस लोकमें सुख देते हैं 
और मृत्युके बाद सुखके भण्डार मोक्षको दे देते हैं, इसीसे 
भगवान्‌ शिवका नाम “शङ्कर' है । ये सदा ही कल्याण करते 
रहते हैं, इसी कारण नित्य पूजन-विधिमें तथा विशेष आपत्ति 
आनेपर मनुष्य झङ्करकी दारणमें जाते हैं । झाङ्करके नित्य- 
पूजनमें अनेक अन्थोंके सैकड़ों प्रमाण पाये जाते हैं, उनमेंसे 
हम केबल एक प्रमाण श्रोताओंके आगे रखते हें । 

जिस समय भरत भगवान्‌ रामचन्द्रजीको अयोध्या 
वापिस लिवा लानेके उद्योगमै चित्रकूट पहुँचे, प्रातःकाल 
होते ही समस्त अयोध्यावासी ख़ान करके नित्य-कमं करने 
लगे । यहाँपर गोस्वामी तुळसी दासजी लिखते हैं कि--- 

करि मजन पूजहिं नर नारी । गणपति गोरि पुरारि तमारी॥ 
आपत्ति आनेपर गोखामी तुलसी दासजी लिखते हें कि-- 


देखहिं रात भयानक सपना। जागि करहिं बहु केटि करूपना॥ 
बिप्र जेवँइ देहि बहु दाना | शिव अभिषेक करहिं बिधि नाना ॥ 
माँगर्हि हृदय महेश मनाई १ कुश मातु पितु परिजन भाई ॥ 


यह उस समयकी कथा है जव भरत-त्रुन्न अपने 
मामाके यहाँ थे और अयोध्यामें भगवान्‌ राम वनको चले 
गये एवं राजा दशरथकी मृत्यु हो गयी । उस समय भरत- 
शत्रुभको बुरेुरे स्वप्न आने लगे, तब उन्होंने शिव- 
अभिषेक और ब्राह्मण-भोजनका अनुष्ठान किया । 
मोक्ष 
काहेको बिसारे मूढ़ डोरुत महेश-पद, 
परम पवित्र क्षोभ कोभके हंरेया हैं । 
मायाकी मरोरनिके मोह-झकझेरनिके, 
कामकी करोरनिके परमे बंरैया हैं \।। 
आठी जाम रक्षण करेया साधु-सन्तनके, 
संकट-कटैया उर घीरके घरेया हें! 
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# अर्घं भवानीसहितं नमामि # 


चमके बढ़ैया शुद्ध बुद्धि उपजैया निज- 
रूप दरसेया मव-सिन्धुके तैरेया हैं ॥ 


ऊपरके पद्यर्मे कहा है कि भगवान्‌ शङ्कर इस जीवको 
संसाररूपी सागरसे पार कर देते हैं | कई एक श्रोता यह 
कह वैठेंगे कि “हम इस पद्यको प्रमाण नहीं मानते । भगवान्‌ 
शङ्कर मोक्ष देते हे-इस विषयमै कोई अन्य प्रमाण दीजिये ।? 
ऐसे लोगोके सन्तोषके लिये हम शिवपुराणमें वर्णित एक 
ऐतिहासिक घटनाका उल्लेख करेंगे । 


किसी ब्राह्मणके ऋषिका नामकी एक कन्या थी, 
उसके पिताने किसी ब्राह्मणके लड़केके साथ उसका ब्याह 
कर दिया। वह कन्या चारूचरित्रा होनेपर भी पूर्वजन्मके पापो- 
से बालकपनमें ही विधवा हो गयी । वह झाङ्करकी भक्त थी, 
एक समय जब वह जङ्गलमें शङ्करका तप कर रही थी, एक 
मूढ़ नामका दैत्य उसके पास पहुँचकर कुछ कामोहीपक 
बातें कहने लगा। उसकी, दूषित वार्ताको सुनकर कन्याने 
उस दैत्यका तिरस्कार किया । दैत्य इस तिरस्कारको सह न 
सका । वह अपने असली रूपमे आ गया और भयङ्कर रूप 
घारणकर विकट क्रोध करने लगा । इसके बाद उस 
दैत्यने भय उपजानेवाले कुवाक्य कहे और उस लड़कीको 
त्रास देनेको उद्यत हो गया । भयविहुला उस ब्राह्मण- 
कन्याने अनेक बार (शिव-शिव” कहकर भूतनाथका स्मरण 
किया और उन्हींकी शरण ली । शरणागर्तोकी रक्षा करनेवाले 
भगवान चन्द्रशेखर अपने भक्तको सङ्कटमै देख तत्काल 
वहीं प्रकट हो गये और मूढ़ नामक उस दैत्येन्दको अपने 
कोपानळके द्वारा भस्म कर दिया । वे कन्यासे कहने लगे- 
मैं तुमपर प्रसन्न हुँ, वर माँगो। पहले उस कन्याने प्रथिवीपर 
गिरकर शाङ्करकी स्तुति की और फिर प्रार्थना की कि भगवन्‌! 
मुझे अपने चरणोंकी अनपायिनी भक्ति दें । शङ्कर 
“तथास्तु ककर अन्तर्धान हो गये और उसने शेष जीवन 
शङ्करजीकी सेवामें व्यतीतकर अन्तमें मोक्ष-पदकी प्राति की । 

कुछ लोग सब बातोंमें वेदका ही प्रमाण चाहा करते टॅ, 
इसलिये यहाँ हम वेदके प्रमाण देते हैं--- 

सुखाय ते पशुपते यानि चक्षुषि ते भव । 

त्वचे रूपाय संदे प्रतीचीनाय ते नमः ॥ 

नमस्तेऽस्स्वायते नमो अस्तु परायते। 


नमस्ते रुद्र तिष्ठत आसीनायोत ते नमः ॥ 


नमः सायं नमः प्रातर्नमो राशर्या नमो दिवा । 
भवाय च शर्वाय 'चोभाभ्यामकरं नमः ॥ 
( अधवे० का० ११ अ० ५ सू० १५, १६) 


“हे पशुपते ! तेरे मुखको प्रणाम है और तेरे नेत्रांको 
भी प्रणाम है । तेरी त्वचा एवं देखनेयोग्य जो तेरा रूप 
है उसको प्रणाम है। पश्चिम दिशाके अधिपति तुझको 
प्रणाम । आते हुए तुझको प्रणाम और जाते हुएको भी 
प्रणाम । हे रुद्र ! खड़े हुए तुझको प्रणाम तथा बैठेको भी 
प्रणाम । सायङ्काल प्रणाम, प्रातःकाल प्रणाम, रात्रिको 
प्रणाम, दिनमें प्रणाम, भवरूप तथा इर्वरूप जो तू है-- 
उसे मैं प्रणाम करता हूँ ।? 

वेद-मन्त्र संसारमै नित्य और नैमित्तिक कमोंमें झङ्करके 
पूजनकी विधिका उपदेश करते हैं । शिव अति शीघ्र सुखपूर्वक 
मोक्ष देते हैं, इस विषयमें वेदका उपदेश यह है-- 

ऽ्यम्बकं यजामहे सुगन्धि पुष्टिवर्धनम्‌ । 

उर्चारुकमिवबन्धनान्मृत्योसुक्षीय माऽमृतात्‌ ॥ 

(यजुः ३। ६०) 

“तीन नेत्रवाले, सुगन्धयुक्त एवं पुष्टिके वद्धक शङ्कर- 
का इम पूजन करते हैं; ये शङ्कर हमको दुःखोंसे ऐसे छुडावें 
जैसे खरबूजा पककर बेलसे अपने-आप टूट जाता है, किन्तु 
बे शङ्कर हमें मोक्षसे न छुड़ावें ।? 


भक्ति 


यदि किसीको भक्तिका उत्कर्ष देखना हो तो बह उत्कर्ष 
झङ्करकी भक्ति और विष्णुकी भक्तिमें ही मिलेगा- अन्यत्र 
नहीं मिले सकता । संसारको भक्तिमार्गपर लाने, जीवोंका 
संसार-वन्धन तोड़ने, एक-दूसरेको परमात्मा सिद्ध करनेके 
लिये शङ्कर विष्णुकी और विष्णु दाङ्करकी भक्ति करते 
हैं । केदारलण्डमें शङ्करकी भक्तिका चित्र इसप्रकार खींचा 
गया दै-- 

पेयं - पेयं _ श्रवणपुरके रामनामाभिरामं 

ध्येयं ध्येयं मनसि सततं तारकं ब्रह्मरूपम्‌ । 

जक्पअल्पन्‌ प्रकृतिविकृतौ प्राणिनां कर्णमूले 

चीथ्यां चीथ्यासटति जटिलः कोऽपि काशीनिवासी ॥ 


“भूतभावन भगवान्‌ विश्वनाथ काशीकी गलियाँमे 
कहते फिरते हैँ कि ठुमलोग अपने कानोंद्वारा सब जगह 
अभिरमण करनेवाले भगवान्‌ रामके नामका पान करो और 


# शाङ्कर-भक्ति # 


अपने मनमै सर्वदा निरन्तर तारक ब्रह्म राम-नामका ध्यान 
करो । जिस समय प्राणीका स्वास्थ्य बिंगड़कर विकृत हो 
जाता है और जब वह इस नश्वर संसारको छोड़नेको तैयार 
हो जाता है तब भगवान्‌ शङ्कर उस प्राणीके कर्णमूलमें 
मोक्षदायक तारक मन्त्रका उपदेश करते हैं । भगवान्‌ शङ्कर 
किसी एक नियत स्थानमै वैठकर यह काम नहीं करते, 
किन्तु वे काशीमें गली-गली घूमकर मनुष्योंको राम-नामका 
स्मरण कराते हुए. मोक्षमार्गमें भेजनेका उद्योग निरन्तर 
करते रहते हैं ।? 

बिष्णुक्रे परमभक्त शङ्करके भक्स्यनुष्ठानका वृत्तान्त आप 
सुन चुके। अब शिवके अनन्य भक्त विष्णुकी प्रेमोस्कण्ठाके 
चरित्रको-सुनें। चित्रकूट जाते हुए विष्णुके अवतार भगवान्‌ 
श्रीरामके विषयमें गो० तुलसीदासजी लिखते हैं-- 


तब मजन करि रघुकुरनाथा \ पूजि पारथिव नायउ माथा 0 


भगवान्‌ श्रीरामके द्वारा रामेश्वरलिङ्गकी स्थापनाका 
समस्त रामायणोमें उल्लेख मिळता है। वाल्मीकीय रामायणमें 
भी लङ्कासे लौटते समय प्रभु श्रीरमचन्द्रजी जनक-नन्दिनीसे 
कहते हैं-- 

एतत्तु इश्यते तीर्थं सागरस्य महात्मनः । 

अत्र पूर्व॑ महादेवः प्रसादमकरोद्विभुः ॥ 


“यह महात्मा सागरका तीर्थ है। हे जनकनन्दिनी ! 
लङ्काको जाते समय इस स्थानपर भगवान्‌ इङ्करने मुझपर 
अनुग्रह किया था ।? 


भगवान्‌ विष्णुने स्वयं अपना नेत्रर्कमल देकर भगवान्‌ 
शिवकी पूजा की थी, जिसपर शिवजीने प्रसन्न होकर उन्हे 
नेत्रसहित सुदर्शनचक्र प्रदान किया, जो तीनों लोकोंकी रक्षाके 
लिये प्रतिक्षण उद्यत रहता है । 


जब शर-शय्यापर पड़े हुए पितामह भीष्म राजा युधिष्टिर- 
को धर्मोपदेश कर रहे थे उस समय भीष्मने मोक्षदायक 
वैष्णव-धर्मका भी वर्णन किया । इसको सुन राजा युधिष्टिर- 
ने प्रश्न किया कि अब आप हमें शङ्कर-महत्तव सुनाबें । राजाके 
इस प्रश्‍नको सुन भीप्मने जबाब दिया कि “इससे मैं अनभिज्ञ 
हूँ। न तो कभी मुझे शङ्करका साक्षात्कार हुआ है और 
न मैंने शङ्कर-महस्वको ही भलीमाति समझा है--इसे 
भगवान्‌, श्रीकृष्ण खूब जानते हैं | वे कई बार शङ्करका 
तप कर चुके दें । लो, मैं श्रीकृष्णका स्मरण करता हूँ ।' 
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भीष्मके स्मरण करते ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण तत्काल वहाँ 
आ गये और उन्होंने विस्तारपूर्वक अपने द्वारा किये गये 
शङ्करके उग्र तप तथा वरदान-प्रासिका वर्णन “किया । 
भगवान, विष्णु ओर भगवान्‌-शङ्करसे भक्तिकी शिक्षा ले 
संसार-बन्धनको तोड़ना प्रत्येक मनुष्यंका कतव्य है । 


शिव-लिङ्ग 
आजकल एक और रिवाज चला है। जब शङ्कर-भक्तिकी 
उपयोगिता तथा शाङ्करका बहुत शीघ्र मोक्ष देना सिद्ध हो 
जाता है तब लोगोंको और तो कुछ कहनेको रह नहीं जाता, 
लिङ्ग-पूजापर शङ्का. उठाने लगते हैं । सुतरां, अब “लिङ्ग” 
शब्दपर विचार कीजिये । देखिये 


विषाणी ककुग्मान्‌ प्रान्ते बालघिः सास्नावानिति ( गोस्वे 
दष्टं रिङ्गम्‌) । 
(वे०द० अ० २ आ० १ सू७ ८) 


“सींग, ककुद (थूहा), पूँछ, गलेमै कम्बलकी भाँति 
लटकती हुई साखा, ये गो-जातिके लिङ्ग (चिहू) हैं? । 
और देखिये 
आछृतिर्जातिरिङ्गाख्या । 
(न्या० द० अ० २ आ० २ सू० ७० ) 
“आकृति ही जातिकी पहचान है ।' 


इत्यादि दर्शनोमे अनेक सूत्र ऐसे आते हैं जिनमें 
पहचान करानेवाले चिहूको ही “रिङ्ग? कहते हैं। जेंसे पुरुष- 
का लिङ्ग मूँछ है । रही बात शिव-लिज्ञोंकी, सो स्वतः शिव- 
पुराणमें शिबलिज्ञोंका स्पष्टीकरण इसप्रकार किया गया है-- 


लिङ्गानां च क्रम॑ वक्ष्ये यथावच्छृशुत ह्विजाः । 
तदेव लिङ्गं प्रथमं प्रणवं साघेकासिकम्‌ ॥ 
सूक्ष्मप्रणवरूपं हि सूश्मरूपं तु निष्कलम्‌ 
स्थूललिङ्ग हि सकलं तस्पञ्चाक्षरसुच्यते ॥ 
तयोः पूजा तपः प्रोक्तं साक्षास्मोक्षप्रदे उभे । 
घुरुषप्रकृतिभूतानि लिङ्गानि सुबहूनि च॥ 
तानि विस्तरतो वक्तु' शिवो. वेत्ति न चापरः ॥ 

(शिव विथेश्वरसं ०) 

“ब्राह्मणो ! में लिङ्गका यथावत्‌ क्रम तुमसे कहता हूँ । 

सबसे प्रथम झङ्करका लिङ्ग प्रणव ( ओंकार ) है, वह समस्त 
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कामनाओंको पूर्ण करनेवाला है। शिवका सूक्ष्म लिङ्ग प्रणवरूप 
है और सूक्ष्म ही निष्कल हुआ करता है । झाङ्करका स्थूल 
लिङ्ग यह समस्त ब्रह्माण्ड है, इसका नाम पञ्चाक्षर है । स्थूल 
तथा सूक्ष्म--इन दो प्रकारके लिङ्गोंकी पूजा ही तप है, ये 
दोनों ही प्रकारकी पूजाएँ साक्षात्‌ मोक्षकी देनेवाली हैं। पुरुष- 
प्रकृति तथा आकाझादि पञ्च महाभूत इत्यादि शङ्करे अनेक 
लिङ्गहैँ, उनका विस्तारसे वर्णन करनेकी शक्ति शिवमें ही हे, 
दूसरा कोई उन समस्त लिङ्गौको जान ही नहीं सकता ।' 
जब शिवपुराणमें शङ्करके लिङ्गोंके स्वरूप तथा नार्माका 
इसप्रकार वर्णन हो चुका है तब उपर्युक्त लिङ्गौको छोड़कर 
शिवळिङ्गसे मूत्रेन्द्रियका ग्रहण करना क्या संसारकी आँखोंमें 
घूल झोंकना नहीं है १ 
आजकल जो शिवलिङ्ग पूजे जाते हैं उनकी आकृति 
ब्रह्माण्डकी आकृति है । जिसप्रकार ब्रह्माण्डमें गोलाई और 
ऊँचाई है उसी प्रकार शिवलिङ्गका स्वरूप है । शिवलिङ्ग 
क्या है-त्रझाण्डका नकशा है । जिस मनुष्यको सूर्य, चन्द्र, 
विष्णु, लक्ष्मी, इन्द्रादि ईश्वर-शक्तियोमिसे एक-एकका पूजन 
करना हो वह एक-एकका कर ले और जिसको सबका 
पूजन करना हो वह शङ्करका पूजन करे, क्योंकि सत्र जड़- 
चेतन ब्रह्माण्डके अन्तर्गत हैं और ब्रह्माण्डका नकशाखरूप 
शिवलिङ्ग है । 


बस, दाङ्करकी एक पावनी कथाको सुनाकर ही लेख समाप्त 
करना है । मृकण्डके पुत्र महर्षि मार्कण्डेय शङ्करका पूजन 
कर रहे थे। उसी समय उनकी मृत्यु आ गयी । यमदूतोंमें 
इतनी शक्ति नहीं थी कि वे झाङ्करभक्त मार्कण्डेयकी आत्मा- 
को शरीरसे निकाळ सकें, इस कारण महिषारूढ़ होकर 
यमराज ही खयं मार्कण्डेयकी आत्माको लेनेके लिये यहाँ 
पहुँचे । यमराजने मार्कण्डेयके गलेमें रस्सी डाली और भाला 
सिरपर फेंका, इस आपत्तिको देखकर मार्कण्डेयने बार-बार 
अपने मुखसे शिवके नामका उच्चारण किया । इतनेपर भी 
जब शिव प्रकट न हुए, तत्र मार्कण्डेयको क्रोध आ गया, 
इस क्रोघर्मे महि मार्कण्डेय शाङ्करपर आक्षेप करते हुए 
बहुत कुछ डुरा-भला कहने लगे । 

भक्तके हदयमेदक, भक्तिमिश्रित, आक्षेपयुक्त वचर्नोको 
सुनकर “i क्या किया, इसके लिये हम नीचे एक पद्य 
उद्धत करते हैं । वह इसप्रकार है-- 

साक्षेपं क्रन्दनं श्रुत्वा शङ्करो भक्तवत्सल: । 

माकण्डेयस्य रक्षार्थं लिङ्गात्‌ स स्वयसुद्भौ ॥ 

“भक्तवत्सल भगवांन्‌ मार्कण्डेयके साक्षेप वचनोंको सुन- 


कर मार्कण्डेयकी रक्षाके लिये लिङ्गसे स्वयं प्रकट हो गये ।? 

झाङ्करके दर्शन करते ही यमराजके दिग्विजयका खातमा 
हो गया । लगे भैँसेसे उतरकर स्तुति करने । भगवान्‌ 
शङ्करने कहा कि “हो.गयी स्तुति, जाइये घरको । मार्कण्डेयजी 
तुम्हारे ले जानेसे नहीं जायँगे । अव ये चिरजीवी हो गये | 
यमराज हाथ जोड़ संयमनी पुरीको लौट आये, मार्कण्डेयजी 
फिर तप करने चले गये । 

पाठको ! शङ्करके कुछ पवित्र चरित्र हमने आपके 
कानौमें डाले। आशा है, आप लोग शङ्करके सचे भक्त बन, इह 
लोकमें सुख-समृद्धि एवं अन्तमें शिव-सायुज्यको प्राप्त करेंगे । 


स्तव 
ताण्डवसे त्रिमुवन-भरको 
हे कम्पित करनेवाले \ 
हे काररूप | हे भेरव | 
मद-मत्सर हरनेवारे ! 
केलाश-गुफाके बासी । 
हे अन्द्र-चूड़ प्ररयंकर्‌ | 
हे अन्तक | हे अविनाशी | 
संन्यासी उग्र भर्यकर ! 
है आदिसत्य करुणामय, हे मदन-मान-मद-मंजन ! 
तेरे पवित्र चरणोंमें कवि करता है अभिवादन | 
नगेन्द्रहार मृत्युज्ञय \ 
हे आशुतोष अखिकेश्वर ! 
गरकाभिराम गैगाधर | 
हे सुखद सर्वसंपत्कर | 
शितिकण्ठ रुद्र भूताधिप ! 
निर्दोष निरीह दिगम्बर 1 
१  घुतपाणिपिनाक सनातन | 
त्रिविळोचन विश्व-धुरन्धर ! 
निर्कोमि निरंकुश निर्गुण, हे देव अपावन-पावन | 
तेरे पवित्र चरणोंमें कवि करता है अभिवादन \ 
प्रज्यरित चिताओंपरके 
हे निर्भय मुक्त विहारी ! 
सुस्श्रेष्ठ, वेद-अभिवंदित ! 
है पूर्णरूप त्रिपुरारी ! 
हे भुक्ति-मुक्ति-फक-दायक | 
सम्पूज्यमान गत-कळिमर | 
हैं धर्मसेतु-परिपारक । 
ज्योतिमैय, चन्द्रकलोज्ज्वक ! 
हे काळातीत सदाशिव, तेजस्वी वीर, तपोधन | 
तेरे पवित्र चरणेमिं कवि करता हे अभिवादन । 


RT प्रभात 


भगवान्‌ शिवके परमतत्त्वका निरूपण 


(लेखक--पं० श्रीबद्रीदासजी पुरोहित वेदान्तभूषण ) 


रमात्मा-ब्रह्म सत्य, शान और अनन्त- 
रूप हैं| “सत्य? का अर्थ अविनाशी है । 
देश, काल और वस्तुके परिच्छेद- 


हट 
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नहीं होता उसको “अविनाशी? कहते हैं। 
49 उत्पत्तिःविनाशसे रहित जो अखण्ड 
क क चैतन्य है उसको “ज्ञान? कहते हैं । 
मिद्टीके विकारमें मिट्टीके समान, खणके 
विकारमें स्वर्णके समान तथा तन्तुके विकारमें तन्तुके समान 
अव्यक्तादि सुष्टिके प्रपञचोमें पूर्णतया व्याप्त जो चेतन्य 
है उसको “अनन्त? कहते हैं । परिमाणरहित सुखका 
नाम “आनन्द? है। जिनके ये चारों लक्षण हैं, जो देश, 
काल और निमित्तमें अव्यभिचारी--निश्रल रहते हैं-वही 


परमात्मा “रिव” हैं, इन्हींको “महादेव? कहते हैं । 


यह सम्पूर्ण जगत्‌ कर्म-मूलक है। कमोंके जड होनेसे तथा 
उनके सञ्चालनमें देवताओंकी आवश्यकता रहनेसे देवताओं- 
की संसारमै प्रधानता मानी गयी है। जब देवताओंमें 
प्रधान “महादेव” ब्रह्मा, विष्णु और महेशरूपी त्रिगुणात्मक 
त्रिमूर्तिको धारण करके अपनेको सगुणरूपसे प्रकट करते हैं 
तत्र उनकी त्रिगुणमूर्ति सर्वदेवप्रधान होकर प्रत्येक ब्रह्माण्डः 
में प्रधान देवताके नामको धारणकर प्रसिद्ध होती है । 
वस्तुतः इन तीन मूर्तियोमें और “महादेव में कोई भेद नहीं है। 
ये तीन प्रधान अधिदेव मूर्तियाँ ही प्रत्येक ब्रह्माण्डमं “ईश्वर? 
कहलाती हैं । ब्रह्माजीमें परमात्मखरूप भगवान्‌ शिवकी 
अध्यात्मशाक्ति और अघिदैवशक्तिका पूर्ण विकास है । इसीसे 
वे लोकस्रष्टा होकर “पितामह? अर्थात्‌ पितृगणोंके नायक 
कहलाते हैं । “महेर'में उनकी अधिभूतशक्ति एवं अधिदेवशक्ति- 
का पूणे विकास है । इसीसे वे ज्ञानदाता हें और ऋषियों: 
के नायक माने जाते हैं। इसी प्रकार विष्णमें परमात्मा 
शिवकी अधिभूतशक्ति और अध्यात्मशक्तिका पूर्ण विकास 
रहनेपर भी वे देवीशाक्ति-समूहके केन्द्र होनेसे देवताओंके 
नायक हं । भगवान्‌ महादेवने पितृगणोंका अधिकार केबल 
स्थूल जगतूपर और पिण्डोंमें अर्थात्‌ मनुष्य-पिण्डोपर ही 
विशेषरूपसे रक्खा है। इसी प्रकार ऋषियोंका अधिकार केवल 
ज्ञानी जीवॉपर है। परन्तु देवताओंका अधिकार प्रत्येक ब्रह्माण्ड: 


के सभी विमागोंपर समान रूपसे होनेके कारण वे सर्वमान्य हैं | 
इसप्रकार चेतन्य और जड़के जो द्रष्टा हैं वही 
अच्युत, ज्ञानस्वरूप “महादेव! हैं । उन्हींको “महाहरि? कहते 
हैं । वही ज्योतियोंकी ज्योति हैं | वही परमेश्वर हैं । वही 
परब्रह्म हैं । वही ब्रह्म मैं हूँ, इसमें कोई संशय नहीं । कारण, 
जीव शिव है, शिव जीव है । यह जीव केवल शिव है। 
जिसप्रकार छिळकेसे युक्त “घान? कहलाता है और छिलका 
उतर जानेपर वही “चावल” कहलाता है, ठीक वैसे ही कर्ममें 
बँधा हुआ जीव है और कर्म-वासनाका नाश हो जानेपर वही 
“सदाशिव? कइलाता है। अतः उपनिषदूमें कहा है-- 


सूदमातिसूक्ष्मं कलिलस्य सध्ये 
विइवस्य खरष्टारमनेकरूपम्‌ । 
विइवस्यैकं परिवेष्टितारं 
ज्ञास्वा शिवं शान्तिमस्यन्तमेति ॥ 
(श्चता० ४ । १४) 


“जो सूक्ष्मसे भी अति सूक्ष्म है, कलिल ( अव्याकृत 
प्रकृति) के मध्यमे स्थित है, सृष्टिको उत्पन्न करनेवाला, 
अनेकरूपोंसे युक्त है तथा जो संसार एवं विश्वको अकेला 
परिवेष्टित किये हुए है उस “शिव? को जानकर अधिकारी 
अक्षय शान्तिको प्राप्त होता है । 

इस अक्षय शान्तिकी प्रासिके लिये “शिव? को जानना 
आवश्यक है और उस शिवका विष्ण आदिके साथ भेद 
मानना अनुचित है। क्योंकि जो शिव हें वही विष्ण हें 
और जो विष्णु हैं वही शिव हैं | शिवके हृदय विष्ण हैं 
और विष्णुके हृदय शिव हैं, जेसे कि उपनिषदूर्मे लिखा है-- 

शिवाय विष्णुरूपाय शिवरूपाय विष्णचे । 

शिवस्य हृदयं विष्णुविंष्णोश्व हृदयं शिवः॥ 
यथा शिवमयो विष्णुरेवं विष्णुमयः शिवः । 
यथान्तरं न पश्यामि तथा मे स्वस्तिरायुषि ॥ 


शिव और पितर-संवाद 
सूतजीसे ऋषि कहते हें--- 


हे लोकसुहृत्‌ ! एक ओर देवासुर-सृष्टि तथा दूसरी 
ओर चतुर्विध भूतसङ्घकी प्राकृत सृष्टि है । इन दोनों सष्टियों 
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के बीच सर्वाज्ञपूर्ण एवं कर्मकी अधिकारिणी जो स्वाधीन 


सृष्टि है वही मनुष्य-सृष्टि हे । जिस धर्मके प्रभावसे 
मनुष्य-सृष्टिकी गति क्रमशः ऊपरकी ओर रहती है 
और जो जीवॉका मनुष्य-योनिसे पतन नहीं होने देता 
वही वर्णौश्नम-घर्म है । हे तात सूत ! इसमें कुछ भी सन्देह 


नहीं है। 


वणाँश्रम-घर्मसे अत्यन्त संवद्धित होकर पितृगण जीबों- 
को सर्वदा अंभ्युदय प्रदान किया: करते हे-इसमें सन्देह 
नहीं । हे सूत! वर्णीश्रम-धर्मके शिथिल. हो जानेसे कर्म 
करनेकी अधिकारिणी- स्वाधीन मानव-सृष्टिमे भी अवश्य 
विपर्यय होता है । हे प्राज्ञ सूत !. स्वाधीन सृष्टि-समूहमें 
विपर्यय होनेसे सभी प्रकारकी सृष्टिमे विष्ठव होनेकी सम्भावना 
रहती है । इसी भीषण परिणामको देखकर पितरोंने विइव- 
कल्याण-सम्पादन करनेके. लिये पूर्यकालमें घोर तपस्या की 
थी और अपनी तथस्पाके प्रभावसे उन्होंने सर्वशक्तिमान्‌ एवं 
सर्बेलोकहितकर भगवान्‌ शम्भुको प्रसन्न किया था । हे 
तात ! उस समय उन सब पितरोने अनुभव किया कि-- 

सातौ खरसमूहोँके स्वरूपकी समष्टिरूप ओकङ्कार-ध्वनिसे 
एक दिव्य ज्योति प्रकट हुई । उस ज्योतिके अन्तरमै 
प्रणवरूपी आसनपर विराजमान लोकशङ्कर, महादेव भगवान्‌ 
शम्भु आविभूत हुए | उनके शुभ्र अङ्गवणाँसे अगणित 
रजतगिरि अत्यन्त तिरस्कृत हो रहे थे वे तीन नेत्रोंसे 
सुशोभित थे । दिव्य जटा-जूटधारी, भस्मभूषितकलेवर, 
अपने चारों दिव्य हाथोंमें डमरू, खप्पर, त्रिशूल और 
सींगा धारण किये हुए थे । उनके कन्धेमे अनन्त नागका 
यज्ञोपवीत था । दिव्य बाघाम्बर पहने हुए. अत्यन्त 
शोभायमान थे । 


उनके वामाइमें बेटी हुई सर्वसुन्दरी पूर्णशक्तिमयी 
मनोहारिणी पोडशवर्षीया इयामा उनके बैभवकी पूर्णताको 
निरन्तर सम्पादित करती हुई अत्यन्त सुशोभित थीं । वे 
पाश और अङ्कुशको धारण किये हुए एवं तीन लोचनासे भूषित 
थीं और जगतूका कल्याण करनेके लिये मन्द हास्यसे सुशोभित 
थीं । उस समय ऐसे दिव्य सगुण रूपको देखकर पितृगण 
आशायुक्त हो हाथ जोड़कर प्रार्थना करने छगे-- 

“हे विश्वेश्वर ! हम जगतके भावी दुःखसै कातर होकर 
उसके निवारणके लिये ही आपकी शरण आये हैं । हे 
करुणावरुणालय प्रभो ! इस समय मनुष्य-लोकमें धर्म-विष्ठय 


हो जानेसे धर्मका यथार्थ सार्वभौम स्वरूप प्रजामें प्रायः लप्त 
ही हो गया है और वर्णाश्रम-धर्मकी ओरसे प्रजाकी श्रद्धा उठ 
जानेसे ही आर्य-जातिका आर्यत्व छप्तप्राय हो गया है। इससे 
हे दयार्णव झाम्भो ! हम भयभीत हो गये हें । हमको 
यथायोग्य उपदेश देकर निर्भय कीजिये | हे नाथ ! यही 
७ ०७, ७० ०७, ९. 
आपके चरणकमलोंमें हमलोगॉकी साज्ञलि प्रार्थना है ।? 
पितरौंके वचन सुनकर भगवान्‌ श्रीसदाशिय बोले-- 
“हे महांनुभावो ! आप इस उत्कट भयको अपने चित्तसे 
हटाइये और मेरे उपदेशपर श्रद्धा कीजिये । आपका भय 
दूर होनेपर सारे जगत्‌का भय दूर हो जायगा । कारण, 
आपलोग ही स्थूल सृष्टिके नियामक हैं । स्थूल सृष्टि 
:सन्दे ग़ी धारण करनेवाली है। 
निःसन्देह सक्ष्म सृष्टिकी धात्री--धारण a, एली है 
जीव जिसप्रकारके स्थूळ शरीरको प्रास होते हैं, हे पितुगण ! 
निश्चय ही वे उसी श्रेणीके कर्म किया करते हें--इसमें 
कुछ भी सन्देह नहीं है । में आपलोगौसे सत्य-सत्य कहता 
हूँ, अतः आप सबके प्रसन्न होनेसे निरन्तर ही मनुष्योंके 
स्थूल शरीर धर्मकी सहायता करनेवाले उत्पन्न होंगे। 
हे पितृगण ! संसारमै इस समय धर्मकी गम्भीरताका 
लोप होजानेसे निश्चय घोर धर्म-विद्ठय आ उपस्थित हुआ है। 
>> र > ~ ॥ 11 
धर्मविष्ठव उपस्थित होनेके कारण अहो ! वे लोग धर्मको 
अत्यन्त गौण समझने लगे हैं जो अहम्मन्य एवं 
पाखण्डमें पण्डित हैं । सनातन-धर्मके सार्वभौम स्वरूपको 
साधारण मनुष्य तो वेचारे क्या जानें, धर्माचायोंने भी 
उसके खरूपको न समझकर अलग-अलग पन्थ चलाना 
शुरू कर दिया है, जिनसे श्रान्त होकर मनुष्य कुपथगामी 
बन रहे हैं । धर्मकी गम्भीरताका नाश होजानेसे ही 
मनुष्याँकी बुद्धि बहिसेखी एवं इन्द्रियपरायण हो गयी है। 
इसप्रकार भगवान्‌ शिवने पिठृगणोंको उपदेश देकर 
सनातन-धर्मके सार्वभौम धर्मका स्वरूप समझानेके लिये 
निम्नलिखित आदेश किया 
“हे पितृगण ! समष्टि और व्यष्टिरूपसे सृष्टिको धारण 
१. ७, ९ 
करनेयाली जो मेरी नियामिका शक्ति है उसीको सनातन-धर्म 
हें -धर्मके चार पाद हैं यथा--साधारण 
कहते हैं । उस सनातन-घर्म चार पाद हैं यथा--साधा 
धर्म, विशेष धर्म, असाधारण धमं और आपद्धमं । यह 
CN ~ 9 नेसे 
सनातन-धर्म सार्वभौम और सर्वलोकहितकर हो 
अभ्युदय एवं निःश्रेयसरूप नित्य सुख प्रदान करता है । यह 


ॐ भगवान्‌ शिवके परमतरवका निरूपण % 
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चराचर समस्त विश्व धमकी ही शक्तिसे क्रमशः अभ्युदयको 
प्राप्त कर मेरी ओर अग्रसर होता है । 


हे पितृद्न्द ! धर्म मेरी सूक्ष्मातिसूक्ष्म शक्ति है। यह सारी 
इन्द्रियाँसे जाननेयोग्य स्थूल पदार्थ नहीं है और न इसका किसी 
स्थूल पदाथसे स्थूल सम्बन्ध ही है । भावसे ही धर्म अधर्ममें 
ओर अधर्म धर्ममें परिणत हो जाता है, यही घर्मके सूक्ष्म 
स्वरूपका परिचायक है। मेरी शक्तिके विद्या और अविद्या 
नामक दो भेद हैं और उन्हींके साथ धर्म और अधर्मका 
सम्बन्ध है । इसका धर्मज्ञ व्यक्ति ही सम्यक अनुभव करते 
हैं। हे विज्ञो! संसारमै असद्भावमूलक आसक्ति सदा 
अविद्याके प्रभावको ही अत्यन्त बढ़ाती है । 


परन्तु मुझसे युक्त सद्भावात्मक कर्म निरन्तर जगतूमें 
विद्याके प्रभावकी ही वृद्धि करते हें । हे पितृगण ! भावका 
प्रभाव इतना महान्‌ है कि उसके वळसे जड महाद्धुत 
चेतन्यको प्राप्त हो जाता है । इसी कारण मैं जड मूर्तिमें भी 
निश्चय प्रकट होता हूँ । भावके कारण वह मिथ्या भी सत्य हो 
जाता है जो जीवोंके हितके छिये ही कहा गया हो, तथा अधर्म 
घर्म हों जाता है, जैसे यजञमें पशु-हिंसा। इसप्रकार इस 
संसारमें भावके सम्बन्धसे चैतन्य जड, सत्य असत्य और 
घम अधम हो जाता है | इसलिये भावशुद्धियुक्त असत्कमं 
भी आपद्धममें निःसन्देह सद्भमेरूपमै परिणत होकर जीवोंके 
लिये सदेव परममङ्गलकर होता है। इसीलिये धर्मकी 
गतिको सूक्ष्मातिसूक्ष्म कहा गया है । अतएव हे पितृगण ! 
आप सत्रलोग भावशद्धिपूर्वक मद्गतचित्त होकर यदि 
कम करेंगे तो अवश्य सनातन-धर्मके पूर्णाधिकारको प्राप्त 
कर सकेंगे |? 


इसप्रकार भगवान्‌ सदाशियने धर्मोपदेश देकर उसका 
उपसंहार करते हुए पुनः सारयुक्त वचन कहकर पित्रीश्वरोंको 
भयसे मुक्त कर दिया और उन्हें आशीर्वाद दिया. कि 
आपलोगोंकी सम्पत्ति चिरकालतक बनी रहे और संसारमै 
सबकी प्रसन्नताके लिये निरन्तर धर्मकी बृद्धि हो । 
मद्भक्ता ज्ञानिनो विज्ञा धर्मज्ञानाव्धिपारगाः । 
साद॑ केनापि धर्मेण विरोधं नेव ` कुर्वते ॥ 
साधारणे विशेषे च धर्मेञ्साधारणे तथा। 
सम्प्रदायेषु सवेषु भक्ता ज्ञानिन एव मे ॥ 
मसैवेच्छास्वरूपिण्या धर्मंशक्तेः स्वधाभुजः । 
सर्वव्यापकमद्गैतं रूपं ` नस्वाक्षितुं क्षमाः । 


संसारेऽत्राभिधीयन्ते श्रीजगद्गुरचो श्रुवम्‌ । 
लोकाभ्युदयसिद्धयर्थं कल्याणार्थञ्च वः सदा ॥ 
अति गुह्य ` रहस्यं वो वेदतात्पयेबोघकम्‌ । 
अवद्भक्तया प्रसन्नेन पितरो ` वणितं मया ॥ 
संवद्धन्तां चिरं विज्ञा भवस्कल्याणसम्पदः । 
घमेवृद्धिश्व संसारे जायतां नितरां मुदे ॥ 


“हे विज्ञो ! मेरे धर्म-विशानरूप समुद्रके पारगामी ज्ञानी 
भक्त किसी भी धर्मके साथ विरोध नहीं करते । हे 
पितरो ! मेरे ज्ञानी भक्त ही विशेष धर्म, साधारण धर्म और 
असाधारण घर्म तथा सर्व धर्म-सम्प्रदायोमें मेरी ही इच्छा- 
रूपिणी घर्म-शक्तिके एक सर्वव्यापक अद्वेतरूपको दर्शन 
करनेमें समर्थ होकर संसारमै निश्चय ही “जगद्गुरु? नामसे 
अभिहित होते हैं | हे पितृगण ! मैंने समस्त संसारके 
अभ्युदय तथा आपलोगोंके ` कल्याणके लिये वेदके 
तात्पयेका बोधक अति गुह्य रहस्य आपकी भक्तिसे प्रसन्न 
होकर आपसे कहा है । अतः हे विज्ञो ! आपलोगोंकी 
कल्याण-सम्पत्ति चिरकालतक बढ़ती रहे और संसारमै सबकी 
प्रसन्नताके लिये निरन्तर सनातन-धर्मकी बृद्धि हो । अस्तु ।? 

शिव-देवता-संवाद 

पितरो और महादेवका संवाद सुनाकर अत्र देवो और 
महादेवका संवाद कहता हूँ । एक समय देवतालोग घूमते- 
घूमते शिवलोकमें गये और वहाँ जाकर भगवान्‌ रुद्रसे 
पूछने लगे--आप कौन हैं ? भगवान्‌ रुद्रने कहा--'में 
एक हूँ, मैं भूत, भविष्य और वर्तमानकाल हूँ । ऐसा 

ई नहीं जो मुझसे रहित हो । जो अत्यन्त गुप्त है, जो 
सर्व दिशाओंमें रहता है वही मैं हूँ । मं नित्यानित्यरूप, व्यक्त- 
अव्यक्तरूप, ब्रह्मरूप, अब्रह्मरूप, पूर्व, पश्चिम, उत्तर और 
दक्षिण दिशारूप हूँ । मैं ऊध्वं और अधोरूप, दिशा-प्रदिशा, 
पुमान-अपुमान्‌, स्त्री, गायत्री, सावित्री, त्रिष्टुप-जगती. 
अनुष्टुप्‌ छन्द हूँ । मैं गाहपत्य, दक्षिणाग्नि, आहवनीय, 
सत्य, गौ, गौरी, ऋक्‌) यजु, साम, अथर्व, अंगिरस, ज्येष्ठ, 
श्रेष्ठ, वरिष्ठ हू । में जल, तेल, गुह्य, अरण्य, अक्षर-क्षर, 
पुष्कर, पवित्र, उग्र, मध्य, बाह्म, पुरस्तात्‌--इसप्रकार 
ज्योतिरूप मैं हूँ । सुझको सबमे रमा हुआ जानो। जो 
मुझको जानता है वह सब देवोंको जानता है और अङ्गो- 
सहित सव वेदौको भी जानता है । मैं अपने तेजसे ब्रह्माको, 
ब्राह्मणसे गौको,गौसे ब्राह्मणको , ब्राह्मणसे हविष्यको, हविष्यसे 
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आयुष्यको, आयुष्यसे सत्यको तथा सत्य एवं धर्मसे घर्मकी 
तृप्ति करता हूँ ।? वे देव सशङ्क नेत्रोसे भगवान्‌ शिवकी 
ओर देखने लगे । पीछे उन लोगौँने हाथ जोड़कर भगवान्‌ 
शिवकी इसप्रकार स्तुति प्रारम्भ की-- 


“हे रुद्र भगवन्‌ ! आप ब्रह्मारूप, विष्णुरूप, रुद्ररूप, 
स्कन्दरूप, इन्द्ररूप, वायुरूप, अभिरूप, सूर्यरूप, सोमरूप, 
अष्टग्रहरूप,  प्रतिग्रहरूप, भूरूप, भुवःरूप, स्वःरूप, 
महःरूप, प्रथिवीरूप, अन्तरिक्षरूप, द्योरूप, . जलरूप, 
तेजोरूप, कालरूप, यमरूप, मृत्युरूप, अमृतरूप, आकाश- 
रूप, विश्वरूप, स्थूलरूप, सूक्ष्मरूप, कृष्णरूप, झ॒क्करूप) 
सत्यरूप ओर सर्वरूप हैं । अतः आपको बारम्बार नमस्कार है। 


हे शिव ! पृथिवी आपका आदिरूप, भुवर्लोक मध्य- 
रूप और स्वर्गलोक आपका मस्तकरूप है । आप विश्वरूप, 
केवल ब्रह्मरूप होकर दो प्रकार या तीन पकारसे प्रकाशमान 
होते हैं । आप बुद्धिरूप, झान्तिरूप, पुष्टिरूप, हुतरूप, 
अहुतरूप, दत्तरूप, अदत्तलूप, सवरूप, असर्वरूप, विश्व, 
अविश्व, कृत, अक्रत, पर, अपर और परायणरूप हैं । 
आपने हमको अमृत पिलाकर अमर किया है | हम ज्योति- 
भावको प्राप्त हुए हैं और हमें ज्ञान प्रास हुआ है; अब 
शत्रु हमारा क्या कर सकेंगे ? हमें वे पीड़ा नहीं दे 
सकेंगे । आप मनुध्यके लिये अमृतरूप हैं । आप चन्द्र-सूर्यसे 
प्रथम ओर सूक्ष्म पुरुष हैं | 
जो यह अक्षर और अमृतरूप प्रजापतिका सूक्ष्म रूप है 
बदी कर कल्याण करनेवाला पुरुष है। वही 
अपने तेजसे ग्राह्य वस्तुको अग्राह्य वस्तुसे को 
सीम्यको सौम्यसे, सूक्ष्मको सूक्ष्मसे a ps 
आस करता है । ऐसे उपसंहार और महाग्रास करनेवाले 
आपको नमस्कार है। हे महादेव ! सबके हृदयमें देवताओं- 
का, प्राणका तथा आपका वास ये ऐ 
हैं और उनके परे आप हें | की i 
दक्षिणमें पाद है। जो उत्तरमें है वही उँ«काररूप है, जो 
डँ“कार है वही प्रणवरूप है । जो प्रणव है वही बी 
है। जो सर्वव्यापी हे वही अनन्त है। जो अनन्तरूप है 
वही ताररूप है। जो ताररूप है वही सूक््मरूप है। जो 
क्ष्मरूप है वही झक्करूप है। जो शुक्करूप है वही विद्यद्रप 
दै । जो विदुद्रप है वही परत्रहारूप हे | जो परत्रहाल्प दै 
वही एकरूप है । जो एकरूप है वही रुद्र-शिवरूप है। जो 
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शिवरूप है वही ईझानरूप है। जो ईशानरूप है वही 
भगवान्‌ महेश्वर हैं । 

हे शिव ! 3“कारका उच्चारण करनेके समय प्राण ऊपर- 
को खींचने पड़ते हैं, इसीलिये आप अकार कहे जाते हैं । 
आपको “प्रणव? कहनेका कारण यह है कि इस प्रणवका 
उच्चारण करते समय ऋक्‌, यजु, साम, अथर्व, अङ्गिरस्‌ 
और ब्रह्मा ब्राहणको नमस्कार करने आते हें । आपको 
“सर्वव्यापीः कहनेका कारण यह है कि इस नामके उच्चारण 
करनेके समय जैसे तिलोंमें तेल व्यास रहता है ठीक वेसे 
ही आप सर्ब लोकोंमें व्यापक हो रहे हैं; अर्थात्‌ शान्त- 
रूपसे आप सबमें ओतप्रोत हैं। आपको “अनन्त? कहनेका 
हेतु यह है कि इसको उच्चारण करते समय ऊपर, नीचे और 
तिर्यक्‌-कहीं मी आपका अन्त देखनेमें नहीं आता । 

हे झाम्भो ! आपको “तारक” कहनेका कारण यह है कि 
इस नामका उच्चारण करनेके समय आप गर्भ, जन्म, व्याधि, 
जरा और मरणवाले संसारके महाभयसे तारनेवाले हें । 
“शुक्रः कहनेका हेतु यह है कि इस नामका उच्चारण करनेमें 
छेद--श्रम होता है। आपको “सूक्ष्म! इसलिये कहा जाता है 
कि इस शब्दका उच्चारण करनेमें आप सूक्ष्म रूपवाले होकर 
स्थावरादि सब शरीरांपर अधिकार करते हें। आपको 
“सूक्ष्मबैद्युत' कहनेका यही हेतु है कि इसके उच्चारणके साथ 
ही स्थूळ, महान्‌ अन्धकारमें भी सारे शरीर प्रकाशको प्राप्त 


SS 


होते हें । 

हे महादेव ! आपको ब्रह्म कहनेका कारण यह है कि 
आप पर, अपर और परायणका बड़ी वीणासे ज्ञान कराते 
हें ॥ आपको “एक” इसलिये कहते हैं कि आप सब 
प्राणका भक्षण करके अजरूप होकर उत्पत्ति और 
संहार करते हें । कोई पुण्यतीर्थमें जाते हैं; कितने ही 
दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और पूर्व-दिशामें तीर्थाटन करते 
हैं, उन सत्रकी सद्गति यही है। आप सभी प्राणियोंके 
साथ होकर एकरूपसे रहते हैं; इसीलिये आपको “एक! 
कहते हैं । 

हे शिव ! आपको “रुद्र? क्यो कहते हैं ? इसके उत्तरमें 
कहा जाता है कि आपका स्वरूप ऋषियोंको प्राप्त हो सकता 
है, सामान्य भक्तोंको आपका तात्त्विकरूप प्राप्त नहीं हो 
सकता । इसीलिये आपको “रुद्र? कहते हैं । आपको 
“इशान? कहनेका कारण यह है कि सत्र देवताओंका ईशानी 
और जननी नामकी परमशक्तियोंसे आप नियमन करते हैं । 


ॐ शिव-ताण्डव ® 


हे झर ! जैसे दूधके लिये गौको रिझाते हैं, ठीक 
वेसे ही हम आपकी स्तुति करते हैं। 


हे इन्द्र ! आप ही इस वर्तमान जगतूके ईश और दिव्य- 
दृष्टियाले हैं | इसीलिये आपको “ईशान? कहते हैं । 

हे महेश ! आपको भगवान्‌ परमेश्वर कहनेका कारण 
यह है कि आपको जो भक्त ज्ञानके लिये भजते हें उनके 
ऊपर आप अनुग्रह करते हैं और उनके लिये वाणीका 
प्रादुर्भाव करते हें तथा सब भावोको त्यागकर आप आत्म 
ज्ञानसे, योगके ऐश्वयंसे अपनी महिमामें बिराजते हैं । इसी- 
लिये आपको भगवान्‌ महेश्वर कहते हैं । 

भगवान्‌ महादेवकी इसप्रकार स्तुति करते हुए देवताओं- 
ने उनके परमतत्त्को जाननेका सुफल क्या है--इसका 
निम्न प्रकारसे वर्णन किया-- 

“वह एक ही देव सब दिशाओंमें रहता है । प्रथम जन्म 
उसीका है । मध्यमें तथा अन्तमें यही महादेव उत्पन्न 
होता है और भविष्यमें भी होगा । वही प्रत्येक व्यक्ति- 
भावमें व्याप्त हो रहा है। एक ही रुद्र किसी अन्यकी 
अपेक्षा न रखते हुए अपनी मद्दाशक्तिसे इस लोकको नियम- 
में रखता है । सब उसमें रहते हैं और अन्तमें सबका संकोच 
उसीमें होता है.। विश्वको प्रकट करनेवाला तथा जगतका 
रक्षक वही है । जो सत्र योनियांमें व्याप रहा है और 
जिससे यह सब कुछ प्राप्त हो रहा है उस पूज्यवर ईशान? 
और देवरूप पुरुषका चिन्तन करनेसे मनुष्य परम शान्तिको 
प्राप्त करते हैं। सब हेतुसमूहके मूलरूप अज्ञानका त्याग करके 
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सञ्चित कमोंको बुद्धिसे रुद्रमे स्थापित करनेसे एकताकी प्रासि 
होती है । जो झाश्चत, पुराण तथा अपने बलसे प्राणियोंको 
अन्न और घन देकर उनके मृत्युपाका नाश करनेवाला 
है, उसके . साथ आत्मज्ञानप्रद अर्घ चवुर्थमात्रासे वह कर्मके 
बन्धनको तोड़ते हुए “परमशान्ति? प्रदान करते हैं। अस्तु । 

पाठकदृन्द ! भगवान्‌ शिवके परमतत््वका निरूपण 
संक्षेपमें किया गया है । जिसप्रकार विश्वरूपका चित्र या 
फोटो देखकर आप अनुमान कर सकते हैं कि ये अनन्त 
खरूप कितने विशाल और अनुपम हैं, ठीक बैसे ही 
भगवान्‌ शिवके परमतत्त्वका वर्णन अत्यन्त बिशाल है । 
इसीलिये ' पुष्पदन्तने स्पष्ट कहा है कि “संसारके सम्पूर्ण 
पर्वेतोकी स्याही तथा समुद्रोकी दावात बनाकर कल्पवृक्षकी 
लेखनीसे साक्षात्‌ भगवती सरती. निरन्तर लिखती जाये 
तो भी भगवान्‌ शिवके परम अद्भुत गुणोंकां पार नहीं पा 
सकती । इसलिये शिवगुणानुवाद जितना गाया जाय; लिखा 
जाय और पढ़ा जाय, उतना ही मनुष्यके लिये कल्याणकर 
है। मैं इस लेखको समास करनेके पहले एक बात लिख 
देना आवश्यक समझता हूँ कि शास्त्रोंमे शिव और. विष्णुमें 
वस्तुतः कुछ भी भेद नहीं मिलता । अनन्यभावके साथ अपने- 
अपने उपासकके लिये दोनों कल्याणप्रद हैं । दोनों ही 
विश्वेश्वर, जगत्पिता हैं । इनमें जरा भी भेद नहीं करना 
चाहिये । क्योकि भेदवादीपर न तो शिव प्रसन्न होते हैं 
और न विष्णु ही राजी हो सकते हैं। अतः शिव और 
विष्णुको सदा एकरूप जानकर, जिनमें अपना चित्त सुखसे 
लग जाय उन्हीं देवका आराधन करना चाहिये । 


——— ण्या 


शिव-ताण्डव 


खुळ गया तीसरा विलोचन त्रिरोचनका, 
नेत्रकी प्रमासे भरी  भूतनाथकी कुटी | 
रुद्रमें अकुख एक ज्योति भी बमक उठी ; 
दीपिते दमक उठी शंकरकी त्रिकुरी ॥ 
शीघ्र अपनेमें रज-रजको समेट सिया , 
भेट लिया नम, के री नागिनकी ठकुरी । 
कमर दिगम्बरकी 'चाप-सी ररक उठी , 
ढरक उठी गंगा फरक उठी मुकुटी॥ 


डिम डिम डिम उठा गूँज डमरूका नाद , 
ताण्डवके उग्र माग आने ठगे हरमे । 
नाचे देव-दानव त्रिदेव सांवेनोद नाचे , 
नममें पयोद नाचे जर जरूघरमें॥ 
नाचें यक्ष-किन्नर पिशाच-मूत-प्रेत नाच, 
नाचें निशाकर कर नाचें दिनकरे । 
हिएके सुमेर नाचे वरुण-कुवेरः नाचे , 
चेर नाचें गरुड सुमेर नाचे करमें॥ 
इयासनारायण पाण्डेय 'इयास' साहिश्यरल्न 


महारानी मेनाका वात्सल्य 


( लेखक--साहित्यभूषण पं० श्रीनाथूरामजी झुकत बी० ए० ) 


क्तवर तुलसी और सूरके अनेकों वर्ष 
पहले मिथिलामें विद्यापति कवि हो 
है गये हैं । उन्होंने भगवान्‌ शङ्करकी 
प्राथनामे अनेकों पद लिखे हैं। 
उर्न्हीकी सहायतासे हम आज यह 
hn लेख लिखनेका साहस कर रहे हैं । 
यद्यपि विद्यापतिकी भाषा ६०० वर्षे पुरानी है, फिर भी 
डुरूह नहीं है । इसमें कविकी उक्ति तथा भक्त-भावना 
ओतप्रोत दै । यहाँ. हम महारानी मैनाका वात्सल्यभाव 
भक्त पाठकोंके हितार्थ प्रदर्शित करते हैं । 
जब सतीने हिमाचलके यहाँ जन्म लिया और शिव- 
प्रासिके लिये कठोर तपस्या की, तत्र उनका नाम 
“उमा? रक्खा गया । भगवान्‌ विष्णुकी प्रार्थनापर भगवान्‌ 
शिवने उन्हें स्वीकार करनेका वचन दे दिया । हिमाचलने 
ल्म भेजकर विवाहकी तैयारी की । भगवान्‌ शङ्कर बरात 
लेकर आये । पुरवासी स्वागतके लिये गये, परन्तु 
उनके विकराल भयंकर वेषको देखकर भाग चले । उमाकी 


मैनाको यह संवाद मिला । वे बढी क्षुभित हुई और 
आ 


हम नहिं आज रहब यहि आँगन जो बुढ़ होएत जमाई । 


एकरु बइरि भें बीच बिघाता दूसरि थियाका बाप । 
तीसरे बइरि भेळा नारद बाम्हन जे बूढ़ आनक जमाई 0 


वे कहने लर्गी कि यदि यह बूढा मेरा जमाई हुआ तब 
तो मैं इस घरमै कदापि नहीं रह सकती । प्यारी पुत्रीके 
भावी जीवनपर विचारकर माता कातर होकर देवि नारद- 
तकको खरी-खोटी कहती है | यहॉतक कि--- 
पहिलुक बाजन डमरू तेरब, दोसरे तोरब हैंडमाळा । 
बरद हॉकि, बरिआत बेकाइब चिआ के जाएब पराई ७ 
आवेशमें मातृ-वात्सल्य क्रोषका रूप ले लेता है और 
अपनी ढुलारी बेटीको ले भागनेकी ठान लेता है। 
इसप्रकार ज्यों-ज्यों माता सोचती हैं त्यो-त्यो उनकी 
विकलता.बढ़ती जाती है। वे सोचती हैं, भला मेरी पुत्रीको वहाँ 


क्या सुख मिलेगा १ विवाहका लक्ष्य तो सुख ही होना चाहिये । 
शङ्करजीके पास न तो एक बालिस्त भर वस्त्र है और न 
उनके घर-द्वार ही है। बगलमें बाघकी छाल लिये घूमते हैं । 
मेरी पुत्री अकेली क्या करेगी । न तो घरमै सास है न 
ससुर; न ननद है और न. जेठानी-देवरानी ही ! कोई 
भी तो नहीं है । बेचारी किसके पास बैठकर समय काटेगी । 
ये निरमोही भूतनाथ तो झोली लटकाये जमीन नापते फिरते 
हैं । एक कौड़ी भी पास नहीं है। अगर कुछ है तो भाँग। 
इन्हीं सब बार्तोको सोचकर मेना कहती हैं-- 


नाहिं करब बर हर निरमोहिया। 


बित्ता भरि तन बसन न तिन्हका, 
बघछक कॉखतर रहिया॥ 
बन बन फिरथि मसान जगावथि, 


घर आगन ऊ बन्नोरुक्नि कहिया | 
सास ससुर नहिं ननद जेठौनी, 

जाए बैठति थिया केकरा ठहिया ॥ 
बूढ़ बरद ढकढोक गोर एक, 

सम्पति भांगक 
भनइ विद्यापति सुनु हे मनाइन, 

सिवसन दानि जगत के कहिया १।\ 


झोरिया । 


बूढ़े वैलवालेमें अनेक अवगुण देखते हुए भी हमारे 
भक्त-कवि विद्यापति माता मेनाको इतनेपर भी ढाढ्स देते हैं 
और कहते हैं--देखो संसारमै भगवान्‌ इाङ्कर-जेसा दानी 
ओर कोन हो सकता है ! 


देवर्षि नारदके भगवान्‌ शङ्कर और माता पाार्यतीके 
युरातन प्रेमके रहस्यको समझानेपर महाराज हिमाचलका 
ग्रह पुनः शान्त वातावरण धारण करता है | बरात आती 
है । किसप्रकारसे ? 


«यहि बिधि ब्याहन आयो, पहन बाऊर जोगी १ 
टपर टपर कए बसहा आयक, खटर खटर रँडमार, 
मकर भकर सिव भग भकोसथि, डमरू केरकर लाय ७ 
ऐपन मॅटर पुरहर फोरक, बर किमि चोमुख दीप, 
चिआ ठे मनाइनि मंडप बइसठि,गावइ जनु सखि गीत ॥ 
भनइ विद्यापति सूनु ष मनाइनि ईथिका त्रिभवन ईस । 


ॐ महारानी मैनाका वात्सल्य # 


इसप्रकारके लोग त्रिभुवनके देवता भगवान्‌ शङ्कर 
तथा जगन्माता भवानीके अद्भुत रहस्यको समझनेका 
प्रयत्न करते हैं । 
x x x 
यह सत्र होनेपर भी माताके प्रेमभरे हृदयको ढाढूस 
बैँधना कठिन हो रहा है | रह-रहकर वह बाँध प्रयत्न करनेपर 
भी टूट जाता है और वे अधीर होकर कहती हैं-- 
एत जप-तप हम किअ |कागि कैलहु, 
कथिला ` कएकि 5 नित 
हमरि धियाके एहो बर होइता, 
अब नहिं रहत परान ॥ 


दान \ 


अपनी इस  व्याकुलताका कारण बतलाती हुई वे 
कहती हैं-- 
चास काड लौती, बसह चरौती कुटती भाँग तूर, 
एकौ परु गोरा बेसहु न पैती, रहती ठाढि हुजूर । 
भन विद्यापति सुनु ए मनाइनि, दृढ करु अपन गेआन, 
तीन लोकके एहो छथि ठाकुर गोरा देवी जान ॥ 


कहावत है कि सोनेकी कीमत कसौटीपर कसमेके बाद 
ही जानी जाती है, और आदमी कुछ समय साथ रहनेपर 
ही पहचाना जा सकता है । माता मैना अब बहुत दिनके 
पश्चात्‌ अपने दामादके समस्त दोष तथा गुण जान जाती 
है और उनका वह पार्यतीके प्रति वात्सल्यमाव अपने 
प्यारे जमाईके वात्सल्यरूपमे परिणत हो जाता हे। वे 
्रेममें विभोर होकर अपनी सखीसे कह उठती हैं-- 


आगे माई, जोगिया मोर जगत सुखदायक, 


दुख ककरो नहि देर! 
दुख ककरो नहि देर महादेव, 

दुख ककरो नहि - देर ॥ 
यहि जोशियाके भाँग मुलुक, 

चतुर खोआई धन हेर । 


ठीक है । मैनाका सीधा-सादा जगत्‌-सुखदायक 
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जोगिया कभी किसीको रत्तीमर दुख नहीं पहुँचाता । उसे 


भाँग-घतूरा खिला-खिलाकर मनचले लोग मनमानी सम्पत्ति 
प्राप्त कर लेते हैं,. परन्तु उसके दो पुत्रोंके पास एक सोनेकी 
बाली भी नहीं है। कितना मीठा दुःख. है ! कितनी 
भाबुकताकी शिकायत है, पर साता मेना दूसरे ही क्षण अपने 
भोले दिगम्बरकी लीलाओंका दिग्दर्शन भी करा देती हैं। 
वे कहती हैं-- 


आगेमाई, कातिक. गनपति दुइजन बाळक, 
जग भरिके नहिं 

तिनका अभरन किछुओ न थिकइन, 
रति एक सोन नर्हि कान॥ 

अणि माई, छनमें हेरि कोटि धन बकसथि, 


जान \ 


ताहि देव नहि थोर। 
भन विद्या्पति सुनहु मनाइनि, 
थिका दिगम्बर भोर ७ 


धन्य हैं भगवान्‌ शङ्कर जो दूसरोंके लिये ही सब कुछ 
करते हैं पर अपने लिये तो जरा भी फिकर नहीं करते। 
घन्य हैं आझुतोष ! आपकी कृपाका वर्णन कौन कर सकता 
है ! हम तो भगवानकी शरणमै हें । अतएव-- 
हर जनि बिसरब मो ममिता, 
हम नर अघम परम पतिता; 


तुमसम अघम-उघार न दोसर, 


हमसन । जग नहि ` पतिता \ 
जमके द्वार जबाब कओन देब, 
जखन बुझत निज गुनकर बतिया; 
जब जमरकिंकर कोप पठावत , 
तखन के . होत.  धरह्हरिया। 
भन विद्यार्पति सुकवि पुनित मति , 
संकर विपरित बासी 5 
असरन सरन चरन सिर नाओछ , 
दया करु दिआ सुरुपानी ॥ 


— SR 


त्रिपुण्ड और ऊर्ध्वपुण्डू 


( लेखक--स्वामी श्रीहरिनामदासजी उदासीन, श्रीसाधुबेला ) 


स्वरूप प्रकृतिकी साम्यावस्थासे ईश्वर- 
की उत्पत्ति हुई और फिर उसके 
सत्व, रज और तम इन तीन गुणोंसे 
क्रमशः विष्णु, ब्रह्मा और शिवका 
र ४ आविर्भाव हुआ । इसीलिये सत्व 
प्रधान पदार्थाके उत्पन्न करनेवाले विष्णु, रजःप्रधानके ब्रह्मा 
और तमभ्प्रधानके शिव माने नाते हैं । कहा है-- 

एकैव सूतिर्बिभिदे त्रिघासौ 

सामान्यमेषां 
हरेहरस्तस्य हरिः कदाचिद्‌- 
वेधास्तयोस्तावपि धातुराद्यौ ॥ 

अर्थात्‌ एक ही परमेश्वर-मूर्ति ब्रह्मा, बिष्णु और महेश- 
इन तीन भेदोंको मास हुई । शासत्रोमे यह भी कहा गया रै 
कि शिवने ईश्वरकी आज्ञासे सृष्टि-स्चना आरम्म की और 
भूत, प्रेत, मृत्यु, यम आदि तामसी सृष्टि रच डाली, 
जिससे विष्णु आदि प्रसन्न नहीं हुए। फिर ईश्वरने विष्णुको 
सृष्टि रचनेका आदेश दिया । उन्होने नर-नारायणको उत्पन्न 
किया । इस मानवी सृष्टिको देखकर ब्रह्ा आदि समस्त 
देवता बड़े प्रसन्न हुए । इसके बाद ब्रह्माने ईश्वरकी आज्ञासे 
मनुर्ष्योके निर्वाहके लिये अन्न, शृक्ष, लता आदिकी उत्पत्ति 
की । इसप्रकार इस जगतूकी सृष्टि हुई । 


कहनेका तात्पर्यं यह है कि तामसी सृष्टिके कत्ती 
महादेवजी माने गये हैं । इसीसे भूत, प्रेत, मृत्यु, यम आदि 
इन्दींके मन्त्र-तन्त्रोको मानते हैं--इन्हींकी आन ( शपथ ) 
को मान्य समझते हैं । इसी कारण मृत्युञ्जय आदि मन्त्र 
अमोघ्र फलके दाता हैं । महादेव (भूतनाथ) कहलाते भी हैं- 
महादेवको प्रसन्न कर लेनेसे भूत-प्रेत तो क्या, मृत्यु एवं 
यमतकका भय नहीं रहता । “शिव” शब्दका अर्थ ही है 
कल्याणकत्तां । एक सत्ययुगकी कथा है कि जब महादेवजी 
न्रियुगीनारायणमें पर्वतराज हिमालयकी कन्या--पार्वतीके 
साथ विवाह करने गये तो उन्होंने सिरमें शेलीसे मुकुट 
बाँधा था और कानोंमें कुण्डल पहने ये । श्रीशिवजीके उस 
विवाहकालिक वेशको जङ्गम लोग अबतक अपनाये हुए हैं 
और उसी विवाहकी वाणी पढ़कर छोगोंकों भविष्यद्वाणी 


प्रथसावरर्वम्‌ । 


सुनाया करते हैं । मस्तकमें शिवजीका त्रिपुण्ड लगाकर 
उसके बीचमें बिन्दु लगाते हैं। गौरीशङ्करके अभेदोपासक 
इसे गौरीराङ्करस्वरूप मानते हैं । यह प्रकृति और पुरुषके 
अभेदचिन्तनके फलकी पराकाष्ठा समझी जाती है । आगे 
चलकर उपासकोके अनेक भेद हो गये और तदनुसार 
तिलकके भी अनेक प्रकार हो गये । पुरुष, प्रकृति अथवा 
गौरीराङ्करके अभेद-उपासकोंमे भी कोई शङ्करका त्रिपुण्डू 
लगाकर गौरीका बिन्दु लगाते हैं । कोई बिन्दु लगाकर 
पीछे त्रिपुण्डू लगाते हैँ | कोई केवल पुरुषोपासक होनेके 
कारण त्रिपुण्डू लगाते हैं और इसी प्रकार कोई केवल 
भगवतीके उपासक होनेके कारण केवल बिन्दु लगाते हैं । 


महादेवके तिठकको देखकर विभिन्न मतावलम्त्रियोने 
इसे त्रिञ्लाकार मानकर निपुण्डू नाम दिया है और इसी 
प्रकार भुजाओंपर त्रिञ्ूलका तिलक लगाकर द्वादशा तिलक 
निर्धारित किये हैं । कोई-कोई त्रिशूलमेसे “त्रि को उड़ाकर 
केवल झूळसदृदा एक सीधा तिलक लगाते हैं । कोई बीचका 
शूळ उड़ाकर आसपासकी दो रेखाएं रखते हैं । कोई बीचमै 
बिन्दु लगाते हैं, कोई नहीं भी लगाते । अपने-अपने इष्टके 
अनुसार लोग चाहे जिसप्रकारका तिलक घारण करनेके लिये 
स्वतन्त्र हैं । और वास्तवमें विष्णु और शिवमे भेद ही क्या 
हे! कहा है-- 

रुद्रो नारायणश्रैवेस्येकं सर्वं द्विधाक्रतम्‌ । 

छोके चरति कौन्तेय ! ध्यक्तिस्थं सर्वंकमंसु ॥ 

( महाभारत ) 

अर्थात्‌ हे कोन्तेय ! उस परमेश्वरने अपनी मायाके एक ही 
शुद्ध सत्त्व-गुणको रुद्र और नारायण-इन दो रूपोसे 
बतलाया है। 

इसप्रकार यह सिद्ध है कि इस भेदभावमें तत्त्वतः कोई 
खास भेद नहीं है.। परन्तु तिलक लगाना हिन्दू फ़िलासफीके 
अनुसार है अत्यन्त आवश्यक । 

महादेवजी भगबाँ. ( काषाय) वस्न पहनते हें और 
कण्ठमें रुद्राक्ष माला धारण करते हैं । शरीरमें विभूति रमाते 
और एक हाथमें त्रिद्यूछ ले, वूसरेसे डमरू बजाते हुए 


» 


# घेष्णव हर और शैव हरि # 


ताण्डवनृत्य करते हें । आपको सङ्गीत-विद्याका आचार्य 
माना गया है। आपके डमरूसे ही व्याकरणके १४ सूत्र 
निकले । आप जंत्र अपने शिष्याँको ब्रह्मज्ञानका उपदेश 
देते थे तब पूर्ण ब्रह्मशानीके रूपमै आपके दर्शन होते थे | 
यही महादेव साक्षात्‌ परब्रह्म होकर भी मानवी लीला 
करते हुए महात्मास्वरूपसे अखिल विश्वमै विचरण करते हुए 
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अमरनाथ, कैलासवासी, गोपेश्वर--जहाँ-जहाँ गये वहीं 

वहींके नामसे प्रसिद्ध हुए । इन्हीं शिवने लोकमर्यादाके 
ह ¢ ww 3 कक 

रक्षणार्थ ईश्वरसे “ड“नारायणाय” यह गुरुमन्त्र छिया और 

फिर खयं भी गौरी, कार्तिक, गणेश, सूर्य तथा चन्द्र 

आदिको गुरुमन्त्र दिया । तबसे अबतक यह गुरु-परम्परा 

चली आ रही है। 


2 “tS rE — 
वैष्णव हर ओर शेव हरि 


(लेखक--पं० श्रीरामसजीवनजी मिश्र, ब्याकरण-शास्त्रों ) 


सारमें हिन्दू-धमंका गौरव किसीसे 
छिपा नहीं है । धर्माचरणसे ही 
भारतवर्ष सदासे जगद्गुरु रहा है 
और सदा रहेगा । धर्म-तत्त्वके ज्ञाता 
हिन्दू-धर्मको कर्म, उपासना और 
शान--इन तीन भागोंमें विभाजित 
करते हैं । हिन्दू ब्रह्मचर्य, शहस्थ 
और वानप्रस्थ-इन तीन आश्रमोंमें कर्म तथा उपासनारूपसे . 
और संन्यास-आश्रममें जानरूपसे धर्मको धारण करते हैं । 

रुचि-वैचित्र्यसे उपासना कई प्रकारकी होती है । 
क्योंकि यद्यपि तरवतः उपास्पदेव एक ही हैं तथापि रुचिके 
अनुसार उनके अनेक रूप हैं--जैसे शिव, विष्णु आदि । जिस 
मनुष्यका जिस रूपमें प्रेम होता है वह उसी रूपकी अनन्य- 
भावसे उपासना कर परमपदको प्राप्त होता है । इसी कारण 
संसारमै अनेक मतोंकी सृष्टि हुई है। परन्तु विचार- 
पूर्वक देखा जाय तो सवका लक्ष्य एक ही दीख पडेगा । 

जो मनुष्य जिस रूपकी उपासना करता है उसको 
उपास्यदेवके नामके अनुसार ही पुकारते हैं, जैसे शिवकी 
उपासना करनेवाले “शेव? और विष्णुकी उपासना करनेवाले 
“वैष्णव कहलाते हें | शिव और विष्णु वस्तुतः एक हैं, 
उनका स्वरूप चनेकी दो दालके समान है । इनमेंसे किसको 
किसका सेवक कहें और किसको किसका स्वामी ? तथापि-- 

यद्यदाचरति श्रेष्टस्तत्तदेवेतरो जनः । 


अर्थात्‌ 'श्रे्जन जैसा आचरण करते हैं, और लोग 

भी वैसा ही आचरण करते हैं'--इस उद्देक्यसे दोनों एक 

दूसरेकी उपासना करते हैं | इसीलिये विष्णु शिवजीकी 
~ >> > 

उपासना करनेके कारण शैव, और शिवजी विष्णुकी 


उपासना करनेके कारण वैष्णव ही नहीं, बल्कि महावैष्णव 
कहलाते हैं । श्रीमद्भागवतके द्वादशा स्कन्धमें लिखा हे-- 
५ वेष्णवानां यथा शम्भुः ' 

अर्थात्‌ जैसे वेष्णवोंमे शम्भु हैं ।? इसी कारण जब 
भस्मासुर शिवजीसे वर प्राप्तकर उन्हींको भस्म करने 
चला तब भगवान्‌ विष्णुने मोहिनीरूप धारणकर युक्तिसे 
भस्मासुरको भस्म किया और अपने परमभक्त शिवजीकी 
रक्षा की । इसीलिये जो मनुष्य श्रीविष्णुसह्नामका पाठ 
शिवजीके सम्मुख करता है उससे प्रसन्न होकर शिवजी 
उसे मुक्ति प्रदान करते हैं । जैसे-- 

दिवालग्रे पठेन्निस्यै तुलसोवनसंस्थितः । 

नरो मुक्तिमवाझोति . चक्रपाणे वेचो 

इसी प्रकार श्रीराम-कृष्णादि अवतारोंमें श्रीविष्णु 
भगवानने श्रीशिवजींकी भक्ति-भागीरथीको प्रवाहित किया 
हे । श्रीरामतापनीयोपनिषद्में अत्रि और याज्ञवल्क््यके 
संवादमें लिखा है कि श्रीरामचन्द्रजीकी तपस्यासे ही शिव- 
जीको काशीमें सत्र जीवांको मुक्ति प्रदान करनेका अधिकार 
मिला है । यथा-- 

श्रीरामस्य मनु काइयां जजाप वृषभध्वजः । 


यथा ॥ 


मन्वन्तर सहस्रैस्तु जपहोमार्चनादिभिः ॥ 
ततः प्रसन्नो भगवान्‌ श्रीरामः प्राह शाङ्करम्‌ । 
थ्रणीष्व यदभीष्टं तद्दास्याभि परमेश्वर॥ 


अर्थात्‌ “जप-होम-अर्चनके द्वारा श्रीशिवजीने सहस्र 
मन्वन्तरपर्यन्त श्रीरामके नामका जप किया, तब प्रसन्न 
होकर भगवानने कहा कि हे महेश्वर ! मैं प्रसन्न हुआ, जो 
चाहो वर मॉगो ।' शिवजी बोले-- 


४४४ ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


सणिकर्ण्यी मम क्षेत्रे गङ्गायां वा तटे पुनः । 
ञ्रियेत देही तजन्तोसुक्तिर्नातो वरान्तरम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “मणिक्णिकारूप मेरे क्षेत्रमै या श्रीगङ्गाके तटपर 
अथवा गङ्गाजीके भीतर जो मरे उसे मुक्ति दो, मैं केवळ 
यही वर चाहता हूँ ।? भगवान्‌ श्रीरामने कह्दा-- 


कषेत्रेऽत्र तच देवेश ! यत्र कुन्नापि वा म्रृताः । 
कृमिकीटादयोऽप्याझु सुक्ताः सन्तु न चान्यथा ॥ 
खुमूरषौँदेक्षिणे कर्णे यस्य कस्यापि वा स्वयम्‌ । 
उपदेक्ष्यसि मन्मन्त्रं स मुक्तो भविता शिव॥ 


अर्थात्‌ हे शिवजी ! आपके इस क्षेत्रमै जहाँ कहीं भी जो 
कोई कृमि-कीटादिपर्यन्त जीव मरेगा यह शीघ्र ही मुक्त हो 
जायगा, इसमें कोई सन्देह नहीं | मरते समय जिस किसीके 
दाहिने कानमें आप स्वयं उपदेश करेंगे वह शीघ्र मुक्त 
हो जायगा । 


श्रीकृष्णावतारमे भी गर्भमै तथा जन्मके समय आकर 
शिवजीने भगवानकी स्तुति की है। इसलिये शिवजीके 
परमबेष्णव होनेर्मे किश्वित्‌मात्र भी सन्देह नहीं 
करना चाहिये | 


जिसप्रकार शिवजी परमवैष्णव हैं उसी प्रकार श्रीयिष्ण 
भी परमशैव हैं-तन-मनसे शिवजीकी उपासना करते हैं। 
इन्हें शिवजीके समान कोई प्रिय नहीं है । श्रीपुष्पदन्तराज 
गन्धर्वने अपने महिञ्जःस्तोत्रमें लिखा है-- 

हरिस्ते साहस्रं कमलबलिमाधाय पदयो- 

यदेकोने तस्मिन्निजसुदहरन्नत्रकमलम्‌ । 

गतो भक्त्युद्रेकः परिणतिमसौ चक्रवपुपा 

त्रयाणां रक्षायै त्रिपुरहर ! जागर्ति जगताम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “भगवान्‌ विष्णु प्रतिदिन सहसत पुष्पांसे श्रीशिव- 
जीकी पूजा करते थे । एक दिन उसमेंसे एक कमल कम हो 
गया । तव कमलनयन श्रीविष्णु भगवान्‌ अपना नियम 
पूरा करनेके छिये अपना एक नेत्रकमल निकालने लगे, 
इससे भगवान्‌ शिवजी अत्यन्त प्रसन्न हुए । इसी भक्तिका 
उत्कर्ष चक्ररूपसे आज भी त्रिलोकीकी रक्षाके लिये विद्यमान 
है !? इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि विष्णुके समान शिवजी- 
का दूसरा कोई भक्त नहीं है। विष्णु भगवानने श्रीराम- 


कृष्णादि अवतारोंमें भी शिवजीकी पूजा की है, जिसके 
प्रमाणस्वरूप आज भी सेत॒बन्धमें रामेश्वर और गोकुलमें 
गोपेश्वर नामसे शिवजी प्रसिद्ध हैं । इसलिये विष्णुके परम- 
शैव होनेमें कोई सन्देह नहीं है | वस्ठुतः-- 

शिवस्य हृदयं विष्णुविष्णोश्व हृदयं शिवः । 

अर्थात्‌ शिवके हृदय विष्णु हैँ और विष्णुके हृदय 
शिव हैं ।'इसी वातको ब्रह्माजीने नारदजीसे स्पष्ट कह दिया । 

रामेश्वर-स्थापनाके पश्चात्‌ एक बार विष्णु और शिवके 
परस्पर पूजनको देखकर विस्मित हो नारदजीने शिव और 
विष्णुमे कौन वड़ा है--इसबातको जाननेके लिये श्री रामजीसे 
पूछा कि महाराज ! “रामेश्वर? पद्में कौन समास है! तब 
नारदजीकी चतुराई समझकर श्रीरामजीने उत्तर दिया कि 
रामेश्वर-पदमै प्रष्टी तत्पुरुप है अर्थात्‌ रामस्य ईइबरः 
रामेश्वरः (रामके जो ईश्वर हैं वही रामेश्वर हैं) । यह सुनकर 
नारदजी कैलास पहुँचे और वहाँ जाकर शिवजीसे भी यही 
प्रश्‍न किया । शिवजीने उत्तर दिया कि रामेश्वर-पदमें बहुत्रीहि 
समास है अर्थात्‌ “राम एव ईश्वरो यस्य स रामेश्वर; ( राम 
ही जिसके ईश्वर हैं वही रामेश्वर हैं) । इस उत्तरसे नारद- 
जीकी शङ्का और बढी, और उन्होंने ब्रह्माजीके पास पहुँचकर 
उनसे भी यही प्रश्न किया । श्रीब्रह्माजीने उत्तर दिया कि 
“रामेश्वर? पदमे कर्मधारय समास है, अर्थात्‌ 'रामश्रासौ ईश्वरः 
रामेश्वरः ( राम ही ईश्वर हैं, इसीसे ये रामेश्वर कहलाते 
हैं) । सारांश यह कि जिसप्रकार “नीलकमल? पदमें नील 
और कमळ दोनों भिन्न नहीं हैं उसी प्रकार राम और ईश्वर 
( शिवजी ) भी अभिन्न हैं । 


इसी कारण किसी भक्ताने कहा है कि भक्त अनेक हैं, परन्तु 
उनकी पहचान एक ही है। हरि और हरकी कथाएँ अनन्त 
हैं । उनका अन्त शेष और शारदा भी नहीं पा सकते, बेचारे 
चर्मचक्ष मनुष्यकी तो विसात ही क्या है ! इसलिये अब 
इस निबन्धको समास करते हुए मैं आद्या करता हूँ कि जिनके 
हृदयमें शिव और विष्णुके प्रति भेद-भावना है वे वैष्णव 
तथा शैव मेरे इस लेखकों पढ़कर अपने मनोमालिन्यको 
प्रेमकी ज्ञानगङ्कामे धोकर निर्मळ हृदयसे कल्याणके 
भागी बनेंगे । 
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6 
प्राथना 


( लेखक --पं श्रोमौजोलालजी शर्मा “मोजी? ) 


जय भोले भण्डारीकी ! बाबा विश्वनाथकी जय ! 
त्रिपुरारि त्रिलोकीनाथकी जय ! सुखके सदन शिवशङ्करकी 
जय ! हर हर महादेव !!! 

भारतवर्षके एक सिरेसे लेकर दूसरे सिरेतक: प्रत्येक 
तीर्थ-स्थानमें, प्रत्येक देवालयमे, यहाँतक कि प्रत्येक हिन्दूके 
हृदयमें आज तुम्हारा ही जय-जयकार हो-रहा है। सबलोग 
तुम्हें ही पुकार रहे हैं, परन्तु फिर भी हे मृत्युञ्जय ! न जाने 
तुम हमपर क्यो नहीं दयाळ होते ! माना कि हम महान्‌ 
अवगुणोंके धाम हैं; परन्तु हैं तो आखिर तुम्हारे ही । बोलो, 
बोलो, कृपाळ शङ्कर ! अपने ही अंश, अपनी ही सन्तानके 
लिये यह मौनावलम्बन कैसा ! 

यह भी ठीक है कि हम बड़े खार्थी, कुटिल और 
पामर हैं; परन्तु तुम तो दयामय हो ! तुम संसारके पिता 
हो, हम तुम्हारी सन्तान हें । तुम भगवान्‌ हो तो हम तुम्हारे 
भक्त हैं; तुम स्वामी हो तो हम सेवक हैं;--इस दशामें 
तुम्हीं बतलाओ, प्रभो ! तुम्हे छोड़कर हम और किसकी 
शरण लें! और कहाँ हमारा निस्तार हो सकता है ! दीनानाथ ! 
कैसा आश्चर्य है कि ऐसे परमदयाछ, पिता, भगवाम्‌ और 
खामीको पाकर भी हम इसप्रकार दीन-हीन हैं ! 

भगवन्‌! तुमसे हमारे कष्ट छिपे नहीं हें । क्योंकि 
तुम घट-घट-वासी--सर्वान्तर्यामी हो । इसलिये प्रार्थना यही 
है कि अब अधिक न तड़पाओ ! बहुत हो चुका, छेशोंको 


सहते-सहते हृदय जर्जर हो रहा है । कहते हैँ- घोबीका 
कुत्ता घरका न घाटका?। स्वामिन्‌! ठीक यही दशा आज 
हमारी हो रही है। अन्न-वस््रके लिये संसार त्राहि-त्राहि कर 
रहा है। धर्मके नामपर -अधर्म बढ़ाया जा रहा है । इस- 
प्रकार इहलोक और परलोक--कहीं भी गति नहीं दिखलायी 
पड़ती । शम्भो ! जिन महापुरु्षोने अनेक : जन्माँतक 
घोर तपस्या करके तुमसे अक्षय भक्तिका वरदान पाया है, 
खेद है, आज उंन्हींकी सन्तानें इस अघोगतिको प्रास हो 
रही हैं । भोलानाथ ! लगाओ इन भूले-मटकोंको ठिकाने ! 
ऐसा न हो कि तुम-जैसे कर्णधारको पाकर भी इनकी 
डगमगाती हुई जीर्ण-शीणे जीवननोकाडूब ही जाय । 

परमपिता ! प्रार्थना स्वीकार करो, दुष्टोंका दलन करो 
और भक्तोंको हृदयसे लगा लो। निश्चय ही तुम ऐसा 
करोगे; पर अभी नहीं । जब अपने भक्तोको खूब रुला 
लोगे, उन्हें दाने-दानेकों तरसाकर उनकी प्रेम-परीक्षा ले 
लोगे तव ! परन्तु भगवन्‌! तुम्हारी परीक्षामे यहाँ तो बीचर्मे 
ही प्राण निकले जा रहे हैँ । हाय ! वह घड़ी कत्र आयगी ! 

आओ, विश्वम्भर ! पधारो, अपने भक्तोके कष्ट-निवारणार्थ 
दौड पड़ो । पुनः एक बार अधमंका नाश कर धमेकी स्थापना 
करो, भक्तोंका कल्याण करो । बस, एकमात्र यही श्रीचरणो- 
में प्रार्थना है ! 


कण्णप्प भील 


बहुत दिनकी बात है, किसी जङ्गलमै एक भील सरदार 
रहता था । सारे दिन उसके शिकारमै ही बीतते थे । 
जङ्गलोमै सदा उसके कुत्तोके भोकने ओर उसके नोकरोंके 
पुकारनेकी आवाज़ गूँजती रहती थी । वह सुब्रह्मण्य 
नामक पहाड़ी देवताका भक्त था । उसकी पूजा वह 
बड़े-बड़े नाच-गान और भोजके साथ किया करता 
था । उसके एक लड़का था, जिसको भीमकी उपाधि 
दी गयी थी । उसे वह सदा शिकार सेलनेके समय 
साथ रखता और शिकार मारनेकी कला सिखाया करता था। 
कुछ ही दिनोंमें जब वह बूढ़ा और कमज़ोर हो गया तो 


उसने अपने पुत्र भीमको अपना शासनाधिकार समपित 
कर दिया । 

एक बार भीम जङ्गलमें एक पहाड़पर जा पहुंचा । वहाँ 
एक शिवलिङ्ग स्थापित था, जिसके ऊध्वं भागमें शिवके 
मुखका-सा आकार बना हुआ था । तत्काल पूर्व-जन्मक्े 
संस्कारोंके कारण उसका स्वभाव एकदम बदल गया और 
अब उसके हृदयमें उस देवताकी भक्तिके सिवा और किसी के 
लिये स्थान नहीं रह गया । वह उस मूर्तिको प्रणाम करता 
हुआ इसप्रकार चिपट गया जैसे माता अपने बहुत दिनके 
बिछुड़े हुए पुत्रको गले लगा लेती है। उसने देखा कि मूर्तिके 
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ऊपर थोड़ी ही देर पहले किसीने जल चढ़ाकर उसे पत्तियोसे 


विभूषित कर दिया है। उसके एक सेवकने उसे बतलाया 
कि एक बूढ़ा भक्त त्राह्मण उसके पिताके समयसे उस देवताकी 
पूजा करता है । 


भीमने भी अपने मनमाने ढंगसे शिवकी पूजा आरम्भ 

कर दी । 
एक दिन भगवान्‌ भूतभावनने अपने भोले-भाले भील- 
भक्त भीमकी भक्तिको प्रकट करनेके लिये अपनी दाहिनी 
आँखसे रक्तकी धारा बहा दी । जब भीम: अपने नित्यके 
नैवेद्यको लेकर पहुँचा तो उसने देवताकी दाहिनी आँखसे 
रक्त बहता हुआ देखा । वह चिल्ला उठा--हे मगवन्‌ ! 
तुम्हे किसने चोट पहुँचायी ! मेरे न रहते हुए किसने यह 
पाप किया १? तब उसने शत्रुकी खोजमें सारे जङ्गलको 
छान डाछा और जब किसीको न पाया तो वनस्पतियों- 
से उस रक्तको बन्द करनेकी चेश करने लगा । परन्तु 
उसे सफलता न मिली । तब उसे वैद्योकी यह बात याद 
आयी कि “विषस्प विषमौषधम्‌ ।? बस, तत्काल उसने 


एक तेज तीरकी नोकसे अपनी दाहिनी आँख निकाल 
डाली और उसे देवताकी आँखमे लगा दिया । उसे यह 
देखकर वड़ा ही कौतुक हुआ कि मूर्तिकी ऑखसे रक्त बहना 
वास्तवमै बन्द हो गया । परन्तु इतनेमें ही वह क्या देखता 
है कि अब मूर्तिकी दूसरी आँखसे रक्त बहने लगा । अव 
तो भीम थोड़ी देरके लिये किंकत्तव्यविमूढ़ हो गया ! परन्तु 
शीघ्र ही उसे स्मरण आ गया कि इस व्याधिकी आजमू दा दवा 
तो पास ही है | फिर क्या था? उसने अपना एक पैर आगे 
बढ़ाकर अपने बाँयें दाथको मूर्तिकी बायी आँखपर रक्खा, 
जिससे नेत्रहीन होनेपर वह अपनी आँखको ठीक देवताकी 
आँखके ऊपर लगा सके और दायें हाथमें तीर लेकर अपनी 
बाँया आँखमें मारना ही चाहता था कि भगवान्‌ लिङ्गमेसे 
प्रकट हो गये और हाथ बढ़ाकर उसके हाथको जहाँ-का-तहाँ 
थाम लिया और बोले--“बस ! बस !! रहने दे । मैं तेरी 
अलौकिक भक्तिपर प्रसन्न हूँ । आजसे तेरा स्थान सदा कैलासमें 
मेरे बाये ओर होगा !? # 


धन्य थी वह घड़ी ! 


( लेखक-एक वड़भागी ) 


सचमुच वह घड़ी धन्य थी ! यह दिन धन्य था !! और 

वह तिथि धन्य थो जबकी घटना लिखी जा रही है !!! 
अबसे कोई एक वर्ष पूर्वकी बात है | सायंकाल- 
गोधूलिका समय था । भगवान्‌ भुवन-भास्करको अस्ताचल- 
की ओर गमन करते देख विहंगवरोंने भी अपने पंखोंके 
एकमिल बाजेके साथ सुख-सङ्गीत-गान करते हुए अपने 
वासस्थानकी राह ले ली थी । हमलोग बाबा विश्वनाथकी 
पुण्यनगरी काशीमें, पुण्यसलिला माता। जाह्वीके एक 
सुन्दर घाटपर बेठे सायंकालीन नैसर्गिक छटा एबं मन्द- 
मन्द मलय-मारुतका आनन्द लेकर दिन भरकी शारीरिक 
और मानसिक क्लान्तिको दूर कर रहे थे । वह भगवती 
भागीरथीका तरङ्गावलियाँसहित मन्द-मन्द प्रवाह, उसके 
ऊपर यत्र-तत्र छोटी-वड़ी नौकाओंका गमनागमन, बीच- 
बीचमें उनमें तथा घाटपर बैंठे हुए व्यक्तियोंमेंसे किसी- 


किसीका श्रुतिमधुर रागिनी अलाप उठना, दूसरी ओर 
कुछ कर्मनिष्ठजनोंका आसन विछा, भस्म रमा, सन्ध्या- 
वन्दन, जप-ध्यानमें संलग्न हो जाना, किसी-किसीका 
स्तोत्र-पाठ कर उठना- सब कुछ शोभा देखते और सुनते 
ही बनती थी । सभी अपने-अपने रंगमें मस्त थे। मैं भी 
अपने भित्रोके साथ धर्मविषयक चर्चा कर रहा था । इतनेमें 
एकाएक एक ओरसे “सॉप-सॉप? की आवाज कानमें पड़ी । 
देखा तो, लोगोमें कुछ भगदड़-सी पड़ गयी थी । मालूम 
हुआ कि पास ही, कुछ ही सीढ़ियाँ ऊपर एक चित्ताकर्षक 
अल्पकाय सपे अपने प्रकत चाञ्चल्यमिश्रित असाधारण 
निर्भयताक्रे साथ अपने फणको इधर-उधर डुला रहा हे। 
लोग भयभीत हो उठे और उन्दने तालियाँ पीटना शुरू 
किया जिससे वह तुरन्त ही नीचेकी ओर मुड़ा और एक 


# शिवभक्त कण्णप्पकी जीवनी विस्तारसे कल्याणके भक्ताङ्कमें प्रकाशित हो चुकी हे । तीसरे वर्षकी पूरी फाइल ४%) में लेनेपर 


अक्छाङ्क मिल सकता है । 


# -शिवभक्तिका साक्षात्कार # 


और फिर देखते-देखते गायब ! 

यह घटना होनेतक बिल्कुल शाम हो चुकी थी; और 
लोगोने भी वहाँसे जाना आरम्भ कर दिया था। कुछ ही 
मिनटोंमे घाट बिल्कुल खाली-सा हो गया । अब हम दोनों 
मित्र भी बगलके घाटपर जाकर बैठ गये और मगवद्दशन- 
सम्बन्धी चर्चा छिड़ गयी । उसी सिलसिलेमे हमारे 
मुखसे निकला कि देखेँ, हमलोर्गोपर मगवानकी ऐसी 
कब कृपा होती है। पर इतना तो विश्वास है कि एक दिन 
जागेंगे हमारे भी भाग्य । हम भी एक बार दर्शन लाभकर 
अवश्य कृतकृत्य होंगे ।? 


बात यहींतक हो पायी थी कि एकाएंक घाटके ऊपर- 
से किसीने कहा--“जय-जय सिया-राम !' हठात्‌ मेरा ध्यान 
उधर खिंचा । देखता हूँ तो एक हृष्टपुष्ट, जटाजूटघारी 
परम भव्य मूर्ति सामने खड़ी है। उसकी जटाएँ गर्दन- 
तक लटक रही हैं, कमरमें कोई वस्त्र है, वक्षःस्थल्पर न 
जाने क्या लटक रहा है और मुख-मण्डल परम प्रफुछित है। 
उन्होंने एक बार पुनः और भी कुछ उच्च खरमें कहा-- 
“जयजय सिया-राम !” मानो वे हमें भी इसे दुहरानेका 


सरपटमें सीढ़ियोंको पार करते हुए चरसे गंगार्मे जा उछला 
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आदेश कर रहे हों । अब मेरी भॉति मेरे मित्रका भी ध्यान 


उधर ही पहुँच गया । मैंने भी बाध्य होकर कहा--“जय- 
जय सिया-राम !? 

बस, मेरा इतना कहना था कि वह मूर्ति जहाँ-की-तहाँ 
अदृश्य ! फिर तो मैंने लाख आँख फाड-फाडकर देखा; पर 
अब पुनः वह दिव्य दर्शन कहाँ ! मुझे रोमाञ्च हो आया 
और ऑसखांसे आँसुओंकी धारा बह चली । आनन्दसे हृदय 
भर आया । हमलोग कृतकृत्य हो गये। 


निश्चय हो गया कि यह और कोई नहीं, वही दयाके 
निघान भूतभावन भवानीपति भगवान्‌ भोलानाथ थे जो हम 
भोले-भाले भक्तोंकी भावनासे हृदयको दयासे भरकर इन 
अनाथोंको सनाथ करने पघारे थे। अवश्य ही, धन्य थी वह 
भव्य मूर्ति! और धन्य थी वह परमपावन घटिका, जब परम 
कारुणिक काशीपति आशुतोष भगवान्‌ विश्वम्भरने क्षणः 
भरके लिये अपनी बाँकी झॉकीकी एक अनोखी छटाका 
आनन्द लाभ करनेका अवसर प्रदान करनेकी अनुकम्पा 


दिखलायी थी! प्रभो ! अब कब करोगे ऐसी कृपा! 
अधीर हो रहा हूँ ! 
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शिवभक्षिका साक्षात्कार 


( रेखक--काव्यालङ्कारभूषण पं ० श्रीवालकृष्णजी जोशी कन्नडकर ) 


शिवस्य माया परमाद्धुता सा । 


क बार महाशिवरात्रिके अवसरपर मैं 
4 वेरुल-क्षेत्रम गया था । सायङ्कालको 
#; पहुँचकर श्रीसदाशिवके मज्जल-स्लान- 
हँ का दर्शन किया और फिर धृष्णेश्वर 
$ ज्योतिर्लिज्ञकी मध्यरात्रिकी पूजा 
और अभिषेकको देखकर प्राङ्गणमै आकर अपने आत्मीय, 
स्नेही एवं हरिहरभक्तिसम्पन्न श्रीविनायक बुबाजीके 
स्वरन्चित शिवकरुणासम्बन्धी पद्य सुनने लगा । उसमें ऐसा 
तल्लीन हुआ कि बहुत अधिक रात बीत गयी । उस 
ब्रह्मानन्दमें समयका भान ही नहीं रहा । उसी ब्रह्मानन्दके 
प्रवाहमें मेरी आँख लग गयी और उषाकालके समय मुझे 
एक अद्भुत खप्त दिखायी दिया । अब उस खम्नका हाल 
बतलाता हूँ । 


मानों एक सुरम्य, विस्तीणे बाळकामय प्रदेशमे एक 
शुभ्र सुन्दर शिवालय स्थित है। पास ही, धारके नीचे स्वच्छ 
जलका शान्त प्रवाह प्रवाहित हो रहा है और मैं उस शिव- 
मन्दिरके पास पहुँच गया हूँ। शिवदीक्षाधारी द्वारपालने 
प्रवेशकी आज्ञा प्राप्त होनेतक मुझे बाहर ही रोक रक्खा और 
इसके बाद उनके साथ मैं भीतर चला गया । वहाँपर 
दिव्य शान्त प्रकाशकी छटा छिटक रही थी, कोई हिन्दू: 
राजदम्पती दिव्य वस्रालङ्कारांसे विभूषित, ब्राह्मणोंसहित बड़ी 
पवित्रतासे श्रीशिवकी महापूजा कर रहे थे और “३० नमः 
शिवाय” इस पञ्चाक्षरी मन्त्रका घोष हो रहा था | 
स्फटिक-निर्मित शिवलिङ्गपर पञ्चामृत, मोतिया और रक्षोंका 
अभिषेक हो रहा था । शोभा अपूर्व थी । “३ नमस्ते रूद्र 
मन्यवे? इस मन्त्रकी गम्भीर ध्यनिसे मन्दिर गूँज रहा था। 


४४८ 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


मालूम होता था कि वह मन्दिर भूगर्भमे है और मैं भी 
स्ान-सन्ध्यासे नित्वत्त होकर पवित्रताके सांथ दशनके लिये 
गया हूँ । बड़े प्रेमसे आनन्दपूर्वक पूजा समाप्त हुई और 
प्रार्थना होने-लगी-- 


ष्णेश्वरेशं शिवदं ` सुरेशं 

शस्भु सहेशं करुणाकरेशम्‌ । 
एलापुरेशं ` कनकावतीदां 

केलासदेशं गिरिजाहरेदाम्‌ ॥ 


सभीके मुखसे उच्चस्वरसे यह छोक निकल रहा था। 
सुनते-सुनते मुझे भी वह कण्ठाग्र हो गया । 


इतनेमें द्वारकी ओरसे “चलो, बाहर चलो । जलकी 
बाढ़ आ गयी । नहीं तो वर्षभर बाहर नहीँ जा सकोगे ।? 
ये शब्द कानमें पड़े जिन्हें सुनकर बहुत-से लोग घबरा गये । 
परन्तु राजा-रानीने वहीँपर रहनेका निश्चय किया । अब 
घाटपरसे बढ्ता हुआ जल भीतर आने लगा । उन्होंने 
झिवपूजासे बचा हुआ चन्दन प्रसादस्वरूप एक ब्राह्मणद्वारा 
सबके मस्तकपर लगवा दिया । मुझको भी बह प्रसाद 
मिला | अहा ! बड़ी दिव्य सुगन्ध थी उसकी । मन्दिरका 
शिखर पानीमें डूब गया । वह जल स्वच्छ और स्वादमें 
दूधके समान था । इम सवलोग रिवजीका ध्यान करने 
लगे । इधर तबतक सब कुछ जलमय हो गया । थोड़ी देरमें 
“नमः शम्भवाय च मयोभवाय च’ इस रुद्र-ऋचाका 
गम्भीर शब्द कानमें आने लगा और साथ-ही-साथ बाढ्का 
जळ भी अपने आप घटने लगा । शीघ्र ही पूर्ववत्‌ अवस्था 
हो गयी । फलतः सब भक्तजन अपने-अपने स्थानको चले 
गये । मन्दिरके प्रधान द्वारका बड़ा घण्टा बजने लगा, जिससे 
मेरी नींद टूट गयी । देखता हूँ तो वही श्रीधृष्णेश्वर- 
मन्दिरके महाद्वारका प्रातःकालका घण्टा बज रहा था | 
मनमें बड़ा कौतूहल हुआ । 


इस स्वमतके ठीक सवा महीने वाद एक दिन में महा- 
भारतका श्रीकृष्ण-शिवदर्शनका प्रसंग पढ़ रहा था, इतनेमें 
अकस्मात्‌ एक पवित्रगात्र तेजस्वी ब्राह्मण देवता मेरे सामने 
आ विराजे और मुझसे कुशळ-प्रश्न करने लगे । मैंने 
नियमानुसार अपने नवागत अतिथिका सत्कार करते हुए 
प्रसाद पानेकी प्राथना की । उत्तर मिला कि आपका आदर- 
सत्कार और प्रसाद मुझे मिल गया । श्रीधृष्णेश्वरका मौक्तिक 


अभिषेक है, मुझे वहाँ जाना है । लौटते समय मैं फिर 
दर्शन करूंगा | आपसे मिलते हुए जानेका विचार था, 
इसीलिये यहाँ आ गया हूँ । परन्तु आप तो मुझे भूल गये-से 
दिखायी देते हैं । 

यह सब सुनकर मेरे आश्रर्यका ठिकाना न रहा, क्योंकि 
इन मद्दानुभावके प्रथम दर्शनकी मुझे स्मृति नहीं थी। 
तब आपने गम्भीरताके साथ फिर कहा, “पण्डितजी ! शिव- 
रात्रिकी मानसमहापूजाके समय आपके दर्शन हुए थे न ! 
मैंने ही आपके प्रसादका चन्दन लगाया था । उस समयके 
शिव-प्रार्थना-सम्बन्धी शठोकको आपने हृदयमें धारण किया 
या नहीं १? 

इतना सुनते ही मुझे उक्त झिवरात्रिके खप्तकी स्मृतिं 
हो आयी और मनमें उन ब्राह्मणको जानमेकी इच्छा भी 
उत्पन्न हुई । मैं उनकी ओर देखने लगा । उन्होने पुनः 
एक बार-- 


ष्णेश्वरेशं शिवदं सुरेशं 
शम्भु महेशं करुणाकरेदाम्‌ । 
एलापुरेशं कनकावतीशं 


कैलासदेशं गिरिजामहेशम्‌ ॥ 


--शछोकका उच्चस्वरसे पाठ किया और फिर “३ झाम्‌? 
कहकर चुप हो गये । मेरा हृदय भक्तिरससे परिपूर्ण हो गया 
और मैं आनन्दातिरेकसे मूच्छित होकर गिर पड़ा, और फिर 
सावधान हो उठकर नम्रतापूर्वक उक्त सजनका मैंने परिचय 
चाहा; परन्तु बहुत आग्रहके बाद उन्हाने केवल इतना' 
ही कहा कि “यह उपासनाका फल है, इससे अधिक मैं इस 
समय कुछ नहीं कह सकता । फिर एक बार आपसे मिलूँगा तब 
सब बातें आपको ज्ञात हो जायँगी?-यह कहकर ब्राह्मण देवता 
बड़े वेगसे वेरुलके रास्ते चल दिये । और तवसे मेरा हृदय' 
उनके बतलाये हुए उस पुण्य समयकी प्रतीक्षा कर रहा है। 

इस प्रसंगको क्या कहा जाय ! यदि इसे खप्न कहें 
तो उसका प्रत्यक्ष अनुभव हुआ; और यदि जाग्रत्‌-अवस्था- 
की सत्य घटना कहें तो वह भी नहीं कहते बनता, क्‍योंकि 
वास्तवमें धृष्णेश्वर-मन्दिरमें उस दिन मुझे खप्न हुआ था। 
जो हो, स्प्तकी घटनाका मुझे प्रत्यक्ष दर्शन हुआ । धन्य 


शिवकी माया ! 
शिवस्य माया परमाझुता सा । 


< नमः शिवाय 


DRS 


विद्यापति ओर उदना 


( लेखक- प० श्रीमथुराप्रसादजी दीक्षित ) 


«१५... सिद्ध मैथिल कवि श्रीविद्यापति भी बड़े शिव- 
मेथिल ब्राह्मणकुलमें 


च की मेथिल-भाषाकी कविताएँ बड़ी उच्च 
१8) कोटिकी हैं। इन्होंने शिवजीपर अनेक कविताएँ 
लिखी हैं, जिन्हें आज भी अनेक शिवभक्त 
बड़े चावसे गाया करते हैं । अवश्य ही इन 
कविश्रेष्ठने श्रीराधा-कृष्ण तथा श्रीसीता-रामपर भी अनेक 
कविताएँ लिखी हैं ! कारण, आप संकीर्ण विचारोंवाले 
भक्त नहीं थे। आपकी दृष्टि अभेद-भावापन्न थी । आपने 
लिखा भी है-- 

भक हरि मर हर भर तुअ कळा १ 

खन पित बसन खनहि बघठळला॥ 


कहते हैं कि विद्यापतिकी भक्तिसे श्रीशिवजी इतने 
प्रसन्न हुए कि शुप्तरूपसे इनके यहाँ .नौकर होकर इनकी 
सेवा-टहल करने लगे । यहाँ आपका नाम था 'उदना” या 
“उगना? । एक बारकी वात है, श्रीविद्यापति ऐसे स्थानमें 
पहुँच गये जहाँ कोई जलाशय न था; परन्तु उन्हें बड़े जोर- 
की प्यास लगी | साथमै उदना था, उसे आज्ञा दी कि 
जा, भैया ! कहींसे जल ला । उदनाने तुरन्त लाकर अपने 
स्वामीको जल पिलायां। परन्तु उसे पीनेपर विद्यापतिको 
माळूम हुआ कि वह साधारण जल नहीं, वरं गङ्गाजल है। 
उन्होंने उदनासे इस सम्बन्धमें जिज्ञासा प्रकट की, जिसपर 
उदनाने अपना साधारण रूप त्याग शिवरूप धारण कर लिया 
और कहा कि मैंने अपनी जटाओंसे निकालकर तुम्हें यह 
गङ्गाजळ पिलाया है । तुम्हारी भक्तिसे प्रसन्न होकर में 
तुम्हारे. यहाँ नौकरके रूपमै रहने लगा हूँ । देखो, तुम 
इस रहस्यको प्रकट मत करना, नहीं तो मैं अन्तर्धान 
हो जाऊँगा । 


परन्तु होनहार प्रबल होती है। एक दिन किसी कारण- 
वश श्रीविद्यापतिकी धर्मपत्नी मनाइन ( मानिनी ) उदना- 
से रुष्ट हो गयीं और क्रोधमें भरकर एक डण्डा ले उसे 


मारने दौड़ीं; परन्तु विद्यापतिसे यह नहीं देखा गया । 
उन्होंने पल्लीको सावधान करते हुए कहा--“अरे ! यह क्या 
करती हो ! तुम्हें मालूम नहीं, ये साक्षात्‌ शिव हैं ! शिवजी- 
के साथ यह व्यवहार ! बस, विद्यापतिका इतना कहना था 
कि शिवजी अपनी पूर्वसूचनानुसार ततक्षण अन्तघान 
हो गये । 

विद्यापतिको इस आकस्मिक वियोगसे वड़ा ही कष्ट 
हुआ । वे “उदना-उदना? पुकारते-पुकारते पागळ-से हो 
गये । अपनी उसी वियोग-व्यथित अवस्थामें उन्होने एक 
कविता की जो इसप्रकार है-- 


उदना रे मोर कतय गेळा \ कतय गेला शिव ! कि तुहुँ भरा ॥ 
माँग नहि बटुआ रुसि वैसळाह । जाहि हेरि आनि देर हसि उठळाह।\ 
जे मोर कहता उदना उदेस \ ताहि देवों करकँगना बेस ७ 
नन्दन-बनमें भेटल महेस । गौरि मन हरखित मेटक कलेस ७ 
विद्यापति मन उदनासौ काज) नहिं हितकर मोर त्रिभुवनराज 0 


कवितामें विद्यापति'हाय ! मेरा उदना कहाँ गया !'कहकर 
बेहद विलाप करते हैं | उसके दूसरे चरणमै उसके वास्तविक 
शिवस्वरूपका भी स्मरण करते हैं | उदना जो-जो उनकी 
सेवा-टहल किया करता था, उन्हें सबकी याद हो आती है । 
पूजाक्रे आसनपर जाते हैं; पर भाँग-बड़आ (सुपारी, सरौता, 
खैनी आदि रखनेकी थैली ) को न पाकर रूटकर बैठ जाते 
हैं । घर्मपल्ली सब सामग्री इँदु-ढाँढ्कर इकट्ठी करती है तो 
कुछ क्षणके लिये प्रसन्नताकी झलक चेहरेपर आ जाती है; 
परन्तु फिर भी उन्हें उदनाकी स्मृति नहीं भूलती । वह फिर 
उसीका पता चाहते हैं | कहते हैं कि यदि कोई उसका 
पता वता दे तो मैं उसे पुरस्कारमें हाथका कंगन दूँ । 
आगे चलकर इस कवितासे यह भी प्रकट होता है कि 
नन्दन-वनमें इन्हें रिबजीके साथ पुनः साक्षात्कार हो जाता 
है, जिससे इनका क्लेश दूर होता है। ये उदनाके प्रति 
इतना प्रगाढ़ भाव रखते थे कि उसके बिना त्रिभुवनका 
राज्य भी इनके लिये तुच्छ था। 

इस कवितामें जो उदनाका पता बतलानेवालेको कंगन 
देनेकी बात कही गयी है उसका तात्पर्यं यइ भी हो सकता 
है कि उससे विद्यापतिने जशदम्बाकी स्तुति की हो; क्योंकि 


४५० 


उदना (शिव ) का पता जगन्मातासे ही मिल सकता है; 
और भगवतीको कंगन बहुत प्रिय है, इसलिये शिव-विरही 
.विद्यापति कंगनकी भेट चढानेको तैयार हो गये हैं । इसी 
प्रकार नन्दन-वनमें शिव-साक्षात्कारका आशय यह भी 
समझा जा सकता है कि नन्दन-वनमें अर्थात्‌ उस वनमें 
जहाँ सदा परमानन्दकी प्राप्ति होती है, महेश या उदनासे 
सम्मिलन होता है। कथासे तो यह सिद्ध ही है कि उदना 
वास्तवमें शिव थे; परन्तु भाषा-विज्ञानकी दृष्टिसे यह भी 
माळूम होता है कि “उदना? शब्द भी वास्तवमै रुद्रका रूपान्तर- 
मात्र है। उदना--रुदंना--रुदछा--रूदक---रूदर--सरूद्र 
"ण्ये शब्दके क्रमिक विकासके विशिष्ट रूप हैं । 
_श्रीविद्यापतिके सम्बन्थमे एक और अद्भुत कथा प्रचलित 
है जो शिवप्रसङ्गसे खास सम्बन्ध न रखनेपर भी आवश्यक 
समझकर यहाँ दी जा रही है। जव मृत्युका समय समीप आया 


ॐ सवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


प्रतीत हुआ तो गङ्गा मैयाके निकट प्राण छो ड़नेकी अभिलाषा- 
से विद्यापति एक पालकीद्वारा घरसे चल पड़े। लम्बी 
यात्रा करनेके बाद जब गङ्गाजी चार मीलपर रह गर्यी तब 
उन्होंने वहीं बाजीतपुर ग्राममें पड़ाव डाल दिया। कहा 
कि जब मैं गङ्गा मैयाके लिये इतनी दूर दौड़ा आया तब वे 
भी क्या यहॉतक नहीं आ सकतीं । भक्तिमे बड़ी शक्ति होती 
है । विद्यापतिकी भक्ति भी माता जाह्नवीकों खींचकर वहीं ले 
आयी । दूसरे दिन प्रातःकाल देखते हैं तो पुण्यसलिला 
गङ्गा उसी स्थानपर प्रवाहित हो रही हैं ! इसप्रकार विद्यापति- 
ने माताकी पावन गोदमें अपना नश्वर शरीर त्याग दिया । 
इनके चितास्थलपर एक शिवलिङ्ग स्थापित किया गया, जो 
उक्त स्थानमें एक मन्दिरके अन्दर अबतक विद्यमान दै । यह 
स्थान दरभङ्गा जिलेमें, बी० एन० डब्ळू रेलवेकी मेन 
लाइनपर वाजीतपुर स्टेशनके निकट है । 


a 


तारकेश्वरके शिव 


ग्रत्यक्ष घटना 
(लेखक--पं० श्रीपञ्चाननजी भट्टाचार्य, तर्करत्न ) 


बज्ञालके हुगली जिलेके अन्तर्गत तारकेश्वर नामक 
प्रसिद्ध आम है । वहाँके अनादि लिङ्ग ्रोश्रीतारकेश्वर शिवके 
नामसे ही इस ग्रामका नामकरण हुआ है | इस समय 
हुगळी जिला पश्चिम-वंगके अन्तर्गत माना है। 
संस्कृत-भाषानुसार इसको राढ्-देश कहते हैं । 


“राढें च तारकेश्वरः--यहृ तन्त्रशात्रका वचन है। 
अक्तोके मुखसे सदा बाबा तारकनाथ, बाबा तारकेश्वर शब्द 
उच्चरित होते हैँ । ये जाग्रत्‌ देवता हैं । कृपामय आशुतोष 
इस अनादि मूर्तिमे अधिष्ठित होकर प्रतिदिन इतने दुखियोके 
दुःखको दूर करते हैं जिनकी गणना नहीं हो सकती । 


इस घोर अविश्वासके युगमें भी बाबाके मन्दिरके 
सामने अपनी-अपनी दुःख-यन्त्रणा दूर करनेके उद्देइंयसे 
कितने ही लोग धरना दिये हुए पड़े देखे जाते हैं । इनके 
प्रसादसे कुष्ठ प्रथति दुःसाध्य रोगोंकी शान्ति तथा की 
पुत्रकी प्राति हो जाती दै । अब भी ये शरणागतको खप्न- 
में ओषधि या आदेश प्रदान करते हैं | कमी कोई 
वहाँ जाय, औषधि या आदेशके प्रार्थी मनुष्य मन्दिरके 
सामने पड़े हुए दिखायी देंगे । मैंने अपनी आँखों देखा दद 


कि एक मुसलमानने उनके शरणागत होकर अपना अभीष्ट 
प्राप्त किया । मेरे जन्म-बृत्तान्तमें भी बाबा तारकेश्वरकी 


महिमा प्रकट है । 


मेरे पूज्यपाद पितृदेव ख० नन्दलाल विद्यारत् 
भट्टाचार्य मद्दाशय परम धार्मिक, सुकवि और पण्डित थे । 
मेरी पूज्यचरणा जननी उनकी अत्यन्त अनुगता आदश 
सती सहघमिणी थीं । हमारा बंदा पाण्डित्यमें उज्ज्वल था, 
हमारे बृद्ध प्रपितामहका वहु-पण्डित-मण्डित विशाल बंदा 
क्रमशः क्षयको प्राप्त हो गया, केवळ एकमात्र मेरे पितृदेव 
ही बचे थे । परन्तु पितृदेव निःसन्तान थे। माताकी अवस्था 
२४ वर्षकी थी, किन्तु इसी उम्रमें उनका मासिक स्तरी-धर्म 
बन्द हो गया था, यंशलोपकी आशङ्का प्रबल हो उटी। 
तत्र बन्धु-वान्धयाने पिताजीको दूसरा विवाह करनेके लिये 
आग्रह किया; किन्तु पितृदेवने दैवकृत्यमें मन लगा दिया, 
उनकी वात नहीँ मानी । 

उस समय तारकेश्वर पहुँचना दुर्गम था। रेलका रास्ता 
नहीं था, मार्गमें छुटेरांका डर था। इसी अवस्थामें मेरी 
परमाराध्या जननी कुछ रक्षकोंको साथ ले वाबाके चरणोंमे 


ॐ सगधानका भजन करनेकी विधि # 


शरणागत होनेके लिये चरली और वहाँ पहुँचकर पाँच 
दिनतक केवल चरणामृत पानकर मन्दिरके सामने मण्डपमें 
पड़ी रहीं । इसके बाद उन्हें खप्तादेश हुआ और उसके 
अनुरूप आचरण करनेपर मासिकधम पुनः होने लगा । 
एक ही वर्षके अन्दर जननीके गर्भसे मेरे ज्येष्ठ भ्राताने 
जन्म लिया । जननीका वन्ध्या-दीष दूर हो गया। 

माताजीके मनमें यह भाव छिपा हुआ था कि किसी 
तरह मेरा वन्ध्या नाम दूर हो जाय, इसका कारण वही 
पिताजीके दूसरे विवाह करनेकी चर्चा थी। परन्तु दो वर्ष, 
छः महीनेके बाद मेरे उस भाईकी मृत्यु हो गयी, दीर्घजीवी 
पुत्रकी कामनासे पुनर्बार आशा लगाकर मेरी पूजनीया 
जननी बाबा तारकेश्वरके शरणापन्न हुई |इस बार भी 
सप्नादेश प्राप्त हुआ और उसके अनुरूप कार्य करते कुछ 
समय वीता । पश्चात्‌ तीसवें वर्षकी उम्रमें में माताके 
गर्भमें आया । 

मेरे परमाराध्य पिताजी जबतक जीवित थे .तबतक 
मेरे किसी भी रोग-प्रशामनमै और शिक्षा-विधानमें वे श्री- 
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तारकेश्वर महादेवको स्मरण करते थे। फल भी हार्थोहाथ 
मिलता जाता था । जब मैं सात वर्षका था, मेरे छीपद-रोग 
हो गया । बहुत दवाइयाँ की गयीं, परन्तु कोई लाभ नहीं 
हुआ। आखिर एक दिन पूज्यपाद पिताजीने श्रीश्रीतारकेश्वर 
बाबाको रोगका हाल सुनाकर उनसे रोग मिटानेके लिये 
कातरभावसे प्रार्थना की, दूसरे ही दिन रोग दूर हो गया । 

हमारी ब्राह्मण-सभाके द्वारा महन्तके हटानेके मुकदमे में भी 
हम भगवान्‌ शिवजीके आदेशसे वञ्चित नहीं रहे-। यदि हम 
उनके आदेशका यथोचित पालन कर सकें तो श्रीतारकेश्वर 
ही सम्पूर्ण कलिदोषको दूर करनेकी कृपा दिखलाबेंगे; 
किन्तु उस आदेशके प्रकट करनेका समय अभी नहीं 
आया है । यह एक अत्यन्त क्षुद्र घटना है । वहाँ जाकर 
प्रत्येक मनुष्यको इसप्रकारकी सैकडौं बड़ी-बड़ी घटनाओंका 
प्रमाण मिल सकता है । जय अनादिछिङ्ग बाबा तारकेश्वर 
शिवजीकी जय ! जय वाञ्छाकल्पतरु आशझुतोषकी जय !! 
जय करुणानिधानकी जय !!! 


-* दा 
भगवाचका भजन करनेकी विधि 


( छखक--श्रीरामयशजी युप्त ) 


5७८८5८ चपि परत्रझ परमात्मा ॐ^कारस्रूप भगवान्‌ 
य्‌ A श्रीशिव ओर भगवान्‌ श्रीविष्ण॒के नामःस्मरण- 
> की अनन्त महिमा बेद शास्त्रामं विस्तारपूर्वक 
१5 वर्णित है तथापि कोई-कोई यह कहा ही करते 
हैं कि “भाई ! हम नित्य ईश्वरका स्मरण करते हैं, फिर भी 
हमें इसका कुछ भी फल मिलता प्रतीत नहीं होता--इसका 
क्या कारण है इस लेखमें इसी एक प्रश्नको लेकर कुछ 
विचार किया जा रहा है | 
प्रकृतिका यह अटल नियम है कि कोई भी कार्य क्‍यों 
न हो, उसे उपयुक्त पद्धति या विधिके साथ करनेसे ही वह 
सफल होता है । यही बात ईश्वर-स्मरणके सम्बन्धमें भी है । 
यदि उसे विधिपूर्वक किया जायगा तो निश्चय ही वह शास्त्रोक्त 
फलका दाता होगा । कितने ही भोले-भाले भाई कहते हैं 
कि परमात्माके नाम-स्मरणमें नियमकी आवश्यकता नहीं 
है । देखो न, गोस्वामी श्रीवुलसीदासजीने कहा है-- 
तुरुसी अपने रामको, रीझ मजो के खीज। 
उलटे सुटे नीपजे, खेत पडे सो बीज ॥ 


अर्थात्‌ रामको प्रेमसे. अथवा द्वेषसे किसी भी प्रकार 
भजो उसका फल अवश्य मिलेगा; जैसे खेतमै बीज सीधा 
पड़े, चाहे उलटा, वह जमेगा अवश्य । परन्तु वे भाई 
गोस्वामी ठुलसीदासजीके आशयको समझे नहीं । 
गोखामीजी-जेसे मयोदाके पोषक महात्मा शान्नविरुद्ध आदेश 
कभी नहीं दे सकते । उन्होने उपयुक्त दो हेमे भजन-विधिका 
खण्डन नहीं, बल्कि समर्थन किया है; और इसके प्रमाण- 
स्वरूप उक्त दोहेमें “खेत? शब्द बैठा है। बीज उलटा 
पड़े या सीधा, इसकी विशेष परवा नहीं है; परन्तु उसके 
लिये नियमानुसार उर्वरा भूमि, यथोचित हवा-पानी और 
रवालीकी जरूरत तो रहती ही है | इसलिये गोस्वामीजीने 
जो “रीझ और “खीझ? शब्द रकले हैं उन्हें विकल्पमात्र 
मानना चाहिये । दोहेका तात्पर्यं तो यही है कि शुद्ध 
अम्तःकरणरूपी खेतमै ही ईश्वर-नाम-स्मरणरूपी बीज उगता 
है, न कि अशुद्ध मनरूपी कसर भूमिमें । और साथ-साथ “खेत? 
शब्दसे सङ्केत कर दिया है कि ईश्वर-्रेमरूपी जल सींचते 
रहनेसे, ईश्वरके नामके. ( आगे कहे जानेवाले ) दस अपराध- 
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रूपी घास-फूसको हटा देनेसे, शास्त्रविरुद्ध, मनःकल्पित 
मतवादरूपी कीड़ों, पशु-पक्षी और  तुषारसे उसे बचाते रहनेसे, 
सच्चे सन्तांकी सत्संगतिरूपी प्रचण्ड सूर्यक्रे ब्रह्मविचार या 
तत्त्वविचाररूपी तापके निरन्तर लगते रहनेसे और मनरूपी 
चन्द्रमाकी उत्साह (लगन ) रूपी अमृतवर्षा आदि सम्पूर्ण 
साघनरूप विधिसे ही भजनरूपी बीज परमात्म-साक्षात्कार- 
रूपी धान्यं उत्पन्न करनेमें हेतु होता है । इसमें शान्ल-विधि- 
का निषेध कहाँ है ! अवश्य ही यह बात जाननेकी है कि 
ईश्वर-स्मरण अर्थात्‌ भजन करनेकी शाज्रोक्त विधि क्या है। 
शास्त्रका वचन है-- 
सन्चिन्दाञसति नामवैभवकथा श्रीदोशयोभेंदःधी- 
रश्रद्धा श्रुतिशाखदैशिकगिरां नाम्न्यर्थवादभ्रमः । 
नामास्तीति निषिद्धव्रत्तिविहितत्य़ागो हि धर्मान्तरै: 
सास्यं नान्नि जपे शिवस्य च हरेर्नामापराधा दश ॥ 


अर्थात्‌ ( १ ) सन्तोंकी निन्दा, (२ ) असत्‌ (पापी) 
पुरुषके सामने नामक्रे वैभवकी कथा कहना, (३) शिव 
और विष्णु ( उनसे उपछक्षित गणेश, सूर्य, शक्ति ) में भेद- 
बुद्धि रखना, (४) वेद-बचनोंमें अश्रद्धा, (५) शाज्न- 
वचनोमे अश्रद्धा, (६) सद्गुरुके- वचनोमें अश्रद्धा 
(७) ईश्वरके नामकी महिमाको अर्थवाद समझनेका भ्रम 
(८) “सब पार्पोको मिटानेवाला ईश्वरका नाम मेरे पास 
ही है, इससे मैं जो-जो पाप करूँगा वे सब-के-सब नाम 
लेनेसे ही मिटते रहेंगे ऐसा समझकर पाप करते रहना. 
(९) इंश्वरके नामसे सबसे अधिक पुण्य होता है, इसलिये 
सन्ध्या-वन्द्न) गायत्री-जप, देव-पूजा, दान-यज्ञ-तप आदि 
अन्य कृत्य करनेकी कोई आवश्यकता न मानकर नित्य- 
नैमित्तिक वेद-शास्त्रोक्त शुभ कमांको छोड़ देना और 
(१० ) ईश्वरके नामको अन्य धर्मोके बराबर समझना--ये 
ऊपर कहे हुए भगवान्‌ शिव और विष्णुके नाम-जप- 


ॐ भवं भवानीसहितं नमामि # 


सम्बन्धी दस अपराध हैं, अतएव उन्हें छोड़कर ईश्वरका 
नाम जपना चाहिये । इसी भावको लेकर किसी महात्माने 
कहा है कि-- 

राम-राम सब कोइ कहे, दसरित कहे न कोय । 

एक बार दसरित कहे, (तो) कोटि यज्ञफळ होय ॥ 


अर्थात्‌ “राम-राम तो सभी कहते हैं, परन्तु नाम-जपके 
दस अपराधाँसे रहित होकर नहीं जपते। यदि इन दस 
अपराधोंसे रहित होकर एक बार भी जपे तो कोटि यज्ञोंका 
फल होता है ।' आश्चर्य है, शास्त्रकी ऐसी स्पष्ट आज्ञा होते हुए 
भी कोई-कोई शिव और विष्णुमें भेद मानते हैं; परन्तु 
ऐसा करके वे अपना अनिष्ट साधन करते हें । 

भगवानके किसी भी नाम और स्वरूपकी निन्दा न 
करते हुए, भगवानक्रे समस्त नाम मेरे इष्टके ही नाम-रूप 
हैं---ऐसा समझना चाहिये । 

उपरिलिल्ित दस अपराधोंसे बचते हुए, शुद्ध और 
स्थिर चित्तसे, उत्साह और प्रेमके साथ, प्रतिदिन यथाइाक्ति 
नित्यःनेमित्तिक झुभ कर्मोंकों करते हुए, पातः-सायं 

सन्ध्याओंमें तथा यथासम्भव मध्याह्न और मध्यरात्रिके समय 

एकान्तमें बैठकर नित्यप्रति कम-से-कम एक लक्ष ईश्वरके 
नाम शान्तिपूर्वक दीर्घकाळतक जपने चाहिये । ईश्वरके 
नामके जपमें चित्तकी वृत्तिको राम, कृष्ण, शिव, विष्णु, 
ब्रह्मा, गणपति, सूर्य, शक्ति, सिंह, गोविन्द, नारायण, 
महादेव आदि ईश्वरके प्रसिद्ध नामोंमेंसे अपनी रुचिक्े 
अनुसार किसी भी नामका जप किया जा सकता है । 

यही ईश्वरके भजनकी सामान्य विधि है | इस विधिसे 
नियमित रूपसे दीर्घकाळतक किया हुआ नाम-जप निस्सन्देह 

अन्यान्य शास्त्रोक्त फलोंको प्रदानकर अन्तमें परमपदकी 

प्राप्ति करानेवाला होता है । 


स्तुति 
हे जगत-नारक-सूत्रघार ! अपार तच महिमा अहे । 
छनमाहिं करत भरत हरत यह विश्व सघ मुनि-गन कहें ॥ 
हे दोप-दारिद्‌-दम्भ-हर ! तघ दास 'दामोदर' यही । 
अब करिय नाथ षिलस्थ जनि अघलम्ब मोहिं दूसर नहीं ॥ 
९ स्वर्गीय श्रीदामोद्रसहायसिहजी 'कविकिङ्कर' रचित शिवस्तुतिसे ) 


श्रीशिवजीकी प्रत्यक्ष छुपा 


(लेखक--एक जानकार ) 


£ हार-प्रदेशमें मुजफ्फरपुर जिलेके अन्दर 
एक मुतलपुर आम है । इस ग्राममें 
एक शिव-मन्दिर है । एक बार 
(४ इसके एक पुजारीको छुट्टी लेनेकी 
= , आवश्यकता पड़ी । वह अपने स्थान- 
£= पर पूजा-कार्य करनेके लिये एक अन्य 
* व्यक्तिकी व्यवस्थाकर अपने मालिक- 
से छुट्टी मॉगने गया; परन्तु उसके मालिकको, जो मुतलपुर 
ग्रामसे आठ मील दूर एक अन्य ग्राममें रहते थे, उसके 
आनेके पूर्व रात्रिको ही सममे श्रीशङ्करजीने यह आदेश किया 
कि कल पुजारीजी छुट्टी माँगने आवेंगे और अपने स्थान- 
पर अपने नियुक्त किये हुए व्यक्तिके लिये स्वीकृति चाहेंगे, 
पर तुम इसे स्वीकार मत करना। उक्त सजनने शिवादेशको 
शिरोधाय किया और सारा हाल पुजारीसे कहकर, छुट्टी 
देनेसे इनकार कर दिया । 
x x x 

दरभङ्गा जिलेमें श्रीवैद्यनाथ या शियजीके बहुत भक्त 

हैं । एक वार एक शिवभक्त सजन कौंसिलके चुनावमें हार 


गये । परन्तु शिवकी प्रेरणांसे उन विजेता सजनको किसी 
विशेष घटनाके कारण इस बातपर पश्चात्ताप हुआ कि 
वे एक शिवभक्तके, मुकाबलेमें खड़े हुए । इस घटनाके 
बादसे वहाँ प्रायः वह शिवभक्त ही कोंसिलके मेम्बर होते 
आ रहे हैं। 
x x x 
द्रभङ्गेमे एक परम शिवभक्त जुमींदारकी यह आकांक्षा 
हुई कि भ्रीशिवके मुकुटसहित दर्शन हो । भगवान्‌ डाङ्करने 
उनपर कृपा करके उन्हें मुकुटधारी शिवके रूपमै दशन दिये) 
x x x 


छपरा जिलेके “नयागाँव” वासी एक सजनको कई बार 
शिवजीने दर्शन देनेकी कृपा की है। एक बार शङ्करजीने 
अपने वामाङ्गमें विराजमान गौरीकी ओर सङ्केत करके उन्हें 
मौन भाषामै यह आदेश दिया कि इनकी कृपाके विना 
मेरी कृपा प्राप्त नहीं हो सकती । एक बार इन सजनने 
स्वभमें श्रीगौरीशङ्कर और श्रीगणेशकी मूर्तियोंके दर्शन किये 
और कुछ दिनो बाद उन्होंने मानों वे ही मूत्तियाँ गङ्गा- 
तटपर. एक नवनिर्मित मन्दिरमे स्थापित देखीं । 


DR 


भील-भीलनीकी शिव-भक्ति 


र दु | ज्ञाबमें सिंहकेतु नामका एक धर्मात्मा राजा 
/ था | एक बार वह शिकार खेलने जंगलमें 
॥ गया । रास्तेमे उसे एक स्थानपर एक पुराने 

॥ शिव-मन्दिरका खँडहर मिला | उस मन्दिरमें 

सुन्दर शिव-लिङ्गकी एक मूर्ति थी । राजाके 

साथ चण्ड नामका एक नौजवान भील था। 
उसको यह बड़ी सुन्दर और प्रिय माठूम हुई, उसने पूर्व 
जन्मोके पुण्यसे उस मूर्तिको बड़े प्रेम एवं आदरपूर्ण शुद्ध, सरल 
भावसे अपने साथ ले लिया एवं प्रेमविहल हो राजासे कहा-- 
महाराज ! यह सुन्दर शिवजी मुझे रास्तेमें मिले हैं, मेरी 
इनपर बड़ी श्रद्धा है। मैं मूर्ख हूँ, पूजा करना नहीं जानता । 
आप कृपा करके पूजाकी विधि बतला दें तो मैं पूजा करके 
इनको प्रसन्न करू । 
राजाने भीलंकी सरलतापर हँसते हुए. मजाकके रूपमें 


शु 


उससे कहा--इन्हें रोज नहलाकर आसनपर बैटाया करो, 
फिर फूल-बेलपातसे पूजकर धूप-दीप दिया करो । शिवजीको 
चिताकी राख बहुत प्रिय है इससे चिता-भस्म रोज-रोज 
जरूर लगाया करो, देखना चिताकी ही राख हो, भला ! फिर 
भोग लगाकर इनके सामने नाचा-गाया करो। ये नाचनेसे बहुत 
खुश होते हैं । चिता-भस्म लगानेमें कभी चूकना नहीं | 
सरल-ह्ृदय चण्ड राजाके मजाकको अक्षरशः सत्य 
मानकर ठीक उसी तरह रिव-लिङ्गकी पूजा करने लगा | 
पूजन करते कई वर्ष बीत गये; चिता-भस्मके लिये राजाने 
दो बार जोर देकर कहा था, इसलिये मसानोमे जाकर 
चिता-भस्म वह जरूर लाता, किसी दिन-भी चिता-भस्म 
बिना लगाये वह नहीं रहा । एक दिन उसके पास चिता-भस्म 
नहीं रही । चण्ड भस्मं लाने गया, पर उस रोज उसे कहीं 
भी भस्म नहीं मिली । बह निराश हो घर लौट आया 


क 


४५४ # भर्ष अवानीसहितं नमामि # 


और अपनी स्त्रीसे कहने लगा--प्रिये ! आज मुझ पापीको 


चिताकी राख कहीं न मिली; शिवजीकी पूजामें बड़ा विन्न 
हो गया, इनकी पूजा किये बिना मैं कैसे जी सकता हूँ १? 
पतिको दुखी देखकर पतित्रता भीलनीने कहा--'मेरे मालिक ! 
तुम इसके लिये कोई चिन्ता न करो; निर्भय हो पूजा- 
का सामान इकट्ठा करके पूजा झुरू कर दो, चिता-भस्मका 
प्रबन्ध मैं अभी कर देती हूँ । घरमै आग लगाकर मैं अमी 
जल जाती हूँ, इससे तुमको कई दिनोंके लिये चिताभस्म 
मिल जायगी ।? चण्ड अपनी प्रियाका त्याग, प्रेम और 
साहस देखकर चकित हो गया; उसने कहा- “प्रिये ! सुना 
है, मनुष्यका शरीर चारों पुरुषाथोंको पूरा करता है, इसे 
जलाना नहीं चाहिये ।? परन्तु भीलनीने नहीं माना, उसने 
प्रेममे भरकर कहा--'मेरे मालिक ! शरीर तो एक दिन 
गिरनेवाला है ही, यदि यह भगवानकी सेवामे लगे और 
तुम्हारी पूजा पूरी हो तो इससे ज्यादा इसकी क्या 
सफलता होगी; यह तो इसका बड़ा पुण्य समझो कि आज 
यह शिबजीके काम आवेगा । तुम कोई विचार 
न करो । 
` भील कुछ भी न बोळ सका, 
भीलनीने जाकर खान किया. और घुली धोती पहनकर 
घरमै आग लगा दी और उसकी फेरी देकर वह शिवजीका 
भ्यान करती हुई प्रार्थना करने लगी । उसकी अनन्य 
भक्तिपूण--ग्रेमपूर्ण रहस्यमयी स्तृतिसे यह सिद्ध होता है कि 
उस अशिक्षिता भीळनीको आज भगवान्‌ शिवके तत्त्वका शिव- 
इपासे पूर्ण ज्ञान हो गया और वह उनकी भक्तिका प्रसाद 
पाकर कृताथ हो गयी । वह बोली-_ 


घाम्छामि नाइमपि सर्वधनाधिपत्यं 
न स्वगंभूमिमचळां न पदं विधातुः । 


वह सहृमा-सा रह गया | 


किञ्जन्मना सकलवर्णजनोत्तमेन 
किं विद्यया सकलशास्त्रविचारवस्या । 
यस्यास्ति चेतसि सदा परमेशभक्तिः 
को$न्यस्ततरित्रभुवने पुरुषो5स्ति धन्यः ॥ 
(न्र० सं० भ० १७) 


“मेरे ईश्वर ! मैं न तो कुबेरका पद चाहती हूँ, न 
स्वर्गः चाहती हूँ और न मुझे अचल-पद मोक्षकी ही इच्छा 
है। मेरे चाहे कितने ही जन्म हों, पर सबमें मेरा मनरूपी भवरा 
तुम्हारे चरण-कमलोंका पराग चूमनेमें लगा रहे । ऊँचे वर्णमें 
जन्म लेने, विद्या पढ्ने और शास्त्र-विचार करनेसे क्या 
होता है! जिसका चित्त परमेश्वरकी भक्तिमें लगा है, 
त्रिभुवनमें उससे बढ़कर धन्य और कोन दै! 


इसप्रकार प्रार्थना करती हुई वह अभिमें जलकर 
भस्म हो गयी । 

चण्ड भीलने बडे प्रेमसे उस भस्मसे भगवान्‌ शङ्करका 
पूजन किया । भोग लगाकर वह पुलकित-कलेवर हो गद्दू 
स्वरमें पक्षीके त्याग, वैराग्य और भक्तिका स्मरण करता 
हुआ प्रभुकी प्रार्थना करने लगा । कुछ ही देरमें उसे अपने 
समीप दिव्य देह धारण किये भीलनी खड़ी दिखलायी दी । 
वह आश्चर्यचकित हो गया। उसने पूछा--प्रिये ! तुम 
तो अभी आगमें जल गयी थी न! यहाँ कैसे आ गयी! 
मैं सपना तो नहीं देख रहा हूँ !? भीलनीने उत्तर दिया-- 
“सपना नहीं है प्राणनाथ ! सचमुच तम्हारे सामने मैं ही 
तुम्हारी दासी खड़ी हूँ, मुझे तो पता भी नहीं कि मैं कब जली 
थी ।' दोनों इस आश्रर्यपूर्ण घटनाकी आलोचना कर ही 
रहे थे कि एकाएक आकाशसे एक अलोकिक विमान वहाँ 
उतर आया और शिवजीके दिव्य दूत दम्पतीकों आदर- 


भूयो भवामि यदि जन्मनि नाथ नित्यं सहित विमानपर बैठाकर शिवलोकमें ले गये । 
स्वत्पाद्प्जलसन्मकरन्दः्टङ्गी ॥ बोलो भक्त और भगवानकी जय ! 
ना SS 


पश्चात्ताप 
अवलोकनको अरबिद-सो आनन क्यों अँखियाँ न अनेक भई! 
करिबेको कथासृत पान सदा किन खुन्दर श्रोत भये न कई? 
शुखि कीरति शम्भु बखानिबेको मति मंजुल भूरि भली न ठई ? 
गण गाइबेको गिरिजापतिके कस कोटिन जीह दूई न दई! 


( शैबप्रमोदसे ) 


परम अक्त उपसन्यु 


चीन कालकी बात है । यशखी 
वेदज्ञाता परम शिवभक्त ऋषि 
व्याघ्रपाद इस नश्वर देहको त्याग 
शिवलोकको पधार गये थे । उनके 
पुत्र उपमन्यु और धोम्य अभी 
बालक थे । वे एक दिन मुनियोके 
आश्रमपर जा पहुंचे । मुनियोने 

$ मण कको) उनको दूध पिलाया । वे घर लौट 
आये और मातासे भी दूध मॉगने लगे । घरमै दूध नहीं 
था। ऋषि-पत्नीने चावळका आटा पानीमें मिलाकर बालर्को- 
को दे दिया; पर उन्होंने तो दूध चल लिया था, कहा-“यह 
तो दूध नहीं है ।' माताने कहा--वत्स ! हम नदियोंके 
किनारे पर्वतोंकी गुफाओंमें एवं तीथॉपर तप करनेवाले 
मनुष्य हैं, हमारे यहाँ दूध कहाँ रक्खा है! हमारे आश्रय- 
दाता तो भगवान्‌ शिव हैं । उनको प्रसन्न करो, वे प्रसन्न 
होकर तुमलोगोंको दूध-भात देंगे । तुम श्रद्धापूर्वक उन्हींकी 
शरणमें जाओ !? 


माताके वचन सुन वाळक उपमन्युने हाथ जोड़कर 
पूछा--'माँ ! भगवान्‌ शिव कोन हैं ! बे कहाँ रहते दें १ उनके 
दर्शन कैसे होंगे १ उनका रूप कैसा है !? 

बालकके सरळ वचनोंकों सुन माताकी आँखें आँसुओसि 
भर आयां । बच्चेका मस्तक सूँघ बड़े प्रेमसे बह बोली-- 
“बेटा ! शिव कहाँ नहीं हैं ? सारा विश्व शिवमय है। वे सब 
प्राणियोंके हृदयमं वास करते हैं, भक्तोंपर दया करके कभी- 
कभी उन्हें दर्शन दे दिया करते हैं । तस्वज्ञानके बिना 
उनको पाना बहुत ही कठिन है। लोग उनके अनेक रूप 
बतलाते हूँ, पर उनके यथार्थ चरित्रको कोई नहीं जानता । 
वे जिसपर कृपा करके अपना रूप जनाते हैं वही जान 
सकता है। वे निराकाररूपसे सर्वत्र विराजमान हैं और 
साकाररूपसे नित्य महाकेलासमें रहते हें । उनका श्वेत वर्ण 
है, उनके मस्तकपर चन्द्रमा विराजित हैं, वे सर्पका 
यज्ञोपवीत पहने हुए हैं । मनको हरनेवाले भगवान्‌ शिव 
यज्ञकी वेदीमें, यज्ञम्तम्ममै एवं यज्ञाभरिमे विशेषरूपसे नि. ४ 
करते हैं । वे निष्कल, मायाके ईश्वर, आदि, अस्त और 
जम्मरहित हैं। उन परमात्मरूप महेश्वरका ज्ञान केवल 
भक्तिसे हो सकता है। तू उनका भक्त बन, उनमें मन 


[635] शिवाङ्क १६-- 


लगा, उनमें निष्ठा रख, उनकी शरण हो, उनका ही 
भजन कर, ऐसा करनेसे तेरी मनोकामना पूर्ण होगी ।? 


माताके इस उपदेशसे उपमन्युकी भगवान्‌ शिबमें 
अविचल भक्ति हो गयी । वह तपस्यामें लग गया । एक 
हजार दिव्य वर्षोतक उसने दाहिने अँगूठेके अग्र-भागपर 
खड़े रहकर भगवान्‌ शिवको सन्तुष्ट किया । भगवान्‌ शिवने 
उसके अनन्य भावकी परीक्षाके लिये इन्द्रके रूपमें प्रकट 
होकर कहा-'वस्स ! मैं प्रसन्न हूँ; जो इच्छा हो, वर माँग ।? 


उपमन्युने कह्दा-- देवराज ! मैं आपसे कुछ भी नहीं 
चाहता । मुझे स्वग नहीं चाहिये, मैं तो भगवान्‌ शङ्करका 
दास होंना चाहता हूँ । वे जबतक प्रसन्न न होंगे, तबतक 
मैं तपसे विरत नहीं होऊँगा । तीनों भुवनोंके सार, सबके 
आदिपुरुष, अद्वितीय, मृत्युरहित रुद्रको प्रसन्न किये 
बिना किसीको शान्ति नहीं मिल सकती । मेरे दोषोंके 
कारण यदि मेरा फिर जन्म हो तो उसमें भी भगवान्‌ रिवपर 
ही मेरी अक्षय भक्ति बनी रहे ।? 

इन्द्रने कहा--तुम्हारा कहना तो ठीक है, पर उस 
शिवके दोनेमें ही तुम्हारे पास क्या प्रमाण है ? 


उपमन्युने कहा--“वह अव्यक्त, आदि और बीजरूप 
है। यह सारा दृश्य जगत्‌ जिसमें लीन होता है उसी तत्त्वका 
नाम शिव है, इस वातको कोई इनकार नहीं कर सकता । 
वह मायासे परे परमज्योतिःस्वरूप है । हे देवराज ! भले ही 
आप खड़े रहें या चले जायें, मैं तो केवल उस महेश्वरसे ही 
बर ढूँगा, दूसरे किसीसे नहीं । यह कहकर उपमन्यु व्याकुल 
होकर सोचने लगा कि भगवान्‌ शङ्कर अभीतक क्यो 
प्रसन्न नहीं हुए ! 


इतनेहीमें उपमन्युने देखा कि ऐरावत हाथीने चन्द्रमा- 
के समान श्वेत कान्तिवाले बैलका रूप धारण कर लिया । 
उस समय भगवान्‌ शिव माता उमाके साथ उसपर | 
विराजमान थे । वे पूर्ण चन्द्रमाके समान शोभित हो रहे 
थे । उनके शान्तिमय शीतल प्रखर तेजसे सहसा सूर्योंके 
समान दिशाएँ प्रकाशित हो रही थीं। वे अनेक' प्रकारके 
आभूषण पहने हुए, थे। उनके उज्ज्यल सफेद वस्न थे, श्वेत 
पुष्पोंकी सुन्दर माला गलेमें थी । वे श्वेत चन्दन मस्तकपर 
ळगाये हुए थे । इवेत ही. ध्वजा थी और श्वेत यज्ञोपवीत 
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धारण किये हुए थे । घवल-चन्द्रयुक्त मुकुट था । सुन्दर 
शरीरपर सुवर्णकमर्लोसे गूँथी हुई और रलोंसे जड़ी हुई 
माला शोभायमान हो रही थी। ऐसे देवमुनिवन्दित 
भगवान्‌ शंकरके दर्शनकर उपमन्यु प्रार्थना करने लगा- 
“हे देवाधिदेव! मैं आपको प्रणाम करता हूँ। हाथमें 
वज्र लिये पीले और रक्तवर्णवाले हे देवदेव ! में आपको 
प्रणाम करता हूँ । हे महेन्द्ररूप ! हे महादेव !! मैं आपको 
प्रणाम करता हूँ ।” इसपर भगवान्‌ शंकरने प्रसन्न होकर 
कहा--'बेटा उपमन्यु ! मैं तुझपर परम प्रसन्न हूँ, मैंने परीक्षा 
करके देख लिया कि तू मेरा दृढ़ भक्त है । बोल, तू क्या 
चाहता है १ याद रख, तेरेलिये मुझे कुछ भी अदेय नहीं है ।? 


भगवान्‌ शंकरके कृपापूर्ण वचनोंको सुन उपमन्युके 
आनन्दकी सीमा नहीं रही, उसके नेत्रोंसे अश्रुघारा बहने 
लगी । बह गद्गद्‌ स्वरसे कहने लगा-“प्रभो ! आज मेरा 


# अवं भवानीसहितं नमामि # 


जन्म सफल हो गया । देवता भी जिनको प्रत्यक्ष नहीं देख 
पाते वे देवदेख आज मेरे सामने विराजमान हें । इससे 
अधिक और क्या चाहिये १ इसपर भी यदि आप मुझे वर 
देना ही चाहते हैं तो यही दीजिये कि आपमें मेरी 


अविचल भक्ति सदा वनी रहे ।? 

उपमन्युके यवचन सुनकर भगवान्‌ शङ्करने कहा-- 
“उपमन्यु ! तू जरामरणरहित, यशस्वी, तेजस्वी, दिव्यज्ञान 
युक्त हो गया। तेरे सारे दुःख दूर हो गये । तू सर्वश 
सुन्दर अम्नि-सदृरा तेजखी हो गया । तू एक कल्पपर्यन्त 
अपने भाइयौँके साथ दूध-भात खाता रहेगा । ब्रादमे मेरै 
समीप पहुँच जायगा । मुझमें तेरी अचल भक्ति होगी, मेरा 
स्मरण करनेके साथ ही मैं तुझे दर्शन दूँगा ।? 


इसप्रकार वरदान देकर भगवान्‌ शिव अदृश्य हो 
गये । यही उपमन्यु ऋषि भगवान्‌ श्रीक्रष्णके दीक्षागुरु थे। 


ला Me णय 


सिख शुरु गोविन्दसिंहजीका शिव-कान्य 


(लेखक--भाई भ्रीश्ररूदर्सिइजी ) 


2 शुरु गोविन्दसिंइजीका जन्म “सोढी? 
क्षत्रिय-वंशमें हुआ था | सोढी लबबंशी 
हें,अतः यह वंश रबुकुलकी ही एक शाखा 

है | श्रीगुरु गोविन्दसिंजी श्रीसतगुरु 
नानकदेवजीके नवें उत्तराधिकारी हुए हैं । अकालपुरुषने 
श्रीगुरु गोविन्दर्सिहजीको दिव्य चक्षु प्रदान किया जिससे उन्हे 
अपने पूर्व-जन्मोंका स्मरण हो आया, समस्त सृष्टिळीला 
आदिसे अन्ततक दृष्टिपथमें आ गयी । श्रीगुरु गोविन्दसिंह- 
जीने दिव्य दृष्टिसे जगत्‌की लीला देखकर कई पुस्तकें लिखीं 
और अकालपुरुषको समर्पित कीं । इन पुस्तकोंमेसे एकका 


नाम “बचित्रनाटक? है । यह नाटक “दशम गुरुग्रन्थ में 
संग्रहीत है । 


“बचित्रनाटक' में श्रीगुरु गोविन्दसिंहजीने अपने 
सिद्धान्तका स्पष्ट निरूपण किया है, अपने “मिशन? (प्रयोजन) 
की सविस्तर व्याख्या की है; अपने उद्देश्यकों भलीभॉति 
निबाहा है, अपने अकाली सिद्धान्तकी शिक्षा सिख-संगतको 
दी है। यह नाटक नगर पावरा (नाहन सरमौर स्टेट ) और 
आनन्दपुर ( कहिळूर स्टेट ) में लिखा गया। नाटककार उस 


समय झातद्रुतीर और कालिन्दीतटपर निवास करते थे। 
सं० १७४१ वि० सें सं० १७५६ वि० तक लगातार १६ साल” 
तक श्रीगोविन्दसिंहजीकी लेखनी काम करती रही | 
नाटककी तरतीब (क्रम ) भी उन्होंने स्वयं दी थी । 

“ब्चित्रनाटकः में सन्तोंके निस्तार और दैत्योके संहार 
के प्रसङ्ग दिये हुए हें । शक्तिमान्‌ नर-नारी मद्दापुरुषोके 
चरित्र लिखे हुए हैं । शक्ति, सत्‌, रज और तमके प्रसिद्ध 
प्रभावशाली अवतारों और उप-अवतारोंके वृत्तान्त दिये हैं; 
साधुआंकी रक्षा और असाधुओंका नाश ही उन अवतारोंकां 
प्रयोजन बताया गया है । 

बचित्रनाटक' में श्रीदियजी महाराजको भगवान्‌ 
विष्णुका ही अवतार माना है । झिय-अवतारके प्रसङ्गे 
“अन्धकःपिनाकी? और शिव-जलन्धर-युद्ध'का वर्णन है; 
कल्कि-अवतारके अन्तमें भी सुद्रावतारका वणेन किया गया 
है । दत्तात्रेय और पारसनाथ--इन दो शिव-अवतारोंका भी 
प्रसङ्ग वर्णित दै । 

“बचित्रनाटक? गुरुमुखी भाषामै लिखा हुआ है। 


ॐ सिख गुरु गोविन्द्सिंहजीका शिव-काव्य # 8५७ 


re कच्च 


हिन्दी अक्षरोंमें अभीतक वह प्रकाशित नहीं,हुआ है । यहाँ कमंद अंघ उद्‌ठही, बसेख बाण बु ट्ठही ॥ 
हम “अन्धक-पिनाकी-युद्धःका कुछ वर्णन देते हैं । “दिनाक-पाण? ते हणे, अनंत सूरमा बणे ॥२२॥ 
अन्धक-पिनाकी-युद्ध रावळ छन्द न 
तोटक छन्द-- सिङह संज सज, चहुँ ओर गजे \ 
शिव धाय चल्यो तिह मारनको , महाबीर बंके, सिटे नाहि डंके॥२३॥ 
जगके सब जीव उधारनके।\ बजे धोर बाजे, सजे सूर साजे। 
कर कोष तज्यो सित सुद्ध सरं , घर्ण जेम गजे, “महेखुआसश सज्ञे ॥२४॥ 
इक बार ही नाश किये “त्रिपुर ७११७ 'महेखुआस' घारी, चरे ब्योमचारी \ 
वह ओर चढे दछ कै दुजने, समं सूर हर्षे, सरंधार वर्षे॥२५॥ 
इह ओर रिस्यो गहि सूरू “शिवे? \ घेरे बाण पाणं, चढे तेजमाणं \ 
रण रंग रेगे रणधीर रण, कटाकट्ट बाहे, अधो अंग लाहे ॥२६॥ 


रु बणे ७५१५७ है ५ 
जन शोभित पावक ज्वाक बणे 0९५१ सि रामे 'स्ढ चे माज छुद्र ! 


रण रंग सु 'दानवऱ्देव' ` रचे, महाबीर गजे, सिकहि संज सजे ॥२७ 
गह श्न संब रस रुद्र मचे! स्ये शक्त पाणं, चढ़े तेज माणं \ 
सर छाडत बीर दोऊ हषे, गणं गढ़ गजे, रणं रूद्र राजे ॥२८॥ 
जन अंत 'प्रकषेघन* से बर्ष ७१६७ ४-४ $ हि 
ग अ भभकेत A गे व चौप चायं \ 
ड्की » रणं काकणीयं ॥२९॥ 
अयो रोस “सद्रे» हणे दैत्य छुद्रे । 
कटे अद्ध अड, भई सेन बदं ॥३०॥ 
रिस्यो झूलपाणं, हणे दैत्य भाण | 
सरं ओघ ठुडे, घर्ण जेम छुट्टे ॥३२॥ 
रणं "सुद्र? गने, सबै दैत्य मजे \ 
तजे शस्र सर्ब, भिख्यो देह गब॥३२॥ 


घाय खाइ भजे सुररदन कोप ओप मिटाइ , 

अंध कंघ फिरथा तंबे “जय दुंदभीन? बजाइ \ 

सूळ, सेहथ, परघ, पटसी, बाण ओघ प्रहार , 

पेळू पेरा गिरे सु बीरन खेक जान धमार ॥९७॥ 

सक रेक भई तहाँ अरु तेग तीर प्रहार , 

गाहि गाडि फिर फवजन बाहि बाहि हथ्यार \ 

अंग भंग प्रे कहूँ, सरबंग श्रोणत पूर , 

एक एक बरी अनेकन हेर हेर सु हूर ।१८। जौपाई-- 


चौर चौर रथी स्थोतम बाज राज अनंत , चायो तब अंधक बवाना । सँग छै सेन दानवी नाना ॥ 

भ्रोणकी सरिता उठी, सु बियंत रूप हुरंत \ अमित बाण “नन्दी” कहु मारे । वेध अंग कह पार पधारे २३ 
साज बाज के कहूँ गजराज ताज अनेक , जबहि बाण छागे “बाहण' तन । शेस जग्ये तन ही 'शिव' के मन॥ 
ष्ट पुष्ट गिरे कहूँ रिप बाचियं नहीं एक ॥१९॥ अधिक रोसकर बिसख चकाए । भूमि अकास छिनकर्महि छाए ३४ 
छाड छाड चरे तह, नूप साज बाज अनंत , बाणावली “सद्र जब साजी \ तब. ही सैण दानवी माजी ॥ 

गाज गाज हने “सदाशिव” कूरबीर इुरंत। तब “अंधक? “शिव? सामुहि घायो। दुंदजुढ रणमध्य मचायो ३५ 
भाज भाज चरे हठी, हथियार हाथ निसार , अडिलु-- 


बाळ पाण कमाण छाड सु चरम बरम बिसार ॥२०॥ बीस बाण तिन “शिवहि? प्रहारे कोष कर \ 


नाराच छन्दू-- रुगे 'रूद्र? के गात गये वह घाय कर। 
जितेक शूर घाइये, तितेक रुद्र घाइयं \ गहि “पिनाकः कहि पाण “पिनाकी? चायो । 
जितेक और घावहीं, तित्यो महेश घाव ॥२९॥ हो 'तुमक जुढ' ढुहुँअन रणमध्य मचायो ॥३६॥ 


ES 
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ताइ शत्रुको बहुरि “पिनाकी? कोप ह्वै, 
इने “दुष्ट को बाण निरूँग ते काढ हे \ 
रिस्थो भूम भीतर सिर सतू प्रहास्यो , 
हे। जनक गुरज़न कर कोप बुर्ज कड मासयो ॥३७॥ 
तोटक छन्द्‌-- 
चट एकबिछै रिप चेत भयो, 
घनुबाण बळी पुन पाण कयो १ 
कर कोप कुर्देंड करके रखियो , 
सरघार बळी घन ज्यों बरस्ये[॥३८॥ 


क सघं भघानीसहितं नमामि # 


कर कोप बळी बरस्यो बिस , 
निसरे दुसरं \ 
तब कोप करं “शिव? शूळ लियो , 
अरिको सिर काट दुखंड किये।॥३०॥ 


इह ओर कगे 


( वचित्रनाटक-रुद्रावतार ११) 
* सुरराज प्रसन्न भये तब ही। 
अरि “अंधक? नाश सुन्यो जब ही॥ १॥ 
( बचित्रनाटक-रुद्रप्रबंध, अध्याय १२) 


——+ SNe 
शिव-स्वरूप ओर महाराष्ट्रसाहित्य 


(लेखक--पं० श्रीलक्ष्मण रामचन्द्र पांगारकर, बी० ५० ) 


100 205 स लेखमें मैं यह बतलाना चाहता हूँ 
“४६५३ कि महाराष्ट्रसाहित्यमै शियोपासना- 
३ ड्‌ का क्या महत्त्व है | लिङ्ग-पूजा साक्षात्‌ 
De परमात्माकी पूजा है । हरि ( विष्णु) 
र्‌ Ae और हर ( शिव ) दोनों स्वरूपतः एक 
हैं । ° कारके सिवा उनमें कुछ भी अन्तर नहीं है । उनमे 
परस्पर मिठास और चीनी-जेसा सम्बन्ध है । शिवजीके 
उपासक होकर जो विष्णुभगवान या वेष्णवांके द्वेषी हैं 
और विष्णुके उपासक होकर जो शिव या शैवोंके द्वेषी हैं, 


वे दोनों ही न शिवजीको जानते हैं और न विष्णुभगवानः ५ 


को ही-इसप्रकारके वचन महाराष्ट्रके सन्त-साहित्यमँ स्थान- 
स्थानमै बिखरे पड़े हैं । कर्नाटक-प्रान्तमे श्रीमन्मध्वाचार्यजी- 
के समयसे लेकर शेव और वैष्णवॉमें तीब्र मतभेद और 
कलह चला आनेपर भी महाराष्ट्रमे यह जहर न फेल सका। 
इसका प्रमुख कारण यही है कि महाराष्ट्रके सन्तोने दोनों 
उपासनाओको समान माना है और इसीलिये महाराष्ट्रमे 
११ बीं शताब्दीसे एकादशी और सोमवारके व्रत रखनेकी 
परिपाटी चली आयी है। यह बात सच है कि ११ बीं 
शतान्दीके पहलेके अधिकांश प्राचीन मन्दिर शिवजीके ही 
मिळते हैं; परन्तु इससे यही कहा जा सकता है कि उस 
समयतक महाराष्ट्रमे शिबोपासना ही प्रघानरूपसे प्रचलित 
थी । महाराष्ट्रीय वेष्णबोंका प्रमुख क्षेत्र पण्ढरपुर दै और उनके 
डपास्यदेव विट्ठल हैँ--विट्ठल अर्थात्‌ विष्णु । श्रीकृष्णके 


बाळरूपको विट्ठल कहते हैं। विद्ठलभक्त “वारकरी? 
वैष्णव ही हैं । यद्यपि श्रीज्ञानेश्वरजी और नामदेवजीने शाके 
१२०० से १२५० तक विट्ठलोपासनाका बहुत अधिक प्रचार 
किया तथापि उसका प्रारम्भ सर्वप्रथम किया था पुण्डलीक 
भक्तने । पुण्डलीकका काळ-निर्णय करनेके लिये आज कोई 
साधन उपलब्ध नहीं है, तथापि उसका समय ८ बीं अथवा 
९ वीं शताब्दीके बीच होना चाहिये । इसप्रकार महाराष्ट्रमे 
बेष्णवपम्थका उद्गम ८ वीं या ९ वीं शताब्दीमै होनेपर भी 
१२ वीं शताब्दीसे उसका प्रवाह ब्रड़े वेगसे बढ़ा और 
आज तो कुछ थोड़े-से शैवांको छोड़कर सम्पूर्ण महाराष्ट्र 
वेष्णव-पन्थी कहा जा सकता है । इसमें दो बातें ध्यानमें 
रखनेकी हैं--एक तो यह कि महाराष्ट्रमें शिवोपासना अधिक 
प्राचीन होनेके कारण वहाँ प्राचीन मन्दिर प्रायः शिवजीके 
ही हैं; और दूसरी विशेष महत्त्वकी बात यह है कि महाराष्ट्रके 
वैष्णवाँने शिवजीसे लेशमात्र भी द्रो न कर झिवोपासना- 
को पूर्णरूपसे अपनाया । इसका प्रमाण यह है कि 
पण्ढरपुरकी विट्ठल ( विष्णु ) मूर्तिके मस्तकपर शिवलिङ्ग 
देखनेको मिलता है | इसका अर्थ यह है कि विष्णुभगवानः 
ने शिवको अपना आद्य परमभक्त होनेसे प्रेमसे सिरपर 
धारण किया है । अपने उपास्य विष्णुभगवान्‌ हैं, उनके 
आदिभक्त और वेष्णबोके आदिगुरु शिवजी हें-महाराष्ट्रीय 
वेष्णवाँकी विष्णु-भक्तिके मूलमै यही भावना है। इसे स्पष्ट 
करनेके लिये सन्त-साहित्यमेसे कितने ही अवतरण दिये जा 


# अधक-पिनाकी-कथा विस्तारपूर्वक नहीं लिखी । यह कथा शिव-भक्तजन सभी जानते दी हें, इसलिये केवळ युद्ध ही लिखा है । 


# शिव-खरूप और महाराष्र-साहित्य # 
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सकते हैं । मराठी-भाषाका पहला सर्वमान्य ग्रन्थ “ज्ञानेश्वरी? है 
और महाराष्ट्रीय वेष्णव-पन्थके पहले प्रचारक श्रीज्ञानेश्वरजी है । 
श्रीज्ञानेश्वरजीने अपनी गुरुपरम्परा वतलाते हुए कहा है कि 
“आदिगुरु श्रीशिवजीसे चली हुई यह परम्परा हमें प्राप्त हुई 
है ।? और ज्ञानेश्वरीके १२ वें अध्यायमें (ओवी २१४ से 
२१८) उन्होंने अपने “श्रीगुरु सदाशिव? का उल्लेख करके 
श्रीकृष्णसे यह कहलाय। है कि “उन्हें मैं अपने सिरपर धारण 
करता हूँ । हरि ओर हरकी एकात्मता, दोनोंके सम्प्रम्धमें 
उत्कृष्ट प्रेम और आदरभाव, तथा एकादशी, सोमवार दोनों 
ब्रतोंकी मान्यता-इन सत्र बातोंसे यह वात निःसंशय सिद्ध होती 
है कि महाराष्ट्रमे शिव और विष्णु दोनों बिना किसी भेदभावके 
एक-से पूजनीय माने गये हैं। मराठी भाषामें केवल 
शिवोपासकोंका प्रमुख ग्रन्थ 'शिवलीलामृत' है। श्रीसमर्थ 
रामदासस्वामी जो रामभक्त अर्थात्‌ वैष्णव थे, अपने “मनो- 
बोध? नामक ग्रन्थमे कहते हें-- 
जणे जालिळा काम तो राम ध्यातो 
उमेसी अती आदरं गुण गाते 
बहु ज्ञान वेराग्य सामर्थ्य जेथे 
परी अंतरी नाम विश्वास तेथे \८३॥ 


विठोने शिरी 'वाहिळा देवराणा र्क 
तया अंतरी ध्यास रे खासै नेणा। 
निवाळा स्वयं तापसी चन्द्रमौली 


जिवा सोडवी राम हा अन्तकाठी ॥८४॥ 
अर्थात्‌ जिन्होंने कामको भस्म किया वे मदनान्तक 
शिवजी श्रीरामका ध्यान करते हैं और अति आदरसे 
पार्वतीजीके प्रति उनके चरित्र और गुणोंका गान करते हैं। 
पूर्ण ज्ञान, वेराग्य और सामथ्यसम्पन्न शिवजीका राम-नाममें 
अत्यन्त विश्वास है और वे सदा राम-नाम जपा करते हैं । 
श्रीविद्ठलने देवताओंके राजा अर्थात्‌ शिवजीको प्रेमसे 
मस्तकपर धारण किया है और शिवजीके अन्तःकरणमे जिनका 
ध्यान है उसे तुम नहीं जानते, यह कितने आश्रयंकी बात 
है ! जिनके पवित्र नामसे महान्‌ तपस्वी चन्द्रमोलि श्रीशाङ्कर- 
को ( हलाहल विष-सेबनके अनन्तर ) शान्ति प्राप्त हुई 
वह प्रभु रामचन्द्रजी मृत्यु-समयमै जीवोंकों मोक्ष 
देनेवाले हैं। 
१३ वीं शताब्दीमें नरहरि सोनार एक कट्टर शिव-भक्त 
था । उसे हमारे तत्कालीन वैष्णव वीरोने अपने 
पन्थमै मिला लिया था; और तुकारामके प्रशिष्य मल्लापा 


वारकर जो प्रथम लिंगायत शैव थे, वारकरी-पन्थके एक 
प्रमुख प्रवर्तक हो गये हें । ये दोनों कथाएँ महाराष्ट्र 
साहित्यमें प्रसिद्ध हैं । 

२-अब यथामति शिव-खरूपका रहस्य कथन करता हूँ । 
लिङ्ग, शिव-लिङ्ग, महालिङ्ग, परतहाके वाचक हैं और लिङ्ग- 
पूजा परमात्माकी पूजा है । शिवजीका जो लिङ्ग देखनेमें 
आता है उसे “महालिज्ञ” कहते हैं | उसके दो भाग हैं-पिण्डी 
और दूसरा पिण्डीका आधारभूत सबके नीचेका भाग वेदी । 
बेदीमें मूलपीठ और ऊध्यंपीठ दो भाग हैं । मूलपीठ, 
ऊ्वपीठ और पिण्डी सबको मिलाकर शिव-सम्प्रदायमें 
भह्दालिङ्ग' कहते हैं । मूळपीठ ब्रह्मा अर्थात्‌ रजोगुणका 
चिह्न, ऊर्ध्वपीठ विष्णु अर्थात्‌ सच्वगुणका चिह्न और पिण्डी 
शिव अर्थात्‌ तमोगुणका चिह्न-इसप्रकार सम्पूर्ण महालिङ्ग 
ब्रह्मा-विष्ण-महेशात्मक त्रिमूर्तिरूप परब्रह्म है । 'लिङ्ग' शब्द 
लिग (जानना) धातुसे बना हुआ हे जिससे लिङ्गका अर्थ 
होता है परमेश्वरीय ज्ञान अथवा आत्मज्ञान । इन सबका 
विस्तृत वर्णन लिङ्गपुराण, कूर्मपुराण और मत्स्यपुराणमें 
मिलेगा । लिङ्ग मस्तक है और मह्दालिङ्ग शिवशरीर है। 
समाधिःस्थितिमें योगीका शरीर महालिङ्गके आकारवाला हो 
जाता है । और ऐसा कहते हैं कि अनेक क्षेत्रॉमें जो स्वयम्भू 
महालिङ्ग देखनेमें आते हैं वे सब महायोगियोंके शरीर ही 
हैं । महालिज्ञ सगुण ब्रह्म होनेसे उपासनाके योग्य है । 


३-महालिङ्गके सिया शिवजीका और एक रूप प्रसिद्ध 
है और वह भी ध्यान देने योग्य है | शिवजीके पाँच मुख 
पाँच ज्ञानेन्द्रियोंके चिहस्वरूप हैं । शिवजीके हाथमें 'त्रिशूल! 
रहता है और आप त्रिपुरासुरका वध करनेवाले हैं । इसका 
अर्थ यह है कि स्थूळ, सूक्ष्म और कारण-तीन शरीर त्रिपुर 
हैं और उसका नाश श्रवण, मनन, निदिध्यासनरूप 
जिद्यूलसे होता है। शिवजी बोधस्वरूप किंवा ज्ञानस्वरूप 
हैं और उनके इस रूपकी प्राति उपयुक्त तीन साधर्नो- 
द्वारा होती है, इसलिये वे साधन उनके तीन नेत्रांके समान 
हैं । इसीलिये उन्हें “>यम्बक' कहते हैं । 

४-महाराष्ट्र-साहित्यमें शियोपासनाका प्रमुख ग्रन्थ 'शिव- 
लीलामृत? है, यह पहले कहा जा चुका है। इस ग्रन्थकी 
रचना लोकप्रिय श्रीधरस्वामीजीने संवत्‌ १७७५ में पूना 
जिलेके वारामती नामक ग्राममे की थी । स्कन्दपुराणके 
ब्रह्मोत्तरवण्डके आधारसे मराठी के “ओवी” छन्दमे इस ग्रन्थकी 
रचना की गयी है और इसक्रे १४ अध्याय हें । शिव- 
भक्तोंको यह ग्रन्थ अत्यन्त प्रिय है । 


श्रीशङ्करका अद्भुत अवतार 
श्रीचिदम्बर दीक्षित 


( लेखक--छ० भ० प०. श्रीरामचन्द्र कृष्ण कामत ) 


हे वतरण? शब्दका अर्थ है ऊपरसे 
ह नीचे आ जाना--सूक्ष्मातिसूक्षम और 
५ इन्द्रियातीत उच्चतम अवस्थासे स्थूल 

इन्द्रियगम्य और अनेक बन्धनोंसे युक्त 
४ जड शरीररूप निम्न श्रेणीको प्रात होना । 
उद्धार! शब्दका अर्थ है ऊपर खींच लेना-नीच अवस्थासे 
उच्चतम अवस्थाको पहुँचा देना। जिन लोगोंका उद्धार 
करना होता है उन लोगोंकी भूमिकामें आये बिना यह 
कार्य नहीं हो सकतां । इस कार्यके लिये ईश्वरावस्थासे 
मठष्य-अवस्थाको प्राप्त हो जाना अथवा प्राप्त हुएके समान 
दिखायी देना ही “ईश्वरका अवतरण! है । भरतखण्ड- 
में ईश्वरके अनन्त अवतार हो चुके हैं | धर्मकी ग्लानि और 
अधर्मकी प्रबलता अवतारका “कारण” है और सजनोंकी 
रक्षा, दुजनोंका नाश तथा धमकी संस्थापना उसका “कार्य” 

। इस कार्यको सम्पन्न करनेके लिये श्रीविष्णुभगवानूके 
समान श्रीशिवजीने भी अनेक अवतार धारण किये हैं । 
इस लेखके शीरषकमें उल्लिखित श्रीचिदम्तर प्रभु श्रीशंकरके 
अवतार थे । आपका संक्षिप्त जीवन-वृत्ताम्त 'कल्याण’ के 
पाठकोंके लिये यहाँपर दिया जाता है। 
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दक्षिणः देशमें बीजापुर जिलेके गोठें नामक ग्राममें 
नागेश्वर भट्ट नामक यजुर्वेदी ब्राह्मण जोशीपनेकी वृत्तिसे 
शहस्थी चलाया करते थे। इनके पुत्र शङ्कर भट्ट अच्छे 
वेदिक ब्राह्मण थे, शङ्कर भट्टके सुत्र ञयम्बक जोशी ज्योतिषे 
अच्छे ज्ञाता थे । इनके छः पुत्र हुए थे, उनमें सबसे बड़े 
साण्ड जोशी ही श्रीचिदम्बर प्रभुके पिता थे | माते ण्डजीमें 
वेराग्यकी मात्रा अधिक होनेके कारण युवायस्थामें ही ये 
काशीमें जाकर स्वयंप्रकाश नामक संन्यासीके छात्र बनकर 
रहने लगे । गुरुजीकी आज्ञामें रहकर उन्हें सन्तुष्ट किया, 
शुरुजीने इन्हें सर्वविद्याओंमें पारङ्गत करके रइस्थाश्रम स्वीकार 
करनेकी आज्ञा दी । ग्रहस्थाश्रमकी ओर इनकी रुचि नहीं 
थी, तथापि गुरु-आज्ञा-पालन करनेके लिये ये दक्षिण-देशमें 
जाकर बेल्गाँव जिलेके मुरगोड गाँवमें रहने लगे | वहींपर 
लक्ष्मीबाई नामकी स्रीसे इनका विवाह हो गया । विवाहके 


अनन्तर अभिहोत्रका नियम लेकर ये धर्मानुकूल जीवन 
व्यतीत करने लगे । मनोली ग्राममें इन्होंने एक सोमयाग 
किया, तभीसे इन्हें “दीक्षित? नाम प्राप्त हुआ । 
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मार्तण्ड दीक्षित स्वयं विद्वान्‌ थे, लोगोंमें इनकी अच्छी 
मान्यता थी; परन्तु सन्तानक्रे अभायके कारण इनकी पत्नी 
लक्ष्मीबाई मनमें दुखी रहा करतीं, जिससे इनको भी क्लेश 
होता था । प्रथम दक्षिण सोमनाथऱक्षेत्रमं जो मुरगोडसे तीन 
मीलपर सोगल गाँवमें है--पत्नीसहित जाकर इन्होंने तीन 
गायत्री-पुरश्वरण किये । वहॉसे सुत्वा क्षेत्रे गुरुके नामसे 
शिवलिङ्ग स्थापित कर मातेण्डक्षेत्रमे चळे गये और पुत्र- 
प्रास्िके लिये वहॉपर अनुष्ठान प्रारम्भ किया । छः महीने 
बाद इन्हें खमादेश हुआ कि “दक्षिण दिशामें चिदम्बरम्‌ 
क्षेत्रमै जाकर सेवा करो, तुम्हारे सारे मनोरथ पूर्ण होंगे ।? 
इस आदेशके अनुसार पल्लीके सहित ये मद्रास इलाकेके 
चिदम्बरम-क्षेत्रमें जा पहुँचे और इन्द्रियोंको संयममें रखकर 
एकनिष्ठासे श्रीचिदम्वर शिवजीकी आराधना करने लगे । 
बारह वर्षका अनुष्ठान समाप्त शे जानैपर मक्तबत्तछ, दयानिधि 
भगवान्‌ नटराज-रिय प्रसन्न हो गये आर मातण्ड दीक्षितको 
साक्षात्‌ दर्शन देकर आज्ञा की कि “धमरक्षाके हेतु मुझे 
अवतार धारण करना है, में तुम्हारे यहाँ पुत्ररूपमें अवतरित 
होऊँगा । पुत्ररूपसे मैंने ही जन्म लिया है, इसका प्रमाण 
यह होगा कि जनमते ही मेरे दाहिने कानपर बिल्वपत्र, 
वायें कानमें ठुळसीपत्र और मस्तकपर शुभ्र अक्षत होंगे; 
अब तुम अपने स्थानको चले जाओ ।? 


इस संवादसे लद्मीवाईको वड़ा आनन्द हुआ । 
आनुष्ठान-समातिके उपलश्षमें तीथवासी ब्राह्मणोंको सन्तुष्ट 
कर दीक्षित-दम्पती मुरगोड गाँवको लौट आये | शीघ्र ही 
यथासमय लक्ष्मीबाईको संवत्‌ १८१५ मार्गशीषे कृष्ण घष्ठी- 
के दिन झुभ मुहू्तमें पुत्ररत्नकी प्राति हुई । साक्षात्कारके 
समयके सारे चिह्न बालकमें ज्यो के-त्यो मौजूद थे; और 
प्रसूतिणह एक अपूर्व तेजसे जगमगा रहा था । 


इसप्रकार भगवान्‌ शङ्करने मार्तण्ड दीक्षितके घरमै 


# श्रीशंकरका अद्भुत अवतार # 


अवतार धारण किया । उस समय अनेक भक्त. जीव उत्कट 
भक्तिसे भगवानकी कृपाकी याचना कर रहे थे, उन सबके 
कल्याणार्थ यह अवतार प्रकट हुआ । 


मार्तण्ड दीक्षितने अपने पुत्रका नाम चिदम्बर रक्छा । 
वे उसके असली स्वरूपको जानते थे, परन्तु उनकी यही इच्छा 
होती थी कि वह रूप लोगोंमें शीघ्र प्रकट न हो, कारण, 
उनकी यह धारणा थी कि ऐसा होनेसे पुत्र-सुखका लाभ 
जैसा होना चाहिये वेसा न हो सकेगा । परन्तु सूयं अथवा 
अमिको सहजमें कौन छिपा सकता है १ अष्टमहासिद्धियाँ 
भगवानमें स्वाभाविक ही होती हैं। योगी और भक्तलोगों- 
को वे प्रयत्नसाध्य हैं। स्वयं भगवान्‌ सदाशिव चिदम्बर 
नामसे प्रकट हुए थे। उनका अद्भुत देवी सामर्थ्ये शीघ्र ही 
प्रकट होने लगा । उनकी अलौकिक लीलाएँ प्रथम 
माता-पिताके देखनेमें आने लगीं । पाँच वर्षकी अवस्थामै 
पिताने इन्हें “३” नमः सिद्धम्‌ का पाट--जो कि 
महाराष्ट्रप्रान्तमै विद्यारम्मके समय प्रत्येक विद्यार्थीको 
दिया जाता है--दिया । डशकारके श्रवणकी ही देरी थी कि 
बालक चिदम्बरने चारों वेदोंकी ऋचाएँ. पिताको सुना दीं । 
चिदम्बरके वाद मार्तण्ड दीक्षितके प्रभाकर नामका पुत्र 
और शेषा नामकी कन्या हुई । प्रभाकर शेषके अवतार 
कहे जाते हैं। तीनों ही वालक अपनी वाल-लीलाओंसे 
माता-पिताको आह्वाद प्रदान करते थे। 


छः वर्षकी अवस्थामै चिदम्बरका यज्ञोपवीत-संस्कार 
हुआ । ये कभी वेदाध्ययन नहीं करते थे, इससे पिताको बड़ा 
कष्ट होता था। एक समय ये पिताके पास जाकर संस्कृतमे बातें 
करने लगे । कण्वशाखाके कुछ पद-क्रमों, यजुवेदके ध्यान 
ओर स्वरूपका भी स्पष्टीकरण कर दिया और बालखमावा- 
नुरूप साथियोंमें दौड़कर खेलमें मस्त हो गये | अन्य बालकों- 
को इकट्ठा करके ये शिवळिङ्ग-पूजाका खेळ खेला करते और 
अन्तमें मिट्टी तथा कछ्लुड़ोंकों प्रसादखरूप उनमें बाँट देते 
थे; मिट्टीकी चीनी ओर कड्डुड़ोंके पेडे हो जाया करते थे। 
इन वातोंको बच्चोंके मुखसे सुनकर सबलोग इस विलक्षण 
बालकके दर्शनार्थ आ जाते; परन्तु अपने बच्चेकों कहीं 
नजर न लग जाय, यही डर मार्तण्ड दीक्षित और लक्ष्मी- 
बाईको सदा लगा रहता था । 


पासके होसुर ग्राममें “गज-गौरीब्रत? की कथा कहनेकों 
अपने एक भक्तके यहाँ मार्तण्ड दीक्षितने चिदम्बरको भेज दिया 
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था । उस ब्रतमें मिट्टीके हाथीपर मिट्टीकी ही गौरीकी मूर्ति 
बैठाकर खियौँ उसका पूजन करती हैं और उत्सव मनाती 
हैं । पूजाके समय इन्होंने बीज-मन्त्रके सहित प्राणप्रतिष्ठाके 
मन्त्रोंका उच्चारणकर ज्यों ही अक्षत उस हाथीपर फेंके कि 
उसके अन्दर चेतन्यशक्ति प्रकट हो गयी । 


ब्रह्मचर्य-त्रतके बारह वर्ष पूर्ण होनेपर चिदम्बर प्रभुका 
पहला विवाह सरस्वती नामकी कन्याके साथ हुआ । इस 
विवाहमें भवानीसहित शङ्करमे प्रकट होकर वधू-वरपर मंगल- 
अक्षत डाले । कुछ दिनोंके बाद इनका दूसरा विवाह 
सावित्री नामकी कन्यासे हुआ । दोनों खियोँसे इन्हें 
छः पुत्र हुए । 


गृहस्थाश्रम स्वीकार करनेके थोड़े ही दिनों बाद इन्हें 
माता-पिताका वियोग हुआ । शास्त्रानुकूल णहस्थाश्रमका 
पालन करते हुए चिदम्त्रर प्रभुने अनेक लोगोपर अनुग्रह करके 
उन्हें इश्वर-भक्तिमें लगाया और अनेक चमत्कार दिखलाये। 
एक समय मुरगोडमे दिनके बारह बजे एक ब्राह्मणकी हत्या 
हो गयी, उसी समय उस ग्रामको छोड़कर आप बारह मील 
दूर मलप्रभा-नदीके तटपर जा बसे । यहींपर आगे चलकर 
बहुतःसे लोग प्रभुकी सेवामें आकर रहने लगे । वर्तमान 
'गुळेहोसुर? गाँव उसी जगहपर बसा हुआ है । 'गुरुगळ होस 
ऊरु? 'गुर्लहोसुर' का झ॒द्ध रूप है, जिसका. कनाडी- 
भाषामें “गुरुका बसाया हुआ नया गाँव” यह अर्थ होता है । 
पेशवाओंके सरदार रास्ते, गोखले, फडनवीस आदिकी 
कोठियोँके ध्वंसावशेष अद्यावधि वहाँपर देखनेको मिलते हैं 
( महाराष्ट्रके प्रसिद्ध सङ्गीत-नाटककार के० अप्पा किर्लोस्कर, 
सुप्रसिद्ध वेदान्ती के० बाबा गर्दे और वर्तमान समयके प्रसिद्ध 
किलोस्कर-ब्रदसं इसी गुलंहोसुरके निवासी थे) । 


इस नये स्थानपर प्रभुने एक बड़ा भारी यज्ञ किया । 
एक दिन यज्ञमें समयपर घी न पहुँचनेके कारण घीकी 
कमी हो गयी । उस समय नदीमेंसे छत्तीस घड़े पानी 
निकळवाकर बरताया गया, जो बिल्कुल घी ही था। 
बादमें घीके जब छत्तीस घड़े यज्ञशालामै आ गये तब उनको 
नदीमें डलवाया गया । 


चिदस्वर प्र्ुकी लीलाएँ. अगाध, अपार और अनन्त हैं । 
हजारों नहीं, लाखो लोगौंको इन्होने नव-जीवन प्रदान किया, 
काभनावालोंकी कामनाएँ. पूर्णकर उन्हें मोक्षका अधिकारी 
बना “दिया, निष्काम सुसुक्षुआको दर्शनके साथ ही निज 
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खरूपका दर्शन कराके निजानन्दका लाभ करा दिया और 
सिद्ध पुरुघोको तो ये साक्षात्‌ सच्चिदानन्दरूप ही दिखायी 
देते थे। बद्ध, मुमुक्षु एवं साधक पुरुषाँकी भाँति सिद्धकोटिके 
महात्मा तथा देवतागण भी चिदम्बर प्रभुके दर्शनार्थ आया 
करते थे । अक्कलकोटके प्रसिद्ध स्वामी महाराज इनके यज्च- 
समारम्भमें घी परोसनेका कार्य किया करते थे। चिदम्बर 
प्रभुकी अवतार-लीला पूर्ण होनेपर अक्कलकोटके महाराजने 
अपना अवतार प्रकट किया | लीला-संवरण करनेके कुछ दिन 
पहले चिदम्त्रर प्रभु अपने मूल-स्थान मुरगोडमें आकर 
रहने लगे थे | वहॉपर भी उन्होंने अनेक लीलाएँ करके 
लोगोंका उद्धार किया | जड-द्रव्यावलम्बी राजशाक्तिकी 
अपेक्षा धर्मावलम्बी अथवा धर्मप्रसविनी दैवी शक्ति अति 


# बं भघ्यानीलहितं नमामि ॐ 


उच्च एबं अति सामर्थ्यवान्‌ होती है, इसका छोगोंको 
अनुभव कराकर प्रभुने उन्हें धर्मपरायण बनाया । 

चाहे कोई केसा भी महापुरुष अथवा ईश्वर-अवतार 
ही क्यों न हो, इस मर्त्यलोकके कायदेके अनुसार -निसगं- 
नियमके अनुसार--उसे यहाँसे अवश्य कूच करना पडता है । 
जिसप्रकार राजा अपने कायदोंका स्वयं पालन करता है, 
उनका उल्लङ्खन नहीं करता, इसी प्रकार अवतारी पुरुष भी 
अपने ही बनाये हुए, नियमोंका उल्लङ्घन न कर तदनुसार ही 
चलते हैं | अतः “कर्दुमकर्टुमन्यथाकर्तु समर्थ? चिदम्बर प्रभुने 
इहलोककी लीला संवत्‌ १८७३ माघक्रषण ४ के दिन 
समाप्त की ।% 


EF बल) बाही 
शिव-पूजाका फल 

“ॐ नमः शिवाय मन्त्रकी महिमा 
( दाशाह राजाकी कथा ) 
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हे राज करता था। बह बड़ा ही गुणवान्‌, उदार 
४. और झर था । उसके राज्यमे प्रजा और ब्राह्मण 
बहुत ही सुख-शान्तिसे रहते थे । पड़ोसके 
$ राजा उसका लोहा मानते थे । राजाकी 
सत्री भी अत्यन्त रूपवती और परम पतित्रता 
थी । उसका नाम कलावती था। एक दिन 
राजा कामातुर हो अपनी रानीके पास रङ्गमहलमै गया । 
रानी उस दिन ब्रत करके शिवकी उपासनामे रत थी । 
उसने राजाको अपने पास. आनेसे मना किया, क्योंकि 
शाल्लका आदेश है कि व्रतस्थ स्त्रीके साथ पुरुषका 
समागम नहीं होना चाहिये । परन्तु राजाने न माना, वह 
जूबरदस्ती रानीका आलिङ्गन करनेके लिये आगे बढ़ा । 
किन्तु जैसे ही रानीके समीप पहुँचा उसके ( रानीके ) 
शरीरके तापसे वह जलने लगा । तब उसने चकित होकर 
इस तापका कारण पूछा ! रानीने उत्तर दिया---“महाराज ! 
मैंने शिव-मन्त्रकी दीक्षा ली है, उसीके जपकी यह 
महिमा है कि कोई भी मनुष्य मुझे त्रतसे च्युत नहीं कर 


सकता । आप भी चाहें तो गर्ग-मुनिसे इस मन्त्रकी दीक्षा 
ले अपनेको निष्पाप और सुरक्षित बना सकते हैं । 
कळावतीके सुखसे इस वातको सुनते ही राजा बहुत प्रसन्न 
हुआ और गर्ग-सुनिके आश्रममें पहुँचा । मुनिको साह 
प्रणामकर राजाने शिव-षडक्षरी मन्त्रके उपदेशके लिये उनसे 
प्रार्थना की । सुनिने राजाको यमुनामें स्नान करवाकर 
शिवकी घोडशोपचार पूजा करवायी । तत्पश्चात्‌ राजाने 
मुनिका दिव्य रलोसे अभिषेक किया । इससे प्रसन्न हो 
मुनिने अपना वरद हस्त राजाके मस्तकपर रक्खा और उसे 
पडक्षरी मन्त्रका उपदेश दिया । मन्त्रके कानमें पड़ते ही 
राजाके हृदयाकादामे ज्ञान-सूर्यका उदय हुआ और उनका 
अज्ञानान्धकार नष्ट हो गया । उस मन्त्रका ऐसा विलक्षण 
प्रभाव दिखलायी दिया कि क्षणभरमै राजाके सारे पाप 
उसके आारीरसे कौओंके रूपमें वाहर निकल पड़े । उनमेसे 
कितनोंके पंख जळे हुए थे और कितने तड्फड़ाकर जमीन- 
पर गिरते जाते थे । जिसप्रकार दायाभिसे कण्टक-वन दग्ध 
हो जाता है वैसे ही पापरूप कोओंके भस्मी भूत होनेसे राजा- 
को महान्‌ आश्चर्य हुआ। उसने गर्ग-मुनिसे पूछा कि 'एका- 


* श्रीचिदम्बर प्रभुकी विस्तृत जीवनी आयी थी, परन्तु स्थानाभावके कारण उसका सारमात्र यहाँपर दिया गया है । 
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जो कोए तुम्हारे देहसे निकले हैं सो जन्म-जन्मान्तरके पाप हैं । 
राजाने शिव-मन्त्रके उपदेशके द्वारा निष्पाप बनानेवाले उन 
परमगुरु गर्गमुनिको बारम्बार प्रणामकर उनसे विदा माँग 
अपने घरको प्रस्थान किया । 


सोमवार-ब्रत-महिमा 
( सीमन्तिनीकी कथा ) 


प्राचीन कालमें आर्योवर्त-देरामें चित्रवमौ नामके 
प्रसिद्ध राजा हो गये हैं । उनको एक परम रूप, गुण, शीळसे 
युक्त सीमन्तिनी नाम्नी कन्या थी । एक दिन उस कन्यासे 
किसी सखीने आकर कहा कि “ज्योतिषीने यह भविष्य 
बतलाया है कि चौदह वर्षकी उम्रमें ही सीमन्तिनी विधवा हो 
जायगी ।? यह सुनकर सीमन्तिनीको बड़ा दुःख हुआ और 
उसने याज्ञवल्क्यकी परम साध्वी भार्या मेत्रेयीकीं शरण ली । 
मैत्रेयीने उसे धीरज देकर सोमवार-त्रत और शिवपञ्चाक्षरीके 
जपका उपदेश दिया । उसकी आज्ञानुसार सीमन्तिनी ब्रत 
करने लगी । कुछ ही दिनोंमें नल राजाके नाती चित्राङ्गदके 
साथ उसका ब्याह हुआ । 


एक दिन चित्राङ्गद एक बड़ी सेना साथ ले शिकार 
खेलने निकला । यमुनाके किनारे पहुँच उसने एक नौका 
ली और अकेला जलक्रीडा करने लगा । अचानक एक 
भयङ्कर तूफान आया और उस नोकाको मँझधारमै ले 
जाकर डुबो दिया । सीमन्तिनीके शोकका पारावार न रहा । 
इस दुःखद समाचारके सुनते ही यह मूर्च्छित हो गिर पड़ी । 
दैव-दुर्विपाकसे झत्रुओने चित्राङ्गदके राज्यको हरण कर लिया | 
सीमन्तिनीको उन्होने कैदकर कारागारमै डाल दिया। 
परन्तु सीमन्तिनीने अपना व्रत न छोड़ा, यह दिन-रात शिव- 
स्मरण करती रही । इसप्रकार तीन वर्ष बीत गये । 


उधर यमुनामें डूबा हुआ चित्राङ्गद नाग-कन्याओंके 
द्वारा पाताललोक पहुँचा । वहाँके राजा तक्षकको जब मालूम 
हुआ कि परम शिवभक्त चित्राङ्गद यही है तो वह उसपर 
बहुत प्रसन्न हुआ । उसने चित्राङ्गदसे कहा कि “परम- 
कृपाळ शिवकी भक्ति करनेसे कोई भी वस्तु दुर्लभ नहीं रह 
जाती । में तुझसे बहुत प्रसन्न हूँ, तू जो चाहे माँग ले |? 
चित्राङ्गदने कहा--“मैं अपने माता-पिताका एक ही पुत्र हूँ, 
मुझे उनके चरणोंके दशैन करनेकी बहुत ही प्रबळ इच्छा 
है। मेरी भक्तिमती रानी सीमन्तिनी मेरे बिना प्राण-त्याग कर 
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देगी, इसलिये आप. कृपाकर शीघ्र-से-शीघ्र मुझे घर पहुँचा 
दीजिये ।? नागराजने प्रसन्न होकर उसे वर दिया कि “जाओ, 
तुम्हें बारह हजार हस्तीका बल प्राप्त हो जायगा? और एक 
घोड़ा तथा चिन्तामणि प्रदानकर एक सपके द्वारा उसे 
यमुनाके किनारे पहुँचा दिया । 


यमुनाके किनारे शिवपूजामे रत सीमन्तिनीको शिवकी 
कृपासे सौभाग्यकी प्राप्ति हुई । उसने अपने सामने पूर्वीपेक्षा 
अधिक तेजस्वी और रूपवान्‌ चित्राङ्गदको देखा और 
विस्मयके कारण हकीबक्की-सी रह गयी ! सोमवार-ब्रतकी 
महिमा धन्य दै ! चित्राङ्गदको शिवकी कृपासे खोया हुआ 
राज्य भी प्राप्त हो गया और सीमन्तिनीके साथ अनेको 
बरसोंतक वह राज्य करता रहा । 


सृत्युञ्जय-मन्त्र-महिमा 


(भद्रायु और कीर्तिमालिनीकी कथा ) 

दशार्ण-देशके राजा वज़बाहुकी सुमति नामकी एक 
रानी थी । उसकी गर्भायस्थामें ही सौतोंने उसे विष दे 
दिया । भगवतू-प्रेरणासे उसका गर्भपात तो नहीं हुआ, परन्तु 
उसके शरीरमें ब्रण रह आये । उसको जो बच्चा पैदा 
हुआ उसका शरीर भी व्रणसे भरा था । दोनों मॉ-बेटेके 
शरीर घावांसे भर गये । राजाने अनेको प्रकारके उपचार 
किये; परन्तु कुछ भी लाभ होते न देख निराश हो अपनी 
अन्यान्य स्त्रियोंकी सळाहसे, जो सुमतिसे द्वेष रखती थीं, 
रानीको उसके बच्चेके साथ वनमें छुड़वा दिया । वह वहाँ 
छोटी-सी कुटिया बनाकर रहने लगी । वनमें सुमतिको 
दुःसह कष्ट होने लगे, शरीरकी पीड़ासे उसे बारम्बार मूर्च्छा 

आने लगी, उसका बच्चा तो पहले ही स्वर्ग सिधार गया । 


उसे जब होश आया तो वह बहुत ही कातरभावसे 
भगवान्‌ शड्डूरसे प्रार्थना करने छगी--'हे प्रभो ! आप 
सर्वव्यापक हैं, सर्वज्ञ हैं, दीन-दुःखहारी हैं, मैं आपकी शरण 
आयी हूँ, अब मुझे केवल आपका ही भरोसा है ।? उसकी 
इस कातरवाणीको सुनते ही करुणामय आझुतोषका 
सिंहासन डोल उठा । शीघ्र ही शिवयोगी वहाँ प्रकट हुए 
और उन्हाने सुमतिको मृत्युङ्जय-मन्त्रका जप करनेको कहां 
और अभिमन्त्रित भस्मको उसकी तथा उसके बच्चेकी देहे 
लगा दिया। लगाते ही उसकी सारी व्यथा दूर हो गयी और 
बच्चा भी प्रसन्न-मुख हो जी उठा । सुमतिने शिवयोगीकी 
शरण छी । शिवयोगीने बच्चेका नाम भद्रायु रक्खा । 
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सुमति और भद्रायु दोनों मत्युञ्जय-मन्त्रका जप करने 
लगे और इधर राजा वज्रबाहुको अपनी निर्दोष पत्नी और 
अनाथ बच्चेको व्यर्थ कष्ट पहुँचानेका फल मिला । उसके 
राज्यको शत्रुओंने हड़प कर लिया और उसे वन्दीणहमें 
डाल दिया । 
एक दिन भद्रायुके मन्त्र-जपसे प्रसन्न हो शिवयोगी 
प्रकट हुए । उन्होंने उसे एक खड्ग और एक शंख दिया 
और बारह हजार हस्तीका बल देकर वे अन्तर्धान हो गये । 
भद्रायुने चढ़ाई करके अपने पिताके शत्रुओको मार भगाया 
और पेटक राज्यको अधिकृतकर पिताको वन्दीरहसे 
छुड़ाया । उसका यश चारों ओर फैल गया । चित्राङ्गद 
और सीमन्तिनीने अपनी कन्या कीर्तिमालिनीका ब्याह 
भद्रायुके साथ कर दिया । 
भद्रायुने शिवपूजा करते हुए सहस्रौ वर्षोतक सुख- 
पूर्वक प्रजाको सुख-शान्ति पहुँचाते हुए राज्य किया और 
अन्तमें शिवसायुज्यको प्राप्त हुआ। यह मृत्युञ्जय-मन्त्रके 
जपकी महान्‌ महिमा है । 


रुद्राभिषेक और रुद्राक्षकी महिमा 

काश्मीर-देशके भद्रसेन राजाका पुत्र सुधमा और 
मन्त्रिपुत्र तारक दोनों ही महान्‌ शिवभक्त और पितृभक्त थे। 
दोनो. ही नित्य सर्वोङ्गमे विभूति घारण करते, गलेमे सद्राक्ष- 
की माला पहनते और सदा शिवपूजनमें लगे रहते। एक बार 
महामुनि पराशरजी राजाके यहाँ पधारे । उनसे राजाको 
यह विदित हुआ कि सुघमोकी आजसे सातवें दिन अकाल- 
मृत्यु होनेवाली है । इससे राजाको बड़ा झोक हुआ । 
राजाके पूछनेपर पराशरजीने बतलाया कि “यदि दस हजार 
रुद्रावर्तनसे शङ्करपर अभिषरेकधारा चढ़ायी जाय तो तुम्हारे 
पुत्रकी अपमृत्यु टल सकती है । श्रीशिवजीकी कृपासे कुछ 
भी असम्भव नहीं है । मुनिके बचनसे राजाको कुछ 
आश्वासन मिला । राजाने हजारों ब्राह्मणोंको निमन्त्रण देकर 
उनके द्वारा रुद्राभिषेक प्रारम्भ करवा दिया । सातवें दिन 
दोपहरके समय सुधर्माकी मृत्यु हो गयी । पराशरमुनिने 
रुद्रामिषेकके तीर्थे सुधर्माके मृत शरीरको सांचा और पवित्र 
मन्त्रीकृत रुद्राक्षके द्वारा कुछ तीर्थ उसके सुँहमें डाला | 
शङ्करकी कृपासे राजकुमारके प्राण छोट आये । पूछनेपर 
राजकुमारने बतलाया कि “मुझे यमराज ले जा रहे थे, 
इतनेमें ही अकस्मात्‌ एक तेजोमयी श्वेतकाय जटाजूट्घारी 
मूर्तिने प्रकट होकर यमराजको फटकारा और मुझे उनसे 


अ सघ भवानीसहितं नमामि & 


छुड़ा छिया । यमराज मुझे छोड़कर उनकी स्तुति करने 
लगे |? राजपरिवारमें आनन्द छा गया । सबलोग शिव- 
भक्तिमें लग गये । राजपुत्र सुधर्मा और मन्त्रिपुत्र तारकने 
शिवभक्तिका खूब प्रचार किया । 
[a 
प्रदोष-त्रतकी महिमा 
(धर्मशुप्तकी कथा) 
विदर्भ-देशमें सत्यरथ नामके एक परम शिवभक्त, 
पराक्रमी और तेजस्वी राजा हो गये हैं । उन्होंने अनेकों वर्ष 
राज्य किया, परन्तु किसी दिन भी शिवपूजनमें अन्तर 
न आने दिया । 


एक वार शाल्बदेशके राजाने दूसरे कई राजाको साथ 
ले विदर्भपर चढ़ाई की । सात दिनतक घनघोर युद्ध होता 
रहा; आखिर दैवगतिसे सत्यरथको हारना पड़ा । वे कहीं 
निकल गये । शत्रु नगरमें घुस पढ़े । रानीको जत्र यह 
समाचार माळम हुआ तो वह भी चुपकेसे महलसे निकल 
पड़ी और उसने जंगलका रास्ता लिया । राजमहलमें रहनेवाली 
रानी नाना प्रकारके कष्टोको सहती हुई वनमै बढी चली 
जा रही थी, उसको नौ मासका गर्भ था । अचानक एक 
दिन अरण्यमें ही उसे एक पुत्ररल उत्पन्न हुआ । बच्चेको 
यहाँ ही अकेला छोड़कर वह प्यासके मारे पानीके लिये 
बनमें एक सरोवरके पास गयी और वहाँ एक मगर 
उसे निगल गया । 

उसी समय उमा नामकी एक ब्राह्मणी विधवा अपने 
एक वर्षके बालकको गोदमें लिये उसी रास्तेसे होकर 
निकली । उसे ब्रिना नाळ कटे हुए उस बच्चेको देखकर 
बड़ा ही आश्चर्य हुआ । वह सोचने लगी कि यदि इस 
बञ्चेको अपने घर छे जाऊ तो लोग मुझे नावँ घरेंगे और 
न ळे जाऊँ तो इसे यहीं बाघ-शेर खा जायेंगे । इसी समय 
भगवान्‌ शक्कर वहाँ प्रकट हुए और उस विधवासे कहने 
लगे--“इस वच्चेको तू अपने घर ले जा, यह राजपुत्र है । 
अपने पुत्रके समान ही इसकी रक्षा करना और छोगोंमें 
इस बातको प्रकट न करना, इससे तेरे भाग्यका उदय 
होगा ।? इतना कहकर शिवजी अन्तर्धान हो गये । 
ब्राह्मणीने अपने पुत्रका नाम शुचित्रत और राजपुत्रका 
दाभ चमंगुप्त रक्खा । 


यह विधवा दोनोंको साथ छे उस बच्चेके माता-पिताको 
ढूँढने लगी । ढूँढ़तेढूँढ़ते शाण्डिल्य ऋषिके आश्रममें 
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पहुँची । ऋषिने बतलाया कि “राजा सत्यरथका देहान्त हो 
गया है । पूर्वजन्ममें प्रदोष-त्रतको अधूरा छोड़नेके कारण 
ही उसकी ऐसी गति हुई है। रानीने पूर्वजन्ममें अपनी 
सौतको मारा था, उसीने इस जन्ममै मगरके रूपमें 
इससे बदला लिया ।? 


ब्राह्मणीने दोनों बच्चोंकी ऋषिके पैरौपर डाल दिया। 
ऋषिने उन्हें शिवपञ्चाक्षरी मन्त्र देकर प्रदोष-ब्रत करनेका 
उपदेश दिया । इसके बाद उन्होंने ऋषिका आश्रम छोड़कर 
एकचक्रा नगरीमें निवास किया और यहाँ वे चार महीनेतक 
शिवाराधन करते रहे । दैवात्‌ एक दिन झुचिब्रतको नदीके 
तीर खेलते समय एक अशर्फियाँसे भरा स्वर्णकलदा मिला, 
उसे लेकर वह घर आया । माताको यह देखकर अत्यन्त ही 
आनन्द हुआ और इसमें उसने प्रदोषकी महिमा देखी । 


इसके बाद एक दिन वह दोनों लड़के वनविद्दारके 
लिये एक साथ निकले, वहाँ अंशुमती नामकी एक गन्धर्व- 
कन्या क्रीड़ा करती हुई उन्हें दीख पड़ी । उसने धमंगुससे 
कहा कि “मैं कोद्रविण नामक गन्धर्वराजकी कन्या हूँ, 
भ्रीशिवजीने मेरे पितासे कहा है कि अपनी कन्याको 
सत्यरथ राजाके पुत्र धर्मगुप्तको प्रदान कर । इसलिये तुम 
मुझसे ब्याह करो ।? 


उसने आकर मातासे यह बात कही । ब्राह्मणीने इसे 
शिवपूजाका फल और शाण्डिल्य मुनिका आशीर्वाद समझा । 
बड़े ही आनन्दसे अंझमतीके साथ धर्मगुप्तका ब्याह हो 
गया । गन्धर्वराजने बहुत घन और अनेकों दास-दासी उन्हे 
प्रदान किये । इसके पश्चात्‌ धर्मगुसने चढ़ाई करके पुनः 
अपने विदर्भराज्यको प्राप्त किया और सदा प्रदोष-अतमें 
श्विवाराधन करते हुए वह ब्राह्मणी और उसके पुत्र शुचि- 
ब्रतके साथ सेकड़ों वर्ष सुखसे राज्य करता रहा और अन्तमें 
शिवलोककों पधार गया । 


भस-महिमा 
( ब्रह्मराक्षसकी मुक्ति ) 
एक बार दुजय नामक महापापी ब्रह्मराक्षस. क्रौञ्च 
बनमें जा पहुँचा । वहाँ एक शिवभक्त योगी तप करते थे, 
बह राक्षस योगी महाराजको खानेके लिये दौड़ा । योगी 


ध्यानमग्न थे । हृदयमे भगवान्‌ शिवके मङ्गलमय स्वरूपका 
ध्यान कर रहे थे | वे उसी भाँति निश्चल बैठे रहे विकराल- 
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वदन निर्दय राक्षसने महात्माको पकड़ लिया । परन्तु 
आश्चर्यं ! उनके अङ्गका स्पश होते ही राक्षस सर्वथा निष्पाप 
हो गया । उसकी बुद्धि परम निर्मल हो गयी । सच्चे 
महात्माओंके साथ भाषण और उनके दर्शन-स्पर्शका ऐसा 
ही शुभ फल हुआ करता है! राक्षसने विनय करके 
योगीजीको अपने पूर्वजन्मोंका ओर पापोंका हाल सुनाकर 
अकस्मात्‌ विमल बुद्धि होनेका कारण पूछा । तब योगिराजने 
कहा कि “हे भाई ! यह भगवान्‌ शिवजीकी विभूतिका फल 
हे। शिवजी हमारे परम आराध्य देव हें । उनके भस्म 
स्पशंसे ही तुम दिव्य बुद्धिको प्राप्त हुए हो। इसी भस्मके 
प्रतापसे अब तुम शिवधामके अधिकारी हो गये । यह सत्र 
भस्म-घारणका ही माहात्म्य है ।? 


शिव-भक्ति-महिमा 
( भ्रियाळ राजाकी कथा) 


एक बार नारदमुनि हाथमे वीणा लिये, हरिगुणगान करते 
श्रीदाङ्करजीके पास पहुँचे और बोले--*भगवन्‌, मैंने इतने 
लोक देखे हैं, परन्तु कान्ति-नगरीके श्रियाल राजाके समान 
अतिथिबस्सल शिवभक्त किसीको नहीं देखा ।” इस बातको 
सुनकर शाङ्करजीने कुरूप अघोरी वेष बना उस राजाके पास 
जाकर आँखें लाल करके खानेको माँगा और इसी 
सिलसिलेमें किसी बहाने उनके लड़केको मरवा दिया । 
रानी और राजाको इससे कुछ भी शोक नहीं हुआ, उन्होंने 
अतिथि-सेवामें कोई त्रुटि न आने दी । 


भगवान्‌ शङ्कर यह सब लीला देख-देखकर मन-ही- 
मन प्रसन्न हो उनके अतिथि-सत्कारकी प्रशंसा कर रहे थे । 
जब रसोई तैयार हो गयी तो वह यह कहते हुए. लौटने 
लगे कि “तुम पुत्रहीनोंके यहाँ में भोजन नहीं करूँगा ।? 
अत्र तो अतिथिको रूठे देख राजा और रानी बहुत घबड़ाये, 
उन्हांने इस सङ्कटसे बचानेके लिये भगवान्‌ शिवसे प्रार्थना 
की । कुरूप मनुष्य तुरन्त शिवजीके रूपमै बदळ गया और 
बोला, तुम अपने पुत्रको जोरसे पुकारो ।? उन्होंने वैसा ही 
किया और शिवकी दयासे वह मृत पुत्र ओर भी तेज- 
युक्त होकर हँसता हुआ उनके सामने उपस्थित हो गया । 
कान्ति-नगरीमें चारों ओर आनन्दकी धारा बह निकली । 
शिवलोकसे तत्काल ही एक दिव्य विमान उतरा और 
राजा-रानी तथा बच्चेको लेकर केलासको चलो गया । 
झिव-भक्तिकी ऐसी ही महामहिमा है। 
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शिवके प्रति कृतघताका फल 


एक राक्षस बड़ा स्वार्थी था, वह स्वार्थ-साधनेके लिये 
शिवकी उपासना करने लगा । वह रोज चिता-भस्म लाता 
और शिवजीके चढ़ाकर उनकी पूजा करता । इसीसे उसका 
नाम भस्मासुर पड़ गया। औढरदानी आशुतोष 
सर्वान्तयामी होनेपर भी राक्षसके मनकी बुरी नीयतका कुछ 
भी खयाल न कर उसके सामने प्रकट हो गये और बोले 
कि “मनमाना वर माँग ले ।? राक्षसने कहा--“महाराज ! 
में जिसके सिरपर हाथ रक्ख्‌ँ बही भस्म हो जाय ! बस, 
मुझे तो यही चाहिये ।? भगवान्‌ भोलेनाथने “तथास्तुः कह 
दिया । राक्षस मनमाना दुर्लभ बर पाकर उन्मत्त हो उठा। 
देवता घबराये । इधर भस्मासुरने भगवान्‌ शिवजीके पास 
जाकर कहा कि म तो पहले तुम्हारे ही सिरपर हाथ रखकर 
वरकी परीक्षा करूँगा ।? शिवजीने बहुत समझाया-बुझाया, 
परन्तु दुष्ट राक्षसने उनकी एक भी के 


राक्षस; न सुनी । उसके मनमें 
भगवती पार्वतीजीपर पाप आ गया और वह शिवजीको 
भस्म करके अपना म 


पना मतलब साधनेकी चेष्टा करने लगा । 
भगवान्‌ चाहते तो उसे भस्म कर सकते थे, अथवा उसकी 


शक्तिका ही हरण कर सकते थे, परन्तु उन्होंने यह सब कुछ 
भी नहीं किया और अपने दिये हुए वरदानकी सत्यता 
सिद्ध कर दिखानेके लिये डरकर भागनेका-सा स्वांग रचा | 
श्रीशिवजीके साथ इसप्रकार औद्धत्य और कृतन्नता करना 
शिवजीके ही अभिन्न स्वरूप भगवान्‌ विष्णुको असह्य हो 
गया, परन्तु उन्हें भी शिवजीके वरदानका खयाल था | 
इसलिये वे अन्य उपायोंसे काम न लेकर मोहिनीरूप 
बनकर राक्षसके सामने प्रकट हो गये । राक्षस तो उन्हें 
देखते ही मोहित हो गयां | मोहिनी रूप भगवान्‌ उसके सामने 
नाचने लगे और वह मोहित हुआ उन्हरीका अनुकरण करने 
लगा । नाचते-नाचते मोहिनीने अपना हाथ सिरपर 
रक्खा--उसीकी देखा-देखी मोहित असुरने भी अपना हाथ 
सिरपर रख लिया | हाथ रखना था कि तत्काल उसके अंगसे 
आगकी लपे निकलने छगीं और बात-की-बातमें वह जलकर 
भस्म हो गया । भस्मासुर नामकी सार्थकता सिद्ध हुई और 
शिवके प्रति कृतन्नताका फल प्रकट हो गया । 
बोलो भगवान्‌ भोलानाथकी जय ! 


ताण्डव 


भूतनाथ ! वह नृत्य तुम्हें आता है स्मृतिमें 
जिसकी उपसा मिली नहीं अबतक संस्टरतिमें । 
दक्षता अपमान देख होते निज पतिका 
सती सती हो, दिया प्रखर परिचय निज रतिका | 
हटा गहन समाधि, खुले दृग, तोड़ा आसन 
छोड़ा चम त्रिशूल विशाल पिनाक शरासन । 
दौड़े संभ्रमसहित कोपी अचला जोराँसे 
लगे परस्पर टकराने भूधर शिखरोंसे । 
डोले फण शत शेपनागके अघो-भुवनमें 
एक दूसरेसे उलभों शाखार्ये बनपरं 
फेली श्यामल जरा व्योमभें प्रलय-जलद-सी 
डमरू डिम-डिम खुनी गयी थी गाज निनद्‌-सी । 
गिरी तारकायें थीं सित गंगा-शीकरकी 
श्वेत तडित-द्युति मिली कान्तिसे थी शशत्ररकी । 
गिरे फणी फुफकार मार बन्धनसे नभके 
विश्व-हत्य तव नयन हुताशन दोखे भभके। 
हुआ विश्व विस्मित चिन्ताको लगी न देरी 
आते, रविने एक चक्र रथक्ी गति फेरी। 


2220: 


पचन हुए निःस्पन्द भीति अन्तरमै छायी 
छगी सृष्टि मिउने धाताक्री वनी-घनायी । 
हाहाकार मचा सझुर-मानव-दानव-पुरमें 
जीचन-आशा रही कहीं न किसीके उरमें। 
भयने पायी विजय किसीमें रहा न साहस 
जो समीप जा करे प्रणत हो तुम्हें दयावश । 
प्रझयंकर उस भीषणतम तेरे नन्तनसे 
लगा नाश-ही-नाश दीखने परिवर्त्तनसे। 
देचोंने मिळ किया विचार चलें सब मिलकर 
होंगे स्तुतिसे सन्तोपित अवश्य ही शंकर । 
हरि-वनमाळा मिली धरासे कट तदनन्तर 
मिले इन्द्र-शिर सुमन रेणु, रज, रहा न अन्तर | 
कितने विकसित कर-सरोज घद्छे कलियोंमें 
आशुतोष ! तुमने रोकी गति श्र्‌ वलियोंमें । 
रोका अपना घेग सम्हाला सारा साधन 
देखा अपना रूप और आयतिका इन्धन । 
+रामचन्द्र मिश्र 'मोहन' 


शिवमहिम्नःस्तव 


( लेखक--प्रोफेसर श्रीरामेश्वर गौरीशङ्कर ओझा, एम० ५०, अजमेर ) 


“महेशान्नापरो देवो महिम्नो नापरा स्तुतिः ।? 


त्यन्त प्राचीन कालसे भारतवर्ष धर्म-प्रधान 
देश रहा हे । संसारके देशोमें सबसे पहले यहींके 
0 निवासियोंने धर्मके वास्तविक तत्त्वको समझा था | 
१ इस देशका धार्मिक साहित्य अत्यन्त प्राचीन है । 
समयकी आवश्यकताके अनुसार इसमें परिवर्तन 
होते रहे हैं । पौराणिक कालसे स्तवसम्बन्धी 
साहित्यका विशेष प्रचार होने लगा । संस्कृत-भाषामें देवी- 
देवताओंके हजारों स्तोत्र रचे गये। आज भी सैकडौं 
प्राचीन स्तव उपलब्ध हैं । स्तयसंग्रहोंमें शिव, विष्णु और 
देवीसे सम्बन्ध रखनेवाले स्तोत्रोंकी प्रधानता है । 


शिव-स्तवोंमें 'शिवमहिम्नःस्तव” बहुत प्रसिद्ध हे । इस 
स्तवका महत्त्व इसीसै प्रकट है कि अबतक अनेक विद्वान्‌ इसपर 
टीका लिख चुके हैं । यजुर्वेदके रुद्राध्यायकी भाँति इस पवित्र 
स्तवमें धर्मप्राण हिन्दू-समाजकी अत्यधिक भ्रद्धा है। भगवान्‌ 
शङ्करके अभिप्रेकमे प्रायः इसका पाठ होता है। शायद ही कोई 
पठित ब्राह्मण होगा,जिसके पास 'शिवमहिम्न;स्तव'की पुस्तिका 
न हो । यह स्तव छोटा और इसकी भाषा सुन्दर एवं छन्द 
गायनोचित होनेसे इसे कण्ठाग्न करनेमें कठिनाई नहीं होती, 
इसलिये अनेक शिव-भक्त इस भक्ति-रस-पूर्ण स्तवको प्रायः 
कण्ठ कर लिया करते हैं। शिव-भक्तिसे प्रेरित होकर “कल्याण? 
के सुयोग्य सञ्चालकौने शिवाङ्क-प्रकाशनका प्रशंसनीय 
आयोजन किया है | शिवजीकी विश्व-व्यापिनी एवं अनन्त 
महिमा है और 'शिवमहिम्नःस्तव'में उसी महिमाका भलीभॉति 
दिग्दर्शन हुआ है; इसीलिये इन पंक्तियोंके लेखकको भी 


शिव-सेवाका कुछ पुण्य प्राप्त होगा, यह जानकर निम्नलिखित 
पंक्तियोमें शिवमहिम्नःस्तवसम्बनन्धी कुछ विचार हिन्दी- 


प्रेमियोंके सम्मुख रक्खे जाते हैं । 


मध्य भारतके इन्दौर-नगरसे करीब ५० मील दक्षिण- 

पूर्वमे, मध्य प्रदेशके नीमाड़ जिलेमें ओङ्कारेश्वर (या 
मान्धाता ) नामका पुराना क्स्वा है, जिसकी गणना 
भारतके प्रमुख तीर्थस्थानोंमें की जाती दै । भारतके सुप्रसिद्ध 
द्वादश ज्योतिलिंड्रोमेसे एक यहीं वतलाया जाता है। सन्‌ १९३१ 
ई० के अप्रेल मासमें मैंने ओङ्कारेश्वर जाकर वहाँके प्राचीन 
देवालयोंका दर्शन किया। वहाँ ममलेश्वर नामका एक 
शिवालय है । ज्योतिलिज्ञोंकी गणनाके “छोकोंमे 'उजयिन्यां 
महाकालमोङ्कारममलेश्वरम? इस छोकाधेके ओङ्कार- 
ममलेश्वरम्‌?की सन्धि प्रथक्‌ करनेसे 'ओङ्कारम्‌+अमलेश्वरम्‌? 
होता है। इससे सहज ही अनुमान हो सकता है कि जिसे 
“ममलेश्वर? कहते हैं, उसका उपर्युक्त श्वोकांशक्रे अनुसार 
शुद्ध रूप “अमलेश्वर? या “अमरेश्वर? ( रल्योरभेदात्‌ ) होना 

चाहिये । इस मन्दिरमें खुदे हुए शिलालेखाँमै इसका 

“अमरेश्वर? नाम मिळता है । 'ओङ्कारेश्वर' मन्दिर नर्मदाके 

उत्तरी तट और “ममलेश्वर' दक्षिणी तटपर है। ओङ्कारेश्वरकी 

अपेक्षा अमरेश्वरका देवालय कहीं प्राचीन मालूम होता है। 

इसके शिल्प तथा वर्तमान स्थितिसे जान पड़ता है कि इसी 
शिवालयमें ज्योतिलिङ्गकी स्थिति होनी चाहिये । इम्दौरकी 

पुण्यश्ठोका महारानी अहल्यावाईके समयसे अबतक 

अमरेश्वरम प्रतिदिन लिङ्गाचन होता है । 


१-स्तोत्र-सा हित्यके सम्बन्धमें विशेष परिचयके लिये देखिये 
२-यहा कतिपय टीकाकारों तथा उनमैसे कुछकी टीकाओंका 


“दि इण्डियन हिस्टॉरिकल काटली, जिलः १, पृ० ३४०-६०। 
नाम-निर्देश किया जाता है--अमरकण्ठ, अहोवल, उपदेव, 


कृष्णनृप, केवल्यानन्द, गोप।लभट्ट ( स्तुतिचन्द्रिका ), गोविन्दराम ( माहिस्नःस्तवप्रकारिका ), गोविन्दानन्द ( कोसुदी ), जगदीशः 


पञ्चानन ( रहस्यप्रकाश ), देचयात्मा, परमानन्द 


चक्रवती, भगीरथ मिश्र, मधुलूदन सरस्वती, रामजीबन तर्कवागीश, रामदेव, 


रामानन्द तीर्थ, विश्वेश्वर सरस्वती, वोपदेव (पन्निका-दवयर्थी ), शक्कर, श्रीकृष्ण तरकाङङ्कार) श्रीधरस्वामी ( दिवविष्णुपश्षोभयार्थका 


महिस्नःस्तवटीका) ओर हरगोविन्द शर्मा ( वैष्णवी ) । 


( ओफ्रेवट} कॅटॅलॉगसू कॅटॅलॉगरम्‌; जि० १, ए० ४४४३ जि० २, ९० १०२ और जिर ३, ४० ९६ । ) 


नन 
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इस मन्दिरके सभामण्डप और गर्भगृहके बीच एक 
कमरा बना हुआ है, जिसमें दिनमै भी अँधेरा रहता है । 
इसक़ी दाहिनी और बायीं ओरकी दीवारोंपर अनेक छोटे- 
बड़े लेख खुदे हुए हैं, जिनमें वि० सं० ११२० (ई० स० 
१०६३) के चार स्तव उल्लेखनीय हैं । शेष छोटे-छोटे लेखाँ- 
में यात्रियोने अपने-अपने नाम खोदे हैं । उक्त चार स्तोत्रोंमें 
दो क्रमशः नर्मदा और अमरेश्वर महादेवके सम्वन्धके अष्टक 
हें । तीसरा तिरसठ छोकॉंका एक शिवस्तोत्र हे, जिसका 
रचयिता वङ्गालके राढ-प्रान्तके नवग्राम ( नौगाँव ) से 
आया हुआ हलायुध नामका पण्डित था। चौथा स्तोत्र, जो 
बायीं ओरकी दीवारके नीचेके भागमें खुदा हुआ है, शिव- 
महिन्नःस्तव है जिसका चित्र इसके साथ दिया जाता दै । 
_यह तीन फुट दस इञ्च लम्बे और एक फुट तीन इच्च 


चोड़े स्थानमें देवनागरी लिपिके सुन्दर अक्षरोंकी बीस 
पंक्तियामें खुदा है । इसका समय भी वि० सं० ११२० है 
और इसे भट्टारक गन्धध्वजने सावधानीसे लिखा था। 
इसमें यत्र-तत्र लिपि-सम्बन्धी कुछ चुटियौं दीख पड़ती 
हैं | स्यानाभावसे यहाँ उनका निर्देश सम्भव नहीं हे। 
अमरेश्वर-मन्दिरसे मिली हुई शिवमहिम्नःस्तवकी इस 
प्रस्तराङ्कित प्रतिमें केवल इकतीस श्ठोक पाये जाते हैं। ३१वें 
शछोकके अनन्तर लिखा है कि “इति श्रीमहिस्नःस्तवं समास- 
'मिति?; जिससे जान पड़ता है कि आजसे ८७० वर्ष पूर्व, 
जब यह पवित्र स्तव वहाँ खोदा गया था, शिवमहिम्नःस्तव- 
आजकल प्रचलित चालीस, इकतालीस, बयालीस या तैंता- 
लीस छोकोंके खानमे--केवल इकतीस शछोकोंका था। 
इसपरसे यह अनुमान असङ्गत प्रतीत नहीं होता कि इस 


दु ३-दिवेदी-अभिनन्दन-अन्थ ( काशीकी नागरी-प्रचारिणी सभाद्वारा मई सन्‌ १९३३ ई० में प्रकाशित ), ए० २४७-६१ 
में मेंने शिवमहिस्नःस्तवक्की इस प्रतिका सविस्तर परिचय दिया है । वहाँ लिपि-सम्बन्धी सब त्रुटियाँ वतलाकर मूल-पाठके साथ 


उन्हें शुद्ध किया गया है । 


४-शिवमहिस्न:स्तवकी आजकलकी प्रतियोंमें इकतीसर्वे 'छोकके पश्चात्‌ निम्नलिखित विशेष 'छोक न्यूनाधिक रूपमें क्रम-मेदके 


साथ पाये जाते हैं-.- 


असितगिरिसमं स्यात्‌ कञ्जलं सिन्धुपात्रे सुरतरुवरशाखा लेखनी पत्रमुवीं । 
लिखति यदि शृहीत्वा शारदा सर्वकालं तदपि तव गुणानामीश पारं न याति ॥३२॥ 


असुरसुरसुनीन्द्रराचितस्थेन्दुमौलेमथितुणमहिञ्रो 
सकल्गुणवरिष्ठः पुष्पद्न्ताभिधानो रुचिस्मलघुबृत्तैः 
धूर्जटेः स्तोत्रमेतत्‌ पठति परमभक्त्या शुद्धचित्तः पुमान्‌ यः । 


अहरहरनवद्यं 


नि्युणस्येश्वरस्य । 
स्तोत्रमेतच्चकार ॥३३॥ 


स भवति शिवलोके रुद्रतुल्यस्तथाऽत्र प्रचुरतरधनायुः पुत्रवान्‌ कीतिंमांश्च ॥३४॥ 
ए देवो महिम्नो नापरा स्तुतिः । अधोरान्नापरो मन्त्रो नार्ति तत्वं ुरोः परम्‌ ॥ १५॥ 
क्षा दानं तपस्तीर्थ शानं यागादिकाः क्रियाः । महिन्नःस्तवपाठस्य कलां नाईन्ति षोडशीम्‌ ॥ ३ ६॥ 


कुखुमद्शननामा सर्वगन्धर्वराजः 


शिशुशशधरमौलेदेंवदेवस्य. दास: । 


स ख़ निजमहिम्नो भ्रष्ट एवास्य रोषात्‌ स्तवनमिदमकार्षी दिव्यदिव्यं महिम्नः ॥ ३ ७॥ 


सुरवरमुनिपूज्यं 


सर्गमोक्षैकहेतुं पठति यदि मनुष्यः प्राज्ञलिर्नान्यचेताः । 


सजति शिवसमीपं किन्नर: स्तूयमानः स्तवनमिदममोधं षुष्पद्‌न्तप्रणीतम्‌ ॥३८॥ 
आसमाप्तमिदं स्तोत्रं पुण्यं गन्धर्वभाषितम्‌ । अनौपम्यं मनोहारि शिवमीश्वरवर्णनम्‌ ॥३९॥ 
इत्येषा चाङ्मयी पूजा श्रीमच्छङ्क्रपादयोः । अर्पिता तेन देवेशः प्रीयतां मे सदाशिव: ॥४०॥ 
तव तत्त्वे न जानामि कीदृशोऽसि महेश्वर ।  याढशोऽसि महादेव ताइशाय नमो नमः ॥४१॥ 


एककालं द्विकाळं वा त्रिकालं यः पठेन्नरः । सर्वपापावोनिमुंक्तः शिवलोके 
षुष्षद्न्तमुखपङ्कजनिर्गतेन स्तोत्रेण 
सुप्रीणितो भवति भूतपतिमहेशः ॥४३॥ 


कण्ठस्थितेन पठितेन समाहितेन 
इन श्छोकोंका पाठ निर्णयसागर-व्रेस, बम्बईसे प्रकाशित 


महीयते ॥४२॥ 


किल्बिषहरेण हरप्रियेण । 


'महिन्नःस्तोत्रम” ( मधुसूदन सरस्तीप्रणीत शिव और विष्ण 


दोनोंके अर्थको प्रकट करनेवाली संस्कृत-टीकासे युक्त), छठा संस्करण ( ई० स० १९३०) के अनुसार दिया गया है। 
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पवित्र स्तवमे इकतीसवेंसे आगेके छोक वि० सं० ११२० के 
पश्चात्‌ किसी सभय जोडे गये होगे । 

शिवमहिम्नःस्तवकी प्रचलित प्रतियोंमें इसके प्रणेताके 
सम्बन्धमें किंवदन्ती प्रचलित है कि पुष्पदन्त नामक कोई 
गन्धर्यराज किसी राजाके बागसे प्रतिदिन पुष्प तोड़ लाया 
करता था । यह जानकर उस राजाने सोचा कि यदि उक्त 
गन्धर्वराज शिव-निर्माल्यकों लॉघ जाय, तो उसकी अन्तर्धान- 
शक्ति नष्ट हो जायगी । राजाके इस उपायसे अनभिज्ञ होने- 
के कारण बागमे प्रवेश करते ही पुष्पदन्त झक्ति-हीन हो 
गया । फिर उसे प्रणिधानद्वारा शिव-निर्माल्यको लाँघनेसे 
अपनी झाक्तिके हासका पता चला, तब शिव-महिमा और 
अपनी भक्तिको व्यक्त  करनेके लिये उसने इस स्तोत्रकी 
रचना की । वर्तमान पाठके ३७वें छोकसे भी इस कथाका 
आभास मिळता है । इससे आगेके ?छोकोंमें स्तोत्र-प्रणेता 
पुष्पदन्तका चार बार नामोल्लेख हुआ है और प्रचलित 
प्रतियोंके आरम्भ एवं अन्तमें क्रमशः “पुष्पदन्त उवाच? 
तथा “श्रीपुष्पदन्तविरचितं शियमहिम्नःस्तोत्रं सम्पूर्णम्‌? 
लिखा मिलता है, किन्तु मुझे अमरेश्वरसे मिली हुई इस 
प्राचीन प्रतिमें कहीं भी पुष्पदन्तका नाम नहीं है; इसलिये 
निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि इस स्तवका रचयिता 
कौन था--गन्धर्वराज पुष्पदन्त अथवा अन्य कोई संस्कृत- 
का उत्तम कवि १ उदयपुरके राजघरानेमें करजालीके परम 
योगी महाराज चतुरसिंहजी ( स्वर्गीय ) ने इस स्तोत्रका 
मेवाड़ी भाषामै समइलोकी अनुवाद प्रकाशित किया है । 
उसकी भूमिकामें उन्होंने इसकी ताड्पत्रपर लिखी, हुई एक 
बहुत प्राचीन प्रति मिलनेका उल्लेखमात्र किया है, किन्तु 
उसके समय आदिका कोई निर्देश न होनेसे नहीं कह सकते 
कि वह इस प्रस्तराङ्कित प्रतिसे प्राचीन है अथवा नहीं। 
अमरेश्वरकी प्रतिसे स्तोत्र-प्रणेताका कोई पता नहीं चलता, 
इसलिये विज्ञ पाठक ही इस प्रइनको हल करे कि इसका 
वास्तविक रचयिता कौन था ! 


४६६ 


अमरेश्वर-मन्दिरसे प्राप्त प्रतिमे केवल इकतीस शोक 
हैं, जो अनेक हस्तलिखित एवं मुद्रित प्रतियोमै इसी क्रमसे 
मिलते हैं | इनसे आगेके श्ठोकोमे न्यूनाधिक्य एवं क्रम- 
मेद मिळता है, अतएव यह अनुमान असङ्गत न होगा कि 
इस पवित्र स्तोत्रके मूलपाठमे इकतीस क ही होने 
चाहिये । इकतीसबें श्वोकके अन्तमें “इति चकितममन्दी- 
कृत्य माँ भक्तिराधाद्वरद चरणयोस्ते वाक्यपुष्पोपहारम्‌? 
लिखा होनेसे अनुमान हो सकता है कि उसके कर्तने इस 
याक्यके साथ स्तवको समाप्त करते हुए भगवान्‌ शङ्करके 
चरणोंमें अपने वाक्यरूपी पुष्प चढ़ाये हैं । यदि प्रचलित 
स्तवको ध्यानपूर्वक पढ़ा जाय, तो इकतीसबेंसे  आगेके 
शछोकोंमें अर्थकी सरलता और पहदळेके श्वोकोंकी भाषासे 
स्पष्ट अन्तर प्रतीत होता है। यह अन्तर भी इस अनुमान- 
की पुष्टि करता है कि ये कोक पीछेसे जोड़े गये हों । 

देवगिरि ( वर्तमान दौलताबाद, हैदराबाद राज्य ) के 
यादव राजा कृष्ण या कृष्णदेव (ई० स० १२४७-६० ) 
के राजत्वकालमें जैनाचार्य मुनिराज ५ जयचन्द्रके शिष्य 
सोमसुन्दरने “श्रीयुगादिदेव महिम्नस्तव’ लिखा, जिसके 
प्रत्येक छोकके अन्तिम चरणकी पूर्ति शिवमहिम्नःस्तवके 
प्रत्येक कछोकके चौथे चरणसे की गयी है । कहीं-कहीं शिव- 
स्तवके एक-एक चरणपर दो-दो >छोक भी लिखे गये हैं । 
उक्त जैन-स्तोत्रमें भी इस शिव-स्तवके ३१ शछोकोंके अन्तिम 
चरण ही लिये गये हें । जिसप्रकार अमरेश्वरकी प्रतिका 
अन्तिम श्लोक “वरद चरणयोस्ते वाक्यपुष्पोपहारम्‌?-- 
इस चरणसे समाप्त हुआ है, उसी तरह उपयुक्त जैनस्तवकी 
समाप्ति भी इसी श्वोकसे हुई है । जेनस्तवमें इकतीसवोँ 
आलोक समाप्त होनेपर पुष्पिका आरम्भ होती है, जिससे 
जान पड़ता है कि उस स्तोत्रकी रचनाके समय--तेरहवीं 
शताब्दी में-शिवमहिम्नःस्तव इकतीस श्ठोकाँका ही माना 
जाता था । 


शिवमहिम्नःस्तवके सुप्रसिद्ध टीकाकार श्रीमदुयूतने 


५-महिञ्नःस्तोत्र ( उपयुक्त संस्करण ), पृष्ठ १ 
६-मेवाड़ी वोळीमें समइलोकी महिन्नःस्तोत्र» ए० (क) 


७-इकतीसवेंसे आगेके शोकोंके सम्बन्धमै बिशेष विवेचनके लिये देखिये “दविवेदी-अभिनन्दन-अन्थ?, पु० २५३। 

८-जैन-अन्थावळी, १० २८७, संख्या १३६ । इसमें इसका ,नाम 'युगादिदेव-स्तुति? दिया है । 

९-मधुसूदन सरस्वती परमहंस आविश्वेश्वर सरस्वती, श्रीधर सरस्वती एवं माधव सरस्वतीके शिष्य और पुरुषोत्तम सरस्वतीके 
गुरु थे । वे संस्कृत-भाषाके प्रकाण्ड पण्डित थे । उन्होंने अनेक संस्कृत-प्नन्थ एवं दीकाये लिखी, जिनके नाम यहाँ अकारादि 


क्रमसे पाठकोंके परिचयके लिये दिये जाते हे--- 


४ 


सरस्वतीने इसपर शिव और विष्णु दोनोंके अर्थको प्रकट 
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करनेवाली टीका लिखी, जिसे बम्बईके निर्णयसागर-प्रेसने 
प्रकाशित किया है । सम्भवतः वह अन्यत्र भी मुद्रित हुई 
हो। इसमें केवल ३६ कोक दिये गये हैं। उनमें भी 
मधुसूदन सरस्वतीने इकतीस 'छोकॉपर ही अपनी विशद 
व्याख्या लिखी और रोष पाँचको सुगम जानकर छोड़ 
दिया । निर्णयसागर-संस्करणके सम्पादकने पाद-टिप्पणीमें 
लिखा है---“मधुसूदन सरखतीने केवल इकतीस छोकॉपर 
अपनी टीका लिखी और आगेके पाँचको सरल जानकर 
छोड़ दिया, तो भी लोकपाठका अनुसरण कर हमने इनसे 
आगेके कोक भी दे दिये हँ | मधुसूदन एवं अमरेश्वरके 
पाठका मिलान करनेसे जान पड़ता है कि दोनों एक-दूसरेसे 
बहुत मिलते-जुलते हैं । इससे मालूम होता है कि मधुसूदन 
सरस्वतीके समय ( अनुमान सोलहवीं शताब्दी ) तक स्तोत्र- 
के प्राचीन पाठमें विशेष अन्तर नहीं पड़ा था । पहलेके 
इकतीस श्लोक मुख्य माने जाते थे और उनके आगेके 
माहारम्य-सूचक पाँच गौण | समय बीतनेपर कुछ और 
शोक जोड़े गये, जिससे घीरे-धीरे यह स्तोत्र चालीस और 
फिर तँतालीस छोकोंका बन गया । 


भट्टारक गन्धध्वजने आजसे ८७० वर्ष पूर्वं अमरेश्वर 
मन्दिरकी दीवारपर दिवमहिग्नःस्तवको खुदवाकर अपनी 
शिव-भक्तिका परिचय दिया था । इससे यह अनुमान 
युक्तिसङ्गत प्रतीत होता है कि उस समयसे कई शताब्दी 


पूर्व इस पवित्र स्तवकी रचना हुई होगी और उस समयः 
तक यह बहुत कुछ प्रसिद्धि पा चुका होगा । 


काइमीरी विद्वान्‌ अभिनम्दके पिता जयन्त भट्ट ( नवी 
शताब्दी ) ने स्वरचित “न्यायमञ्जरी” में पुष्पदन्तका उल्लेख 
करते हुए देवीके शापसे उसके पतनका निर्देश किया है। 
यहाँ केवळ शाप देनेवाळेके सम्वन्धमें मतभेद दै । यदि 
पुष्पदन्त नामक किसी विद्वान्‌को स्तोत्र-प्रणेता माना जाय, 
तो उसका समय जयन्त भट्टके पूर्व होना चाहिये । यह 
निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि पुष्पदन्त उक्त 
काइमीरी विद्वानसे कितने वर्ष पूर्व हुआ, फिर भी यह 
अनुमान असङ्गत न होगा कि जयन्त भट्ट और पुष्पदन्तके 
समयमें कुछ शताब्दियोंका अन्तर होना चाहिये, अन्यथा 
उसके पतनकी कथाका थोड़े समयमें प्रसिद्ध होना सम्भव 
नहीं है। 

श्रीयुत शिवप्रसाद भट्टाचार्यका अनुमान है कि शिव- 
महिग्नःस्तवका समय सातवीं शताब्दीसे पूर्व और दसर्वीके 


पश्चात्‌ नहीं हो सकता । दसवीं शताब्दीके अनन्तर न 
होनेका कथन तो ठीक जान पड़ता है, किन्तु यह निश्चय- 
पूर्वक नहीं कहा जा सकता कि सातवे शतकसे पूर्व शिव- 
महिम्नःस्तषका अस्तित्व नहीं था | यह पहले बतलाया गया 
है कि ई० स० १०६३ तक इसकी पर्याप्त प्रसिद्धि हो चुकी 
थी, इसीलिये भट्टारक गन्धध्वजने अमरेश्वर मन्दिरमै इस 
पवित्र स्तवके तत्कालीन ( मूल ) पाठको खुदवाया और 


(१) अद्वैतब्रह्मसिद्धि, (२) अद्वैतरज्ञरक्षण, (३) श्रात्मबोध-टीका, (४) आनन्दमन्दाकिनी, (५) ऋणग्वेदजटायष्टविकृति- 


CT 


विवरण, (६) ऋष्णकुतूहूल नाटक, (७) प्रस्थानमेद, (८) भक्ति-सामान्यनिरूपण, (९) भगवद्गीतागूढार्थदीपिका, (१०) भगवद्गीताः 


तात्पर्यकारिका, ( ११) भगवद्भक्तिरसायन, (१२) भागवतपुराण-प्रथमछोकव्याख्या, (१३) 


भागवतपुराणाय-छोकत्रयव्याख्या, 


(१४) महिञ्नःस्तोत्ररीका, (१५) राज्ञां प्रतिबोधः, (१६) वेद-स्तुतिटीका, (१७) वेदान्तकल्पलतिका, (१८) शाण्डिल्यसत्र- 
टीका, ( १९) शास्त्रसिद्धान्तलेशटीका, (२०) संक्षेपशारीरक-सारसंग्रह, (२१) सर्वविद्यासिद्धान्तवर्णन, (२२) सिद्धान्ततत्त्व- 


बिन्दु और ( २३ ) हरलीला-व्याख्या । 


(ऑफ्रेक्ट; कॅटॅलॉगस्‌ कॅटॅलॉगरम्‌ , जि० १, १०: ४२७; जि० २, १० ९२।) 


१०-महिस्नःस्तोत्र (उपर्युक्त निणयसागर-संस्करण), १० ६३ । 


१ १-पुष्पदन्तो5प्याह--भ्रष्टः शापेन देव्याः शिवपुर-वसतेवेन्यद्दं मन्दभाग्यो भव्यं वा***** | 


१२-दि इण्डियन हिस्टॉरिकल कार्टली, जि० १, पू० ३५० | 


# शिघस्तुति ७ 


उसके साथ रहनेयाले भट्टारक श्रीअङ्गदास और सुशील पण्डित 
आदि विद्वानाने भी अपने नाम खुदवाकर शिवभक्तिका 
परिचय दिया । सातवीं शतान्दीसे पूर्व इस स्तवका अस्तित्व 
न होनेका कोई प्रमाण नहीं है, इसलिये सातवीं शतान्दीसे 
पूर्व इसका अस्तित्व असम्भव भी नहीं दै। 


शिवमहिम्नःस्तव बहुत प्राचीन स्तोत्र है और इन 
पंक्तियोंके लेखकको इसकी ८७० वर्ष पुरानी प्रति मिल 
गयी है, जिससे इसके प्राचीन एवं मूलपाठका पता चल 
सकता है । मैंने द्विवेदी-अभिनन्दन-ग्रन्थमें अमरेश्वरकी 
प्रतिका मूल पाठ प्रकाशित किया है । आशा है दिवमहि- 
म्रःस्तव और स्तोक्र-संग्रहोंके विद्वान्‌ सम्पादक महोदय 
भविष्यमें प्रकाशित होनेवाले. संस्करणोंमें पहले मूलपाठ 
छापकर उसके अनन्तर स्तोत्र-प्रणेता एबं माहात्म्य-सम्बन्धी 
शोकोंको उससे पृथक्‌ स्थान देंगे, जिससे पाठकोंको मूल- 
पाठ एवं क्षेपकका भेद भलीभाँति मालूम हो जाय । 


४७१ 
अन्तमें यह सूचित करना आवश्यक है कि गुजरात, 
नेपाल तथा राजपूतानेके कतिपय राज्यों, तज्ञोर, पूना, 
मद्रास, काशी, बड़ौदा, लाहोर, कलकत्ता और यूरोप एवं 
अमेरिकाके बड़े-बड़े पुस्तकालयोंमें हस्तलिखित संस्कृत- 
ग्रन्थोंके अनेक बृहत्‌ संग्रह विद्यमान हैं; सम्भव है उनमें 
अथवा किसी विद्वानके निजी संग्रहमें शिवमहिम्नःस्तवकी 
अमरेश्वरसे मिली हुई इस प्रस्तराङ्कित प्रतिसे प्राचीनतर प्रति 
विद्यमान हो और उससे मूल पाठका निश्चय करनेमें विशेष 
सुविधा हो सक्ने; किन्तु जबतक इससे प्राचीनतर प्रति 
उपलब्ध न हों, तबतक इसीको मूल पाठकी द्योतिका 
मानना चाहिये। 


आशा है; विज्ञ पाठक इस निबन्धको पढ़कर शिव- 
महिम्नःस्तयके सम्बन्धमें विशेष प्रकाश डालनेका प्रयत्न करेंगे । 
इन पंक्तियोके लेखकको पाठकोका सप्रमाण सत्परामर्श 
सदैव ग्राह्म होगा । अस्तु । ३” नमः शिवाय | 


“Eo 
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थियन सासा काका रा रक 


शिवस्तुति 


क्रतुकर ! शम्भो | क्रतुकिर ! अगजामित्र ! प्रभो! गज्ञामित्र ! 
योगिञ्जयतु बियो गिन्‌ ! कर ! पालक ! हर! विचित्रवेचित्र्य !॥ 


अष्टविभूति-विभूषित होकर काहेको अंगमें भूति रमाई | 
थी करनी गिरिजा गृहिणी फिर काहे मनोजकी देह जलाई॥ 
भोले कहो तो द्गिम्घर होकर केले पिनाकसे प्रीति घढ़ाई। 
मुण्डकी माल अपूत गले घर क्यों पुनि सीसपै गंग चढ़ाई ॥१॥ 
होके असंग भुजंगको संगम मंगलअंग अमंगल धूली । 
त्याग सुधा विप पान कियो अरु भंग-धतूर चबावत फूली॥ 
भक्तके तीनहु शूल समूल हरो हर! क्यों फिर आप त्रिशूली । 
माँगहु भीख महेश्वर होकर क्‍यों मति भोलेजी ! आपकी भूली ॥२॥ 
नाम त्रिलोचन, हो समलोचन, हे भवनाम, करो भवहानी । 
नाम है शाली, न शूल है एकह, नाम असंग है, संग भवानी ॥ 
नाम है कामहा, कामप्रपूर हो, नामके हो हर, कामके दानी । 
नामके और हो,कामके और हो,भोले ! तुम्हारी विचित्र कहानी ॥३॥ 
शंकरनाम, भयंकर दुष्टको, नामके भीम, तथा भयहारी । 
नामके शर्व, सभी जग पालक, हो पुररक्षक, नाम पुरारी॥ 
नाम पशूपति, हो पुरुषोत्तम, रुद्र हो, ढुःखित वाष्पनिवारी । 
अष्टखरूप, अनष्टखरूप हो, भोले ! विचित्र है बात तुम्हारी ॥४॥ 
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डिनका काका 6464: 


बासुदेव शास्त्री 


>> 


हरदत्त शिवाचार्य 


( लेखक--श्रीयुत एस० एस० सूर्यनारायणजी शास्त्री, एम ० ए०, रीडर, मद्रास विश्वविद्यालय ) 


रदत्त शिवाचार्य मद्रास-प्रान्तके तञ्जौर 
र्ड) | जिलेके अन्तर्गत कंसपुर ( कज्ञनूर ) 
क आमके निवासी थे । इनके माता- 
29 पिता वेष्णव थे और उन्होंने इनका 
5) नाम “सुदर्शन? रक्खा । किन्तु इनकी 
७) बहुत छोटी अवस्थासे ही शिवो- 

% पासनाकी ओर विशेष अभिरुचि 
पायी गयी । बालक सुदर्शनकों अपने शरीरमै भस्म रमाने 
तथा शिवकी स्तुति गानेका बड़ा शौक था । उसके इस 
“अवैष्णव? व्यवहारसे माता-पिताको बहुत असन्तोष एबं 
उद्वेग होता था और आगे चलकर गाँवके सारे वैष्णव- 
समाजको वह खटकने लगा । एक बार जब वह निरा बाळक 
था; मन्दिरके पास ही एक जळती हुई लोहेकी तिपाईपर 
बठकर लगा शिवके परात्परत्वको सिद्ध करने | उस 
समय उसने जिन पद्योकी रचना की वे “हरिहरतारतम्य? 
नामक अन्थके रूपमें सङ्कलित हैं ॥ इस ग्रन्थकी अनेकों 
हस्तलिखित प्रतियाँ तथा कम-से-कम एक ग्रन्थलिपि 
(देवनागरी अक्षरों) में मुद्रित संस्करण भी उपलब्ध है] 
उसमेंका एक पद्य हम नमूनेके तोरपर नीचे उद्धृत करते हॅ-- 


एको विवेश सरयूसलिलान्तराले 

दन्यो दधौ त्रिपथगां घटवजटायाम्‌ । 
को घाऽनयोरधिक हृत्यनुचिन्त्य बुद्धाः 

सत्यं ब्रुवन्तु तमिमं वयमाश्रयामः ॥ 


अर्थात्‌ शिव और विष्णु इन दोनोंमेसे एक अर्थात्‌ 
विष्णु तो ( श्रीरामरूपसे ) श्रीसरयूमें प्रवेश कर गये और 
दूसरे ( शिव ) ने माता जाहवीको कुम्भकी भाँति लीलासे 
ही अपने जटाजूटमें धारण कर लिया । अब विद्वान्‌ लोग 
विचार करके बतावें कि इन दोनोंमें वास्तवमै कौन बडा 
है, ताकि इम उसीकी शरण लें । 


आचार्य हरदत्तने शिवकी परमेश्वरताको सिद्ध करनेके 
लिये पाँच पर्योंका एक और छोटा-सा ग्रन्थ रचा जो 
“पञ्चरल्रमालिका' के नामसे प्रसिद्ध है। “कूरेश-विजय? 
नामक ग्रम्थमें, जो आचार्य श्रीरामानुजके शिष्य कूरेशकी 
रचना बतायी जाती है, इस अन्थके सिद्धन्तोंका पूरे तौरसे 


खण्डन किया गया है । इससे स्पष्ट है कि हरदत्त रामानुजके 
पूर्ववर्ती थे । यही नहीं, उस कालमें इनके सिद्धान्तोंके 
खण्डनकी आवश्यकता समझी गयी; इससे तो यह अनुमान 
होता है कि उनके और रामानुजके बीचमें बहुत अधिक 
व्यवधान नहीं होना चाहिये; बहुत सम्भव है कि वे 
रामानुजके समसामयिक तथा अवस्थामें उनसे बड़े रहे हो | 
लोगोंकी परम्परागत मान्यता यह है कि हरदत्तने कलि- 
युगाब्द ३९७९ (ईस्वी सन्‌ ८७८-७९ ) की पौष झुक्ला पञ्चमी 
भृगुवारको शरीर छोड़ा था; किन्तु गणनासे पता लगता है 
कि उस साल पौषश॒क्ला पञ्चमीको शुक्रवार नहीं था । इनके 
सम्वन्धमें इसी प्रकारकी एक वात और भी कही जाती है, 
जिसपर सहसा विश्वास नहीँ होता । वह यह है कि अपनी 
महाक्रेलास-यात्राके समय वे अपने गाँवके सभी निवासियों- 
को अपने साथ ले गये, केवल एक वृद्धा स्त्री बच रही, जो 
उस समय गणेशजीकी आराधना कर रही थी। किन्तु 
हरदत्तके कैलासधाम पहुँचनेके पूर्व ही गणेशजीने उस 
बुढ़याको अपनी सूँडके सहारे श्रीशिवजीके धामको पहुँचा 
दिया । 

हरदत्तका सबसे प्रसिद्ध न्थ कदाचित्‌ 'श्रृतिसूक्ति- 
माला? है, जिसे “चतुर्वेदतातपर्यसंग्रह” भी कहते हैं | उसमे 
यह प्रतिपादन किया गया है कि वेदों तथा वेदान्तका 
पर्यवसान केवल शिव-महिमामे ही है । हरद्तके परवती श्री- 
कण्ठ एवं अप्पय्य दीक्षित आदि रोव ग्रन्थकारोंने इस ग्रम्धका 
बहुत सहारा लिया है । तिन्नेवली ('Tinnevelly ) की “शैव 
सिद्धान्त सोसायटी” की ओरसे इस ग्रन्थका एक देवनागरी 
संस्करण तामिल-भाषान्तरके साथ प्रकाशित हुआ है । इसके 
पूर्वं भी इस ग्रन्थके कई संस्करण निकल चुके हैं । इसके 
अन्दर “रद्र? शब्दकी इसप्रकार व्युत्पत्ति की गयी है-- 
रुजं ( दुःखं ) द्रावयतीति रुद्र; अर्थात्‌ शिव दुःखको दूर 
करनेवाले हैं, इसी लिये “रद्र? कहलाते हैं | पीछेके शेव 
अन्थकारोँमें भी प्रायः सभीने “रुद्र? शब्दकी यही ' व्युत्पत्ति 
की है । ( प्रसद्धवश यहाँ यह कह देना अनुचित न होगा 
कि आपसम्ब-सूत्र' के प्रसिद्ध टीकाकार हरदत्त मिश्र हमारे 
चरित्र-नायकसे भिन्न थे । यद्यपि ये भी शैव ही थे, किन्तु 


* लिङ्ग-रहस्य ॐ 
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हमारे चरित्रनायकके बहुत-से विशिष्ट सिद्धान्त इनको मान्य 
नहीं थे, ऐसा प्रतीत होता है। ) एक सिद्धान्त ऐसा और है 
जो हरदत्त, श्रीकण्ठ और अप्पय्य तीनोंको ही समानरूपसे 
सम्मत है । वह यह है कि श्रीकृष्णने योगबलके द्वारा परमेश्वर 
शिवका ध्यान करके अजुनको विश्वरूप दिखलानेकी शक्ति 
प्राप्त की थी । यहाँ हम एक और वातका उल्लेख करेंगे जो 
पाठकोंको रुचिकर प्रतीत होगी और जो शेव और 
वैष्णवाँके विवादका एक प्रधान विषय रहा है । यह है 
“कप्यासं पुण्डरीकम्‌? का अर्थ । कुछ लोग इसका अर्थ 
करते हैं--कपि ( बन्दर.) के आस ( चूतर )-जैसा रक्तवर्ण 
कमळ, और दूसरे लोग उसका अर्थ करते हें--सूर्की 


रदिमयोंद्वारा विकास-प्रासत कमल । यह दूसरा अर्थ जो अधिक 
युक्तिसङ्गत प्रतीत होता है आचार्य रामानुजका किया हुआ 
बतलाया जाता है; किन्तु यदि हरदत्त रामानुजसे अवस्थामै 
बड़े थे, जैसा कि हमारा विश्वास है, तो यह श्रेय किसी शेव 
अ्रन्थकारको ही मिळना चाहिये । हरदत्तक्रे उक्त ग्रन्थपर 
शिवलिङ्गभूपक्कत एक टीका भी है, जिसे कुछ लोग भूळसे 
हरदत्तकृत मानते हैं । टीकाकार वास्तवमें “कोण्डुवी ड रेड्डी? 
यंदाके एक राजा थे जो सम्भवतः इस्वी सनकी पन्द्रहवी 
शताब्दीमै विद्यमान थे । जिन लोगोंकी शिवाद्दैत-सिद्धान्तमें 
कुछ रुचि है उनके लिये इस ग्रन्थका टीकासहित अध्ययन 
करना प्रयोजनीय सिद्ध होगा |# 


न रीस 
लिङ्ग-रहस्य 


(लेखक--पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज, एम० ५०, प्रिंसिपल गवनेमेण्ट संस्कृत-कालेज, काझी ) 


जिज्ञासु-पाश्चात्य पण्डित तथा पाश्चात्य विचारोंसे 
प्रभावित आजकलके कोई-कोई नवशिक्षित भारत-सन्तान 
भारतवर्षीय उपासनाकी बात चलनेपर कहते हैं कि यद्यपि 
दर्शन और धर्मतत्त्वके सम्बन्धमें भारतवर्षमै ऐसे गम्भीर 
तत्त्वोंका आविष्कार हुआ था जो समस्त जगत्के लिये 
विस्मयजनक हैं, परन्तु उपासनाके सम्बन्धमे सब समय 
येसी प्रशंसा नहीं की जा सकती । वे कहते हैं. कि लिज्ञ- 
उपासना भारतवर्षका एक कलङ्क है। उनके विचारसे 
वर्तमान सभ्य युगमें इसप्रकारकी अछील और असभ्य- 
कालोचित आदिम उपासनाका प्रचलित रहना उचित नहीं 
हे । उनकी इस आलोचनापर धीरतापूर्यक विचार करमेसे 
लिङ्गोपासनाक्रे सम्बन्धमें स्वभावतः हृदयमें कुछःकुछ संशय 
उत्पन्न होता है। हम वाल्यकालसे ही लिङ्गरूप शिवकी 
उपासना देखते आ रहे हैं, इसी संस्कारकी दृढ़तासे इसकी 
अश्छीळता हमारे मनको येसी अश्लील नहीं लगती । परन्तु 
पूर्वसंस्कारांको त्यागकर विचार करमेसे ज्ञात होता है कि 
विदेशीय समालोचक स्वाभाविक प्रेरणावश ही इसप्रकारकी 
उपासनाकी निन्दा करते हैं | इस विषयमें में आपसे कुछ 


पूछना चाहता हूँ | यदि कृपाकर आप लिङ्ग-रहस्यकी यथा- 
सम्भव संक्षेपमें व्याख्या करें तो में आपका अत्यन्त कृतज्ञ 
होऊँगा । सम्भवतः आपकी व्याख्यासे मेरे सब संशय दूर 
हो जायँगे । यदि कोई नया संशय उठेगा तो उसे स्पष्ट कर 
उसकी भी मीमांसा करा सकू गा । 


वक्ता-तुम्हारे संशयको मिटानेके लिये मैं अवश्य ही 
तुमसे यथाशक्ति कुछ कहूँगा । परन्तु कहनेके पूर्व मैं दो- 
एक बातें तुमसे पूछ लेना चाहता हूँ । तुमने तो प्राचीन 
इतिहासकी आलोचना की है; क्या तुम नहीं जानते कि 
प्रथिवीकी अधिकांश अति प्राचीन सभ्य जातियोँमें लिङ्ग 
उपासना किसी-न-किसी रूपमें प्रचलित थी १ भारतवर्षम भी 
प्राग्‌-ऐतिहासिक युगसे लिङ्ग-उपासना प्रचलित है । “मोहन 
जो-दड़ो में प्राप्त प्राचीन निदर्दानोंका अवलोकन करमेसे स्पष्ट- 
खूपसे ज्ञात होता है कि उस समय भी लोग टीक आजकलके 
समान ही विशेष आकारके शिव-लिङ्गकी पूजा करते थे । 
जो उपासना या साधना एक समय जगद्व्यापक थी तथा 
परवर्ती युगमें भी भारतवष में जो भगवत्कल्प श्रीशङ्कराचारयं 
प्रभृति असंख्य ज्ञानी और योगैश्वर्यसम्पन्न मनीषियोंके 


* हरदत्तके सिद्ध।न्तोंके विषयमे जो लोग अधिक जानना चाहते हों उन्हें लेखकके '1४2१vaita of Srikantha’ 
नामक अंग्रेजीके अन्धको पढ़ना चाहिये । कंसपुरके सम्बन्धमें 'अझीश्वरक्षेत्र-पुराण' नामक एक स्थल-पुराण है जो आजकल 
दुष्प्राप्य है । तिन्नेवलीकी शेव-सिद्धान्त-सोसाइटीके द्वारा आचार्य इरदत्तकी एक संक्षिप्त जीवनी भो तामिळ-भाषामें छपी है । 


“लेखक 


४५३ 


द्वारा अनुष्ठित होती आ रही है, वह अज्ञजनोचित उपहास- 
वचनोंका विषय होनेयोग्य कदापि नहीं है । बिना तीव्र 
साघनाके किसी भी तत्वका सम्यक्‌ रूपसे ज्ञान होना सम्भव 
नहीं है। किन्तु इसीलिये उसकी निन्दा करने लगना 
धृष्टताके सिवा और क्या हो सकता है £ 


जिजञासु-मैंने जिज्ञासुभावसे ही आपसे प्रश्न किया है, निन्दा- 
के उद्देश्यसे नहीं । लिङ्गोपासनाके मूलमें जो एक अश्छील भाव 
है, उसे क्या-आप अस्वीकार करना चाहते हैं ! और यदि 
न कर सकते हों तो फिर सभ्य समाजमें इसका किसप्रकार 
समर्थन किया जा सकता दै! 


वक्ता-वत्स ! शील और अश्ठीलका विचार नव्य रुचि- 
सम्पन्न युवकोंकी विकृत दृष्टिके निर्णयके अनुसार नहीं हो 
सकता । व्यक्तिगत संस्कार तथा सामाजिक मनोमावाँसे 
संवेष्टित प्रकृतिके अनुसार आपेश्षिकरूपसे 'छीड़ और 
अश्ठीलका निर्धारण हो सकता है। नग्नकाय पवित्र-चित्त 
छोटेसे शिझुकी दृष्टिमें संसारमै कहीं कुछ भी अश्लील नहीं 
देखा जाता है । यही बात झञानसम्पन्न परमहंसकी दृष्टिमें 
भी समझनी चाहिये । अन्यत्र जिसका जिसप्रकारका संस्कार 
होता है, वस्तुसत्ता उसके निकट उसी प्रकार प्रतिभात 
हुआ करती है । भगवानकी सष्टिम अपवित्र कहलानेवाली 
कोई भी वस्तु नहीं है। परन्तु कट्पित-हृदय द्रष्टा अपने 
अन्दरकी कालिमाका आरोपण कर वस्तुविशेषको अपवित्र 
समझ लेता है । शुद्ध चित्तसे जिस ओर देखो, उसी ओर 
सत्यकी उज्ज्वल मूर्ति देखकर आनन्द प्रात कर सकते हो । 
फिर किसी भी स्थानमें सङ्कोचका कारण नहीं प्रतीत 
होगा । देखो, लिङ्ग और योनि-ये दो ही सृष्टिके मूल- 
रहस्य हैं । पुरुष और स्त्रीके पारस्परिक संयोगके बिना सृष्टि 
प्रभृति कार्य सम्पन्न नहीँ हो सकते । शिव और शक्ति 
ईश्वर और माया, पुरुष और प्रकति--प्रस्थानभेदसे चाहे 
जिस' नामको लिया जाय- सर्वत्र ही दो मूल-शक्तियोंके 
पारस्परिक संघर्षसे सृष्टि प्रभ्तति कार्य सम्पन्न होते हैं। 

जिज्ञासु-यह जो दो शक्तियोंकी बात आपने कही, क्या 


ये ही वास्तबिक मूल-शक्तिया हैं अथवा इनके पीछे कोई 
अद्वितीय शक्ति और मी है! 


वक्ता--जबतक द्वैत जगत्‌का अतिक्रमण नहीं कियां 
जाता तबतक इन दो शक्तियोंको ही मूलशक्ति मानना 
पड़ता है । कार्यक्षेत्रमै भी मूलतः यही प्रतीत होता है और 


# भव भवानीसहितं नमामि # 


युक्तिसे भी यही बात सिद्ध होती है । ईरानी, यहूदी तथा 
अन्य किसी भी प्राचीन धर्ममें यही मौलिक द्वैत खीकृत 
हुआ है । परन्तु याद रखना कि वस्तुतः इस द्वेतके मूलमें 
निस्य अनुस्यूत-भावसे अद्वेत-सत्ता ही है । सृष्टिके प्रारम्भमें 
यद्यपि प्रकृति और पुरुष दोनों प्रथक्रूपमें उपलब्ध होते 
हैं, तथापि यह जान लेना चाहिये कि सृष्टिकी आदिभूत 
बीजायस्थामें ये दोनों ही शक्तियाँ अभिन्नरूपमें ही 
विराजमान रहती हें । इसे चाहे ईश्वर कहो या महाशक्ति, 
उसमें कुछ अन्तर नहीँ पड़ता । उस अवस्थामे एक ओर 
जेसे प्रकृति और पुरुष परस्पर भेदरहित और एकाकार हैं, 
वैसे ही दूसरी ओर वह अद्वेत ईश्वर-सत्ता भी निरञ्जन 
निष्कलसत्ताके साथ एकीभूत है। यह अव्यक्त अवस्था 
है, इसको एक ओर सृष्टिका बीज कहा जानेपर भी दूसरी 
ओर यह नित्य सृष्टिसे अतीत, प्रपञ्चहीन, शान्त और 
निःस्पन्द झिवभावमात्र है । इसीकी स्वतन्त्रताके उन्मेषवश 
इस अक्षोभ्य चित्‌-सत्ताके ऊपर वाक्‌ और अर्थके समान 
नित्य-सम्प्रक्त, परन्तु भेदयुक्त, पुरुष और प्रक़्तिरूप तत्त्व 
द्वयका आविर्भाव होता है । ये पुरुष और प्रकृति एक होते 
हुए भी भिन्न हैं और भिन्न होते हुए भी एक हैं, क्योंकि 
इनमेंसे एकको छोड़कर दूसरा अपनी सत्ताका संरक्षण नहीं 
कर सकता | पारमार्थिक दृष्टिसे वह अव्यक्त अवस्था 
न होनेपर भी सांसारिक हृष्टिसे' सृष्टिकी अभिव्यक्ति न 
दोनेके कारण इसको एक प्रकारसे अव्यक्त कहा जा सकता 
है। झान्नक़े मतसे यह अलिङ्ग अवस्था है। किन्तु 
पारमार्थिक दृष्टिसे निष्कल अवस्था अलिङ्ग है; अतः इसको 
महालिङ्ग-अवस्था कहा जा सकता है | लिङ्ग और अलिङ्ग 
इन दो शाब्दोंका तात्पर्यं आपेक्षिकभावसे ही समझना 
पड़ेगा । परिचायक चिहृको 'लिङ्ग? कहते हैं | जिसकी 
अभिव्यक्ति नहीं है, उसका कोई भी निदर्शन नहीं दिखलाया 
जा सकता । किन्तु इस अव्यक्त सत्तासे जो तेजोमय और 
ज्योतिर्मय तत्व आविर्भूत होता है वह स्वयं आविर्भूत होता 
हे, इसलिये उसे स्वयम्भू कहा जाता है । यही अव्यक्त: 
अवस्थाका परिचायक है। इसीलिये यह लिङ्ग-पदवाच्य है। 


जिज्ञासु-आपने जो खयम्भूरूप लिङ्गका परिचय 
दिया, उसे सुनकर मुझे तृप्ति हुई। इस लिङ्गके अतीत 
अलिङ्ग-अवस्थाके सम्बन्धमें अभी मुझे कुछ भी पूछना 
नहीं है । मेरा कहना यही है कि लिङ्ग और योनि परस्पर 
संश्छिष्ट होकर सांसारिक कार्योका सम्पादन करते हैं। उसका 


& लिङ्ग-रहस्य & 


एकांश यह लिङ्गतच्व है; किन्तु द्वितीय अंश-या योनितत्त्व- 
की कुछ घारणा न होनेसे लिङ्ग-रहस्य सम्यकृप्रकारसे नहीं 
जाना जा सकता है। अतः मेरी प्रार्थना है कि प्रसङ्गतः 
संक्षेपमें योनिरहस्यके सम्त्रन्धमँ भी दो-चार बातें बतलाइये, 
जिससे प्रस्तावित विषयको मैं अच्छी तरह समझ सकू । 

वक्ता-तुम्हारा प्रश्न बहुत ही उचित है। योनितरवकी 
धारणा न होनेसे लिङ्ग-रहस्यका सम्यक्‌ ज्ञान नहीं हो 
सकता । यद्यपि यह विषय अत्यन्त जटिल है एवं सिया 
अन्तःप्रविष्ट साधकके दूसरेके लिये नितान्त दुर्वोध्य है, 
तथापि आलोचनाका विषय होनेके कारण संक्षेपमें दो-चार 
बातें कह देना आवश्यक समझता हूँ । 

जिसप्रकार आधार और आधेय परस्पर सम्बन्धविशिष्ट 
हैं, उसी प्रकार एक प्रकारसे लिङ्ग एयं योनिको भी 
समझना चाहिये। परन्तु ध्यान रहे कि यह साह्श्य 
सर्वाज्ञीण नहीं है । जब आद्याशक्ति या श्रीमगवान्‌ परम 
साम्यावस्थामें रहते हैं, उस समय उनमें लिङ्ग या योनि 
किसी प्रकारके भी द्वेत-भावकी कल्पना सम्भव नहीं है। 
परन्तु जहाँ अनादि द्वेतभाव प्रकाशित है, वहाँ एकके बिना 
दूसरेकी उपलब्धि नहीं की जा सकती । ततन्त्रशात्रमे 
योनिको त्रिकोणरूपसे एवं लिङ्गको उसके केन्द्रस्वरूप या 
मध्यविन्दुरूप बतलाया गया है। सृष्टिकी अतीत अवस्थामें 
जहाँ स्वंशक्ति नित्य प्रकाशमान अथवा नित्य अवगुण्ठित 
है, वहाँ बिन्दु, मण्डल और विन्दुसे मण्डलपर्यन्त निःसुत 
किरणधारा--ये तीनों ही अभिन्नरूपसे प्रकाशित होती हैं । 
इस अभेदात्मक सत्तामें मण्डलको योनिके एवं बिन्दुको 
लिङ्गके पूर्वरूप होनेकी कल्पना की जा सकती है । 
परन्तु सृष्टिकी आदिम अवस्थाके समय--यद्यपि यह आदिम 
अवस्था भी अनादि कालसे ही वर्तमान 'हे--विन्डु एवं 
उसके आवरण--इन दोनोंमे एक भेदाभास जाग उठता है। 
इसके फलस्वरूप जो आवरणरूप मण्डल बिन्दुके साथ 
अभिन्नरूपसे वर्तमान था, बह भेद-सृष्टिसे पहले त्रिरेखाङ्कित 
त्रिकोणसमन्वित क्षेत्ररूपसे प्रकट होता है । यद्यपि बिन्दुसे 
अनन्त किरणमालाएँ विकीणे होती हैं, तथापि सङ्कुचित 
अवस्थाके समय सृष्टिके आरम्भकालमें तीन किरणं ही 
प्रधानतः ग्रहण करनेयोग्य हें | ये तीनों रश्मियाँ सरल 
रेखाओंके रूपमै परस्पर समान दूरीपर रहकर तीन ओर 
बढ़ती हैं । महाद्चन्यके वक्षःस्थलपर यह विकिरण-छीला 
सम्पन्न होती हे, इसलिये यह सर्वत्र समानभावसे ही होती 
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है। क्‍योंकि उस समय आकर्षण या विकर्षण करनेकी 
कोई भी शक्ति वर्तमान नहीं है । इसलिये ये तीनों रेखाएँ 
परस्पर समभावापन्न ही होती हैं । एक ही मूलस्थानसे 
निर्गत होनेके कारण जब ये तीनों रेखाएँ प्राथमिक गतिके 
निरोधके समय स्थिरता प्राप्त करती हैं, तब इनके अग्रभाग 
परस्पर मिलनेके लिये पुनः गतिविशिष्ट हो जाते हें, 
फलत; तीन बाह्य रेखाओका विकास होता है एवं एक 
समबाहु और समकोण त्रिभुजका आविर्भाव होता है। 
उस समय ये तीन बाह्य रेखाएँ ही केन्द्रखरूप बिन्दुका 
आवरण मानी जाती हैं। कहना नहीं होगा कि यही 
प्रथम आवरण है । कम-से-कम बिना तीन सरळ रेखाओंके 
किसी भी वस्तुका वेष्टन नहीं किया जा सकता । तन्त्रशास्त्रमें 
इसी त्रिकोण या त्रिभुजको “मूल त्रिकोण” कहा गया है। 
बिन्दुके स्पन्दनके तारतम्यके कारण इस त्रिकोणके रूप भी 
भिन्न-भिन्न प्रकारके हो सकते हैं, क्योकि बाहु या कोणका 
परस्पर असंख्य प्रकारका वेषम्य संघटित हो सकता है। 
किन्तु मूल त्रिकोण साम्यभावापन्न होनेसे सर्वदा एक ही 
प्रकारका रहता है । यह मूळ त्रिकोण ही विश्वकी उत्पत्तिका 
कारण महायोनिस्वरूप है । जत्र इसका मध्यवर्ती बिन्दु 
विक्षुब्ध होकर ऊर्ध्यंगतिशील ज्योतिर्मय रेखाके रूपमें 
परिणत होता है तब इसको उज्ज्वल प्रकाशपुज्ञके स्तम्भरूपमें 
प्रत्यक्ष देखा जा सकत।'है । कहना नहीं होगा कि यही 
वह पूर्ववणित स्वयम्भू नामक ज्योतिर्लिङ्ग दै । अन्तईष्टि 
खुळ जानेपर भीतर और बाहर सभी जगह यह लीला 
प्रत्यक्ष दिखलायी पड़ती है । बाइबिल और अन्यान्य 
घर्म-प्रन्थोमें जिस अझ्नि-स्तम्भ ( 0111817 ०६ 70) का 
वर्णन मिळता है, वह भी इस लिङ्ग-ज्योतिके अतिरिक्त और 
कुछ नहीं है । 

जिज्ञासु-आपने जिसप्रकार वर्णन किया, उससे तो यही 
समझमें आता है कि योनिसे ही लिङ्गका विकास होता है। 
क्या यह आंशिक सत्य नहीं है ? 

वक्ता-तुम्हारी धारणा निर्मूल नहीं है; परन्तु अभीतक 
लिङ्ग और योनिके पारस्परिक सम्बन्धको तुम भलीभाँति 
हृदयङ्गम नहीं कर सके हो । इसीलिये सूक्ष्म तत्त्वकों अब 
भी तुम ग्रहण नहीं कर पाते हो । तुम्हारे सरलतापूर्यक 
समझनेके लिये मैं विषयको और भी कुछ स्पष्ट करनेकी 
चेष्टा करता हूँ । देखो, मैंने जिस योनिके सम्बन्धमें तुमसे 
कहा है, उसके मूलतः एक होनेपर भी द्वेत-जगत्‌में उसे 
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द्विविध जानना चाहिये । एक त्रह्मयोनि ओर दूसरी मातृ- 
योनि । इसीलिये त्रिकोण भी ऊर्ध्वमुख और अधोमुख-भेदसे 
दो प्रकारका है । दोनोंके दी केन्द्रस्थल्मे बिन्दु वर्तमान है । 
बिन्दु विश्वव्ध होकर जत रेखारूपमें गतिशील होता है, 
तब वह भी ऊर्ध्व और अधोभेदसे दो प्रकारका हों जाता 
है। इनमें एकका नाम ऊर्ध्वलिङ्ग और दूसरेका नाम 
अघोलिङ्ग है । साधारण अवस्थामें जगत्के यावतीय जीव- 
जन्तु अधोलिङ्गविशिष्ट ही हैं, परन्तु साधनाके द्वारा 
कुण्डलिनी शक्तिके प्रबुद्ध होनेपर ये ऊर्ध्यल्ज्ञके रूपमें 
आ सकते हैं । 
देखो, विन्दु जब विसर्गके रूपमै परिणत होता है अर्थात्‌ 
जब द्वैतजगत्‌का मूळभूत द्वन्द्व आविर्भूत होता है तत्र एक बिन्दु 
ऊपर एवं दूसरा नीचे गिर जाता है। इन दोनों बिन्दुऔं- 
की संयोजक रेखा ही अक्षरेखा या ब्रह्मसूत्र है । ऊपरका 
बिन्दु एक त्रिकोणका मध्यविन्दु है, इसी प्रकार नीचेका 
बिन्दु भी एक दूसरे त्रिकोणका मध्यविन्दु है । जब ऊर्ध्व 
त्रिकोण एवं तन्मध्यस्थ विन्दु विश्वुव्ध होता है तब उस 
विन्दुसे अधोमुखी ( नीचेकी ओर ) शक्ति-घारा निकलती 
है। यही सटि-अवस्थाकी सूचना है | इसी प्रकार जत्र 
अधःस्थित बिन्दु और त्रिकोण विक्षुब्ध होता है तव उस 
विन्दुसे ऊर्ध्यमुखी शक्ति-धारा निःसृत होती है । यह संहार- 
की अवस्था है । जो शक्ति-धारा सृष्टिके समय ऊर्ध्वविन्डुसे 
नीचेकी ओर उतर जाती है, एक त्रिकोण क्षेत्ररूपसे उसे 
अपने वक्षःस्थलपर धारण कर लेता है । इसीके फलस्वरूप 
प्राकृतिक देह निर्मित होते हैं एयं अज्ञानमय प्रपञ्चका 
आविर्भाव होता है । दूसरी ओर, जब अधोविन्डु ऊर्ध्वलिङ्ग 
अवस्थाको प्राप्त होकर अर्थ्यमुखी शक्तिका सञ्चार करता है, 
तव दूसरा त्रिकोण क्षेत्रखरूप होकर उसको त्रीजरूपसे 
धारण करता है | इसीके फलस्वरूप अप्राकृतिक या दिव्य 
प्रपञ्चका आविर्भाव होता हे । देवताका देह-निर्माण या 
साधकको दिव्यभावकी प्राति इसीसे हुआ करती है । दिव्य 
सृष्टिके मूलमें पाकृत सृष्टिके संहारकी आवश्यकता है एबं 
प्राकृत सृष्टिके मूलमे दिव्य सृष्टिका तिरोमाव आवश्यक है । 
अतएव सृष्टि और संहार--ये दोनों ही क्रियाएँ परस्पर 
अनुस्यूत हो रही हैं और दोनोंके ही मूलमें लिङ्ग एवं 
योनिका परस्पर संयोग विद्यमान है । 
तस्त्रश्ञात्रमें जिस मध्यविन्ढुविरिष्ट षट्कोणका वर्णन 
मिळता है उसे इस ऊर्ध्वमुख और अधोमुख त्रिकोणके 


परस्पर संयोगसे ही उत्पन्न समझना चाहिये । मध्यविन्दु 
दोनों त्रिकॉणौके लिये ही समान है । यह पट्कोण ही झिव- 
शक्तिका मिलित रूप है । हिन्दू, बौद्ध ओर जेन-सभी 
सम्प्रदायोंकें' उपासकगण किसी-न-किसी रूपमै इसको 
स्वीकार कर चुके हैं । 

देखो, मैंने यहाँ जिस योनि और लिङ्गकी वात कही 
है, वेदिक साधनामें इसीने यज्ञकृण्ड ओर यज्ञामिका स्थान 
प्राप्त किया है । आचायाँने अनेकों जगह यह स्पष्ट निर्देश किया 
है कि कुण्ड ही प्रकृति या योनि है एवं अग्नि ही रुद्र या 
शिवज्योति है । देहतत्त्वविद्‌ योगियोंद्रारा वर्णित आधार- 
चक्र भी यह कुण्ड या योनिस्वरूप ही है | तन्मध्यस्थ ज्योति 
जत्र. प्रकाशित होकर ब्रहम-मार्गपर सञ्चार करती है, तब 
उसीको 'लिङ्ग कहते हैँ । 

जिज्ञासु-लिङ्ग कितने प्रकास्के हैं और योनि कितने 
प्रकारकी है १ एवं उनके मौलिक भेद क्या-क्या हैं ? 

वक्ता-लिज्ञ एक होते हुए भी योनि या आधारमेदसे 
असंख्य रूपोंमें आविष्कृत होता है । खयम्भूलिङ्ग, बाणलिज्ञ, 
इतरलिङ्ग प्रभ्रति सारे भेद केवल एक ही लिङ्गके विभिन्न प्रकार- 
के विकास हैं। उसी प्रकार यह भी सत्य है कि मूल योनि भी 
एक ही है, पर लिङ्गकी विचित्रताके कारण वह भी खण्ड- 
खण्ड योनियोंके रूपमें आविर्भूत होती दै । शाज्रोंमें चौरासी 
लाख योनियोंका जो वर्णन तुमने पढ़ा है उसका यही एक- 
मात्र कारण है । अतएव एक दृश्सि लिङ्ग भी एक है और 
योनि भी एक ही है, परन्तु दूसरी दृष्टिसे देखनेपर दोनों- 
हीका वैचित्र्य अनन्त प्रकारका है । जीव-देहमें जिन मूला- 
धारादि घटसंख्यक आधार-कमलोंका वर्णन आता है, वह भी 
वस्तुतः योनिका ही प्रकार-भेदमात्र है। सर्वत्र ही बिन्दुरूपमें 
लिङ्ग अनुस्यूत है । इसकी अतीत अवस्थामें विन्दु निराधार 
होकर अव्यक्त हो जाता है, लिङ्गका अलिङ्गमै पर्यवसान 
हो जाता है एवं द्वेतमाव शान्त होकर अद्वैतमाव 
आविर्भूत हो जाता है उस समय लिङ्ग और योनिमें 
किसी प्रकारके पार्थम्यका अनुभव नहीं किया जा सकता | 
यही निरालम्ब या निर्विकार-अवस्था है। वेदान्त-सूज्कारने 
कहा है--“योनेः शारीरम्‌? । यह बिल्कुल सच है, क्योंकि 
लिङ्ग-ज्योति योनिमें प्रविष्ट होकर यदि पुनरुत्थित न हो तो 
किसी प्रकार देहका निर्माण-कार्य सम्पन्न नहीं हो सकता । 
हम जो भिन्नःभिन्न इन्द्रियोंके सहयोगसे दशन-श्रवणादि 
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भिन्न-भिन्न कार्य सम्पादन करते हैं, यह भी सृष्टि-कार्यका ही 
एक अङ्ग है । अतः इसके मूलमें भी लिङ्ग-योनिका सम्बन्ध 
वर्तमान है, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं है। इसलिये 
जगतूके : खरूपका भलीभाँति विश्लेषण करनेपर यह लिङ्ग 
और योनितत्त्व क्षद्रतम परमाणुके गठनसे लेकर बृहत्तम 
ब्रह्माण्डके संस्थानतक सर्वत्र दिखलायी पड़ेगा । पश्यन्ती, 
मध्यमा और वैखरी--ये तीन प्रकारके शब्द ही त्रिकोणकी 
तीन रेखाओंके रूपमै कल्पित हैं । इन्हींका दूसरा नाम 
इच्छाशक्ति, शानशक्ति और क्रियाशक्ति है अथवा निम्न- 
स्तरमै सत्त्व, रज और तम है। मध्यस्थ बिन्दु परा-वाक्‌ या 
शब्दकी तुरीय-अवस्थाका. निदर्शन है। अतः बिन्दुयुक्त 
त्रिकोण मायासहित ईश्वर अथवा शक्तियुक्त शिवका ही 
नामान्तर दै । यही सम्मिलितरूपसे चतुर्विध वाक्‌-तस्वकी 
समष्टि है अर्थात्‌ शब्द-ब्रहाखरूप है। इसपर यथार्थ 
अधिकार होनेसे शब्दातीत) वेदके अगोचर, अप्रमेय, 
निष्कल और निरञ्जन, तस्वातीत सत्ताका साक्षात्कार होता है। 
जिसको “कार या प्रणव कहा जाता है, वह अर्द्धमात्रा- 
युक्त इस त्रिकोणका ही नामान्तर है। यही योगशाज्जकी 
कुण्डलिनी या शब्दमाठका है । इस त्रिकोणात्मक योनिकी 
तीनों रेखाएँ जब एक सरल समरेखाम परिणत होंगी, जव 


यह रेखा अर्थमात्रामे पर्यवसित हो जायगी और जब अर्ध- 


मात्रा बिन्दुमे विलीन होकर अव्यक्त हो जायगी तब 


मध्यस्थ बिन्दु आवरणमुक्त होकर बिन्दुभावसे अतीत, 
सर्यविकल्परहित अद्वेत-सत्तामे विलीन हो जायगा । 

लिङ्ग-रहस्यके सम्बन्धमें मैंने अभी संक्षेपसे तुमको 
दो-चार बातें बतलायी हैं। इस समय इसकी विस्तृत 
आलोचना सम्भव नहीं है, परन्तु यह तुम निश्चय समझो कि 
गौरीपीठपर शिवलिङ्ग-उपासनामें अश्लीलता रत्तीमात्र भी 
नहीं है । इसके असली तत्त्वसे अनभिज्ञ लोग ही इसप्रकार 
अश्ठीलताकी कल्पना कर दिलगी उड़ाया करते हैं । मैंने 
जो कुछ कहा है, उससे लिङ्गके तत्त्वका बहुत थोड़ा-सा 
विवेचन हुआ है। यह लिङ्गोपासना स्थूळ जगत्‌मे किसप्रकार 
एबं किन-किन प्राकृतिक नियमोंसे चली, इस विषयकी 
आलोचना यहाँ नहीं की गयी है । रिङ्गोपासनामे 
मृत्तिका, सुवर्णे एवं रजतादि धातु प्रभृति उपादानोंके भेदमें 
क्या रहस्य है और इसकी अन्यान्य आनुषङ्गिक 
क्रियाओंका क्या रहस्य है, एवं दैव-जगत्मे विष्णु 
प्रति देवताओंकी अपेक्षा शिव-तत्त्वसे इसका अधिकतर 
घनिष्ट सम्बन्ध क्यों है--ये सब बातें इस लेखमें नहीं 
उठायी गयी हें । रिङ्ग-रहस्य यथार्थरूपसे बुद्धिगोचर 
होनेपर र य सब स्थूलविषय और भी सहज ही समझमे 
आ सकेंगे, इसमें कोई सन्देह नहीं है । 


— CB 
शिवजीकी सर्वोत्तमता 


( लख़क--पुराणएल्ल पं० श्रीदृषभलिङ्गजी शास्त्र, आस्थानविद्वान्‌, श्रीरम्भापुरी-वी रास हासन ) 


दिवः सर्वोत्तमो यत्र सिद्धान्तो वीरशैवकः । 
( पारमेश्वरागम ) 
सर्वस्मादधिकं ब्रूयाद्‌ भगवन्तमुमापतिम्‌ । 
( भादित्यपुराण ) 
म्त्येळीकके मानवाँका-सा तारतम्य खर्गलोकके 
देवताओंमें भी है। ऐसा प्रतीत होता है कि पार्थिव यकी 
सीमाकी जैसे सार्वभौमपदम समाति हो जाती है वसे ही 
देवत्वकी सीमा देवताओके सावभौम, देवाधिदेव महादेवमे 
पर्यवसित होती है, क्योंकि मुक्तिरूप सर्वोत्कृष्ट पुरुषाथेको 
देनेबाला ही देवताओंमें सार्वभौम हो सकता है । शिवजीके 
मुक्तिप्रदाता होनेके विषयमे अनन्त प्रमाण हैं, जिनमेंसे 
कुछ नीचे दिये जाते हैं । श्रुति भगवती कहती हैं-- 
ज्ञास्वा शिवं शान्तिमत्यन्तमेति । 
ईशं ज्ञाष्वा अस्ता भवन्ति। 


शिव एको ध्येयः शिवङ्करः सवमन्यत्‌ परित्यज्य । 
यदा चर्मेवदाकारं वेष्टयिष्यन्ति मानवा: । 
तदा शिवसविज्ञास्वा दुःखस्यान्तो भविष्यति ॥ 
क्रमेणेव महादेवं मोचकं परमेश्वरम्‌ । 
आसुयादप्रमादेन सुसुक्षुरिति वै कृतिः॥ 
ब्रह्मगीतामें भी स्वयं ब्रह्माजीके वाक्‍य हें 

प्रसा दादेच रुद्रस्य शिवायाश्च तयैव च | 
परमाद्वतविज्ञानं विष्णोः साक्षान्ममापि च ॥ 
अदाने च तथा दाने न स्वतन्त्र सहाहरिः | 
तथैवाहं सुरश्रेष्ठ सस्यभेव मयोदितम्‌ ॥ 
स्वतन्त्रः शिव एवायं स हि संसारमोचकः | 
विष्णुभक्त्या च मद्गकध्या नास्ति नास्ति परा गति: | 
शर्भुअक्स्यैच सर्वेषां सत्यमेव सयोदितम्‌ ॥ 

=इत्यादि 


भक्त सत्यसन्धक्रे प्रति विष्णुका उपदेश भी इसी 
बातको पुष्ट करता है-- 
नाहं संसारसझानां साक्षात्संसारमोचकः । 
ब्रह्मादिदेवताः सर्वे नहि. संसारमोचकाः ॥ 
सवंसुक्त॑ समासेन मम भक्तस्य तेऽनघ । 
सवंमन्यं परित्यज्य शिवं साम्बं सदा भज॥ 
इसी उपदेशका अनुसरण कर सत्यसन्धने सबको छोड़- 
कर शिवकी शरण ली और मुक्त हों गया, इस बातका 
प्रमाण मुक्तिखण्डमें देखनेको मिलता है-- 
परित्यक्‍्त्वाडखिलान्‌ देवानाश्रितो$भवदीइवरम्‌ । 
ईश्वरस्य प्रसादेन सस्यसन्धो महाद्विजः ॥ 
ज्ञानं वेदान्तजं लब्ध्वा ` विसुक्तो अवबन्धनात्‌ । 
मुब-पहादादि महान्‌ वैष्णव भी शिव-पूजाके प्रभावसे 
ही मुक्त हुए। इसमें काशीके भ्रुवेश्वर”, 'प्रह्मदेश्व? आदि 
शिवलिङ्ग ही प्रमाणभूत हैं । इन सत्र प्रमाणोंसे शिवजीका 
मुक्तिप्रदत्व और देवताओंमें सार्बभौमत्व सिद्ध होता है । 
कुछ लोग “अयं परः स्वयं नेति संरम्भाभिनिवेडिनः? 
के अनुसार यह कहते हैं कि 'देवताओंके सम्बन्धमे अमुक 
छोटा है और अमुक बड़ा--इसप्रकारका वाद-विवाद करना 
शृष्टतामात्र है, त्रिमूतियोंमें तारतम्यकी कल्पना नहीं करनी 
चाहिये, इत्यादि । उपर्युक्त सिद्धान्त भी वेदविरुद्ध होनेके 
कारण मान्य नहीँ हो सकता; क्योंकि यजुवेंदमे कहद है-- 
सोमः पचते जनिता मतीनां जनिता दिवो जनिता 
शिव्या जनिताऽम्ेजेनितेन्द्रस्य जनिताऽथ विष्णोः । 
इसी प्रकार लेङ्गघोपनिषद्में आता दै 
धरा च वह्निः सूर्यश्च चञ्रपाणिः शचीपतिः । 
विष्णुर्नारायणः श्रीमान्‌ सवै सोममयञ्जगत्‌ ॥ 
दूसरे उपनिषदोमें भी आया है-- 
न चास्य कश्चिजनिता न चाधिपः 
न तर्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते । 
उपर्युक्त प्रमाणोंसे सिद्ध होता है कि झिवजीसे बड़ा 
होनेकी तो वात ही क्या, उनके जोड़का भी. कोई नहीं 
है; अतः वही सर्व देवोंमे श्रेष्ठ हैं । शिव-पार्वतीके साथ दूसरे 
देवताओंकी तुलना करना तो एक प्रकारका अन्याय ही है। 
आदित्यपुराणमें इसका स्पष्ट शब्दोंसें निषेध किया गया है- 
विइवेश्वरमुमाकान्तं विइवान्तर्यामिनं शिवम्‌ । 
न ब्रह्माद्यैः समं बूयाच्छक्तिभिश्वापि पावेतीमू ॥ 


७ सबं भवानीसहितं नमाम्रि ७ 


ब्रयाय्दि शिवं सास्वं ब्रह्मविष्ण्वादिभिः सुरे: । 

यः कञ्चिचससाविष्टः कदाचिन्नेव तं स्पृशोत्‌॥ 

सर्वस्मादधिकं ब्रूयाद्‌ भगवन्तमुमापतिम्‌ । 

ठीक है, जगत्के माता-पिता, सर्वान्तयामी पार्वती- 
परमेश्वरकी समता कोन कर सकता है ? उनके साथ दूसरे 
देवताओंकी समानताका प्रतिपादन करनेवालोंको उपयुक्त 
याक्योंमें बहुत कुछ बुरा-मछा कहा गया है । गायत्री- 
महामन्त्रसे भी परमात्मा शिवजीका ही बोध होता है, 
दूसरे किसी देवताका नहीं; अतः सत्र देवताओंमें उत्कृष्ट 
शिवजी ही हैं । 

यः संवेदेवोत्कृष्टो न भवति स गायञ्या बोधितो न 
भवति यथा घटः । 

--इस व्यतिरेकी अनुमानसे भी यद्दी सिद्ध होता है कि 
शिव ही सब देवताओंमें श्रेष्ठ हैं । 

गायत्री-मन्त्रके शिवपरक होनेमें “यदेष रुद्रो भर्गाख्यो 
ब्रह्मवादिनः--यह “मैत्रायणीय उपनिषद्‌? का वाक्य प्रमाण 
है | इसपर यदि कोई यह आपत्ति करे कि- 

भक्तस्नेहाद्‌ भाग्यदानादू भर्जनादू भञ्जनाद्‌ थृतेः । 

आश्राजिधातोब्युस्पच्या'"" ` "`" ** "° | 

--इस वचनके अनुसार यौगिक अर्थके द्वारा भर्ग-शब्दसे 
यहाँ अन्य देवताओंका भी ग्रहण हो सकता है--रूढिके द्वारा 
उसका “दिय? यह अर्थ करना अवसर प्रास नहीं है, तो 
इसके उत्तरें हम कहेंगे. कि “रथकाराधिकरणन्याय” 
से निरुक्त-शास्त्रियांके मतमै योगकी अपेक्षा रूढि अधिक 
बलवान्‌ है, इसलिये यहाँ भर्ग-शाब्दसे अन्य देवताका 
ग्रहण न कर शिवका ही ग्रहण करना चाहिये । “यो वेदादौ 
खरः प्रोक्तः’, “सदाशिवोम्‌? आदि श्रुति-स्म्रति-वाक्याँसे 
प्रणवकी भी शिववाचकता सिद्ध होती है । गायत्री-मन्त्रके 
सम्बन्धम भी यहाँ विस्तृत विवेचन करनेकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है । 

ॐ तस्सवितुर्वरेण्यं भर्गों देवस्य धीमहि थियो यो नः 
प्रचो इयात्‌ । 

इस मन्त्रका अर्थ इसप्रकार करना चाहिये-- 

(यः भर्गः) जो शिव (नः धियः) हमारे चित्तोंको 
( प्रचोदयात्‌) प्रेरित; करता है और जो ( देवस्य सवितुः ) 
प्रकाशमान सूर्यदेवसे भी ( वरेण्यम्‌) श्रेष्ठ है (तत्‌ ) उस 
शिव-तत्त्वंका ( धीमहि) हम ध्यान करें | 


# शिवजीकी सर्वोत्तमता # 


यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि इस मम्त्रमे “यत्‌? 
शब्द तो पुँलिङ्ग है और 'तत्‌? शब्द नपुंसकलिङ्ग है, ऐसी 
दझामें दोनों एक ही अर्थके बोधक कैसे हो सकते हें? 
इसका उत्तर यह है कि “छन्दसि व्यत्ययो बहुलम्‌? इस 
सूत्रके अनुसार वेदमें तत्‌-शब्दका पुँलिङ्गमै भी प्रयोग हो 
सकता है । 'योगयाज्ञवल्क्य' नामक ग्रन्थके निम्नलिखित 
वाक्यसे भी हमारे इस कथनकी पुष्टि होती है-- 
आदित्यान्तगतं ` यञ्च भर्गाख्यं वे मुमुक्षभिः । 
श्वेताश्वतर उपनिषद्मे भी कहा है-- 
यदाऽतमस्तन्न दिवा न रात्रि- 
नैसन्न चासच्छिव एव केवलः । 
तत्‌ सवितुर्वरेण्यं 
प्रज्ञा च तस्मात्‌ प्ररुता पुराणी । 
“चतुर्वेदतात्पर्यसंग्रह? में भी लिखा है-- 
वाच्यः किमस्य सविता सवितुवेरेण्यः 
किं चा भवानिति वितर्कपरं न दोष: । 
भास्त्रम्तमेच विषयीकुरुते न मन्त्रः 
शक्रोति वक्तुमधिदेवतमीश्वर ! स्वाम्‌ ॥ 
तस्मादयं सवयि निरोहति अगंशब्दः 
प्रज्ञाप्रचोदकतया स्वभिधीयसे त्वम्‌ । 


उपयुक्त प्रमाणोंसे शिवजी ही हमारी प्रज्ञा ( बुद्धिके ) 
प्रचोदक ( प्रेरक ) होनेके कारण भर्ग-शब्दयाच्य सिद्ध होते 
हैं । सुतरां यह सिद्ध हुआ कि गायत्री-मन्त्रके अभिमानी 
देवता शिव ही हें । कवि तार्किक-चक्रवर्ती श्रीहरदत्ताचायेने 
दिवजीके उत्कर्षका प्रतिपादन करनेवाली स्वरचित 
पञ्चछोकीमें ठीक ही कहा है-- 


गायञ्या बोधितत्वादपि नमकमुखै राघवस्थापितत्वा- 
च्छौरेः कैलासयात्राक्रममुदिततया$भी ष्टसम्तानदानात्‌। 
नेत्रेन स्वेन साकं दशशतकमलेबिंष्णुना पूजितस्वा- 
त्तस्मे चक्रप्रदानादपि च पशुपतिः सं्वेदेवप्रकृष्ट: ॥१॥ 
“गायत्रीसे बोधित होनेके कारण, श्रीरामचन्द्रके द्वारा 
सेतुबन्धमे ( लिङ्गरूपसे ) स्थापित होनेके कारण, श्रीकृष्ण- 
को उनकी केलास-यात्रासे सन्तुष्ट होकर उनकी इच्छानुसार 
सन्तान देनेसे# तथा सहत्त कमलके द्वारा शिवलिङ्गका पूजन 
अ इसमें भःगवतके निम्नलिखित प्रमाण हें--- 
आराध्य देवदेवेशं शाङ्करं लोकशङ्करम्‌ । 
तपसा तोषयित्वा तं कैलासगिरिवासिनम्‌ ॥ 


तदक्षरं 


करते समय एक: कमलंकी कमी हो जानेके कारण, कमलके 
स्यानमें विष्णुके अपना एक नेत्र निकालकर रख देनेप्र 
उन्हें सुदर्शनचक्र प्रदान करनेसे (इसके लिये हरिस्ते साहं 
कमळदलमाधाय पदयोः? इत्यादि महि्नःस्तोत्रका पद्य 
प्रमाणरूपमें उद्धृत किया जा सकता है) शिवजी ही 
सर्वोत्कृष्ट एवं सर्वदेवताओंके उपास्य हैं ।? 
पञ्चश्लोकीका दूसरा श्ठोक इसप्रकार है-- 
कन्दपध्वंसकस्वाइरलकवलनात्‌ कालगर्वापहस्वाद्‌ 
देतेयावासभूतत्रिषुरविदलनाददक्षयागे जयिस्वात्‌ । 
पार्थाय स्वाद नान्नरहरिविजयान्माधवस्त्रीदारीरे 
शास्तोः सम्पादकस्वादपि च पशुपतिः सवं देवप्रकृष्टः ॥२॥ 
“अभिमानी कामदेवका ध्वंस - करनेसे, देवासुरोंके द्वारा 
समुद्र-मन्थनसे जो त्रिलोकध्यंसकारी महाकालकूट विष 
निकला था उसे देवताओंकी प्रार्थनाके अनुसार पान कर 
जानेसे, मार्कण्डेय और श्वेत नामक मुनियाँको पीडा देनेवाले 
यमराजका मद चूर करनेसे# तारकाक्ष, कमलाक्ष एवं 
वीरविद्युम्माली नामक तीन राक्षसोंके निवास "त्रिपुरो? 
का नाश करनेके कारण (यह कथा सुप्रसिद्ध ही है), मदान्ध 
दक्षप्रजापतिके यज्ञका वीरभद्ररूप धारणकर ध्यंस करनेके 
कारण ( श्रीमदूभागवतमें यह कथा भी प्रसिद्ध है ) । 
अर्जुनको पाझुपतान्ल प्रदान कर देनेसे, नृसिंहरूपधारी 
विष्णुको जीतनेके कारण (इसकी शिवपुराणादिमें विस्तारसे 
कथा आती है) तथा स्त्री (मोहिनी) शरीरघारी विष्णुके गर्भसे 
शास्तु नामक पुत्र उत्पन्न करनेके कारण भगवान्‌ शिव 
सारे देवताओंमे श्रेष्ठ हैं 1 ।? 
अत्र तीसरा शछोक भी सुनिये- 
भूमौ छोकेरनेकेः सततविरचिताराधनस्वादमीचा- 
सष्टेश्वयंप्रदानादशविधवपुषा केशवेनाचिंतस्वात्‌ । 


रुकिमण्यां तनयं लेमे दग्धकामं पुनईरिः । 
बोरं प्रयुन्ननामानं रूपौदायैयुणान्वितम्‌॥ 
# इसके लिये <इवेताख्यान? में निम्नलिखित प्रमाण है-- 
ततः सदाशिवः स्वयं द्विजं निहन्तुमागतं 
निइन्तुमन्तकं स्वयं सरारिराययौ इरः । 
त्वरन्‌ बहिर्गतः पुरः शिवः स्वयं त्रिलोचन- 
खियम्बको$म्बया सहोथ नन्दिना गणेइवरैः ॥ 
ग तदीयतपसा इम्भुदैदौ' तुष्टः किरीटिने । 
दिव्यं पाशुपतं देव्या प्राथितो जगदीइवरः ॥ 
( महाभारत ) 
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हंसक्रो डाङ्गघारिद्ुहिणमुरहरादष्टशीर्षाङ्कि कत्वा- 
ज्न्सध्दंसाद्यभावादपि च पझुपतिः सर्वदेचप्रकृष्टः ॥३॥ 
“इस भूमण्डलमें सव लोगोंसे पूजित दोनेके कारण, 
विष्णुके दशाँ अवतारोंसे पूजा प्राप्त करनेके कारण ( इस 
विषयमै शिवपुराण, लिङ्गपुराण, झिवरहस्य, कूर्मपुराण 
आदिके प्रमाणोंके अतिरिक्त “रामेश्वर”, 'कूमेंश्वर', 'मत्स्येश्रर', 
“सिंहेश्वर? आदि शिवलिङ्ग भी साक्षी हैं ) क्रमशः हंस और 
वराहका रूप घारणकर ब्रह्मा और विष्णुके इनके ज्योतिर्मय 
स्वरूपके ओर-छोरका पता लगानेके लिये प्रदत्त होनेपर भी 
उसका थाह न पा सकनेके कारण# और जनन-मरणादिसे 
रहित होनेके कारण भी शिव ही सर्व देवोंमें श्रेष्ठ हैं |? 
अव जरा चौथा श्ठोक भी सुन लीजित्रे-- 
वाराणस्याञ्च पाराशरिनियमिभुजस्तम्भकत्वात्‌ पुराणा 
प्रध्वंसे केशवेन श्रितवृषवपुषा घारितक्ष्मारथत्वात्‌ । 
स्तोकबहशीर्षासथ्युपकलितगळालङक्रियाभूषितस्वा- 
हातृस्वाउ्ज्ञानसुक्तयोरपि च पशुपतिः सर्वदेवप्रकृष्टः ॥४॥ 
“काशीमें शिवनिन्दा करनेवाले व्यासजीके दोनों 
अजाओंका स्तम्भन करनेसे ( नेमिषारण्यके मुनियाँके सामने 
जत्र व्यासजीने विष्णुके उत्कर्षका बखान किया तो वे लोग 
बोले कि यदि आप इस बातको काशी-विश्वनाथके सामने 
सिद्ध कर दें तो हम मानें | तव उन्होंने काशीमें आकर उसी 
आवेशसे दोनों हाथ उठाकर ज्यों ही “न देवः केदावात्परः? 
ये शब्द कहे, त्यां ही भगवान्‌ शिवकी आज्ञासे नन्दिकेश्ररने 
उनके हाथोंका उसी रूपमें स्तम्भन कर दिया । तब विष्णुने स्वयं 
व्यासजीको बताया कि “दिव ही सारे देवताओंमें सार्वभौम 
हैं । तुमने उनकी अवज्ञा कर बड़ा अपराध किया । अब 
उनकी स्तुति कर उन्हें प्रसन्न करो |” यह सुनकर व्यासजीने--- 
एको रुद्रो न द्वितीयो यतस्तद्‌ ब्रह्मं चैकं नेह 
नानास्ति किञ्चित्‌ । यद्यस्त्यन्यः कोऽपि वा कुत्रचिद्वा व्याचष्टे 
त्यस्य शाक्तिः समो वा । 


“आदि महास्तम्भाकी रचनासे शिवजीकी कृपा प्रात- 
कर श्रीघण्टाकर्ण शिवाचार्य गुरुके आश्ञानुसार “ब्यासेश्वरः 


ऋ यह विषय कूर्मादि पुराणोमें तथा महिक्नः स्तोत्रेके-- 
तवेश्‍वर्य यत्तयदुपरि बिरित्रो हरिरधः 
परिच्छेत्तु यातांवनलमनिलस्कन्धवपुषः ॥ 
-_डत्यादि पद्यर्मे भी प्रतिपादित है। 


अ भवं भवानीसहितं नमामि ॐ 


मद्दादेवकी स्थापना की, जहाँ आज “व्यास-काग्री' बन गया 
है | “व्यासेश्चर? के मन्दिरमे घण्टाकर्ण गुरुकी शिलामूति 
अत्रतक अच्छी हालतमें है । इस विषयका प्रमाण काशी- 
खण्डादिमें विशेष वर्णित है ); त्रिपुरसंहारके समय वृषभः 
रूपधारी विष्णुक्रे द्वारा धारण किये हुए धरारूपी रथपर 
बैठनेके कारण ( शाङ्करसंहितासे ज्ञात होता है कि शिवजीके 
रथमें बैठते ही भूमि धस गयी, तव उनकी आश्चासे 
विष्णुने ब्ृष्रमरूप धारणकर प्रथ्वीका वहन किया था); 
ब्रह्माजीके कपालकी अस्थियोंकी माला बनाकर अपने गलेमें 
धारण करनेके कारण, ( ब्रह्माजीने अपने ऊर्ध्वमुखसे जब 
झिवनिन्दा प्रारम्भ की तव भैरवने इनका शिरइछेद किया 
और उसी मुण्डकी अस्थियोंकी माला शिवजीने अपने गलेमें 
धारण कर ली--देखिये शङ्करसंहिता एवं वाययी यसंहिता) 
तथा ज्ञान एवं मुक्तिके दाता होनेसे भी पद्मुपति ही सर्यदेवोंमें 
श्रेष्ठ ह!--यहाँ शिवरहस्यके निम्नलिखित प्रमाण द्रष्टव्य हैं- 
महादेवार्चने प्रीतिनृंणामत्यन्तदुळभा । 
खुलभा यदि सा नृणां तदा सुक्ता हि ते नराः॥ 
यदि देवोत्तमस्वेन शास्वा देवोत्तमं शिवम्‌ । 
समचंयति यत्नेन तदा सुक्तिने दुर्लभा॥ 
एवसप्यभिचारेण निष्यमभ्यर्चितः शिवः । 
ददाति भुक्तिं मुक्तिळ्च सत्यं सत्यं न संशयः ॥ 
-इत्यादि। 


इस तरइके अनन्त प्रबळ प्रमाणांसे श्रीभगवान्‌ शिवका 
सर्यदेवशिखामणित्व निर्विवाद सिद्ध है। जो लोग शिवकी 
निन्दा करते हैं वे-- 
यः सर्वभूताधिपतिं विश्वेशं तु विनिन्दति । 
न तस्य निष्कृतिः शक्या चक्त' वर्षशतैरपि ॥ 
“इस प्रमाणके अनुसार प्रायश्रित्तके भागी नहीं होते; 
उन्हें तो इस घोर पापका फळ भोगना ही पड़ेगा । अन्तमं 
हेम “हरिहरतारतम्य' नामक ग्रन्थके निम्नलिखित वचनको 
उद्धृत कर अपना वक्तब्य समाप्त करते हे-- 
एकः सहस्रकमलेर्यसुपास्य तस्था- 
वन्यस्तु तेरुपचितः सह मोउते स्म । 
को वाऽनयोरधिक इस्यज्ुचिन्त्य वृद्धाः 
सव्यं ब्रवन्तु तमिमं वयमाश्रयामः॥ 


इति शिवम्‌ 


अद्भुत शिवकोटि 


(लेखक--पं० श्रीवीरभद्रजी शमी तैलङ्ग, वेद-काव्यतीर्थ ) 


यद्यपि वर्तमानकालमें चारों ओर सदाचारका हास ही 
देखनेमें आता है, तथापि यत्र-तत्र महापुरुषोंके भी दर्शन हो 
जाते हैं । सौभाग्यवश हमारे देशमै ऐसे महानुभाव अब 
भी विद्यमान हैं जो भगवानपर अटल विश्वास होनेके कारण 
समय आनेपर अपने जीवनको घोर-से-घोर सङ्कटमें डालनेमें 
भी आगा-पीछा नहीं सोचते । आज ऐसे ही एक महात्माका 
परिचय “कल्याण? के पाठकोंको कराया जाता है । 

निजाम-रियासतके 'वरंगल? ( एकशिलानगर ) नामक 
सुप्रसिद्ध ज़िलेमें जनगाम' स्टेशनके निकट लिझ्जम्पल्ली! नामक 
एक छोटा-सा गाँव है; वहाँ अभी हालहीमै 'शिवकोटि 
वीरभद्रय्या नामके एक गरीब ग्रहस्थ सजन हो. गे 
हैं । ये सजन कुछ विद्येष पढे-छिखे 
नहीं थे । मातृ-भापाकी मिडिळतककी 
पढ़ाईके बाद माता-पिताक्रे आज्ञानुसार 
विवाह किया और एक पाठझालाके 
अध्यापक होकर गृहस्थी चलाने लगे | 
ब्राल्यकालसे ही ज्ञान; वैराग्य, सत्सङ्ग 
आदिमें इनकी पूर्ण प्रीति थी । इनकी 
भाति इनके बाल-बच्चे भी सदाचारी 
ओर भगवद्धक्त थे; परन्तु अपने ग्राम- 
यासियोंकी दृष्टिमै ये खटकते थे । 
उन्हें इनका यह सत्र ज्ञान-वैराग्य कोरा ढोंग प्रतीत होता, 
जिसका परिणाम यह हुआ कि यह वहाँ टिक नहीं सके । 
दो-तीन वर्षमै ही पाठशाला छोड़-छाड़कर अपने गाँवके 
निकटवर्ती पहाड़पर जाकर कोई अनुष्ठान करने लगे; परन्तु 
यहाँ उनका रहना न हों सका । वहाँ लोकप्रियता उनके 
मार्गमें बाधक हुई । कुछ ही महीनोंमें उनकी महिमा चारों 
ओर फेल गयी, पहाड़में भी छोगोंका ताता लगने लगा | 
परन्तु परमार्थ-पथके सच्चे पथिकको यह सत्र कहाँतक 
रुचिकर हो सकता है ! आखिर उन्होंने उससे ऊबकर फिरसे 
गॉवमे ही प्रवेश किया; और वहीं रहकर चार वर्ष शिव-भक्तिका 
प्रचार करते रहे । जहाँ जाते वहीं “शिव-भजन-संघ' की 
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कराते । आपको ित्रजीमें, विशेषकर श्रीवीरभद्रमें बड़ी 
श्रद्धा थी । आपकों यह आशा थी कि निकट भविष्यमें 
श्रीवीरभद्रजी अवतार धारणकर दुशेंका अवश्य दमन 
करेंगे। आपके अन्दर अनेक चमत्कार देखनेमै आये । 
उदाहरणार्थ, आपने अपने ग्राममें एक सुन्दर शिवालयकी 
स्थापना की, जिसमें कोई साठ-सत्तर हजार रुपये खर्च हुए 
होंगे । भगवान्‌ जाने, इतना रुपया एक गरीबके हाथ कहाँसे 
लगा । साथ ही एक विशेष बात यह भी थी कि यह सब 
कुछ होनेपर भी उनकी अपनी झोंपड़ी ज्यों-की-त्यों बनी 
रही । अन्न-वन््रका भी पूर्ववत्‌ अभाव-सा ही रहा । 


श्रीशिवकोटि वीरभद्रय्या स्वामी एक अद्भुत मेधावी 
ओर विलक्षण व्यक्ति थे । बिल्कुल 
साधारण पढ़े-लि बे होनेपर भी, आपने 
स्वतन्त्र विद्याभ्याससे पुराण और 
तन्त्रशाज्जम॑ अच्छी योग्यता प्राप्त 
की । उन्हें अपने प्रान्तमें जो श्रेय 
मिछा उसका एकमात्र कारण उनका 
स्वरचित “शिवकोटि' नामक 
अद्भुत अन्थ है । इसमें “कल्याण? के 
करीब डबल साइजके प्रायः एक 
सो पृष्ठ होंगे; जिनमें शिव-सम्ब्रन्धी 
चित्र चित्रित हैं । खूबी यह है कि सरसरी नज़रसे उन 
चित्रोंमें अन्य चित्रोंकी भाँति अनेक बहुरज्ञी रेखाएँ और 
वेळ-वूटे ही दिखायी पड़ेंगे; परन्तु ध्यानपूर्वक देखनेसे पता 
लगेगा कि उनमें कोरी रेखा एक भी नहीं है, बल्कि वे 
सव-की-सव रेखाएँ वास्तवमै अक्षर ( तेलगु-लिपिके ) हैं |# 
हाथ, पैर, नाक, कान, आँख, वत्राभूपण आदि सभी कुछ- 
यहाँतक कि सिर और पलकोंके बाल भी अक्षरोंसे ही तैयार 
हुए हैं और  विदेष्ता यह कि यह सब होनेपर भी चित्र- 
कलाकी दृष्टिसे चित्रोंकी सुन्दरतामे कोई कमी नहीं आयी 
है। उदाहरणार्थ, पुस्तकके प्रारम्भमें ही गणेशजीका बड़ा 
सुन्दर चित्र बना है । उसके चारों ओर बार्डरमें बेळ-बूटेकी 
भाँति श्रीगणेशजीकी पुराण-वर्णित उत्पत्ति-कथाएँ भी विस्तार- 
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म सवं भवानीसहितं नमामि # 


पूर्वक चित्रित हैं बीचमै जो गणेदाका चित्र है उसमें सम्पूर्ण 
गणेशसहखनाम अङ्कित है । चित्रकारने यहांतक बुद्धिमत्ता 
दिखलायी है कि कान, दाँत, पेट आदि प्रत्येक अङ्गमें 
यथाविधि 'झूप॑कर्णाय नमः {एकदन्ताय नमः? “लम्बोदराय 
नमः? इत्यादि लिख दिये गये हैं | शिवजीकी पचीस लीलाएँ, 
द्वादश-ज्योतिलिङ्ग, स्वयम्भूलिङ्ग, काशीखण्ड और शिव- 
पुराणकी मुख्य घटनाओं आदिके चित्र भी बहुत सफाई 
और वारीकीसे अङ्कित किये गये हैं | भगवत्कृपासे उनकी 
तूलिका भी इतनी नपी तुली चलती थी कि चित्रामें कहीं 
भी कोई ऐसा स्थान नहीं मिलता जहाँ एकबार रवरसे मिटाकर 
सुनः वनानेका चिह्न माळूम होता हो । आरम्भमें आपने 
बड़ी सुन्दरताके साथ शिवजीके एक करोड: नाम लिखे थे 
जिससे आपके नामके पीछे 'शिवकोटि? पदवी लग गयी । 
उसके बाद आपने दस-बारह वर्षकी कठिन तपस्थासे 
उपयुक्त अद्भुत ग्रन्थ तैयार कर अपनी “शिवकोटि! 
पदवीको सार्थक कर दिया । 


श्िंवकोटि एक अत्यन्त अद्भुत ग्रन्थ है। सिकन्दराबाद 
(दक्षिण ) के यूरोपियन अधिकारियोंने एकबार चार-पाँच 
हजार रुपये पुरस्कारस्वरूप प्रदानकर इसे खरीद लेनेकी इच्छा 
प्रकट की थी; परन्तु श्रीवीरभद्रय्याजीने इस प्रस्तावको 
स्वीकार नहीं किया । आपने.खेद प्रकट करते हुए कहा कि मैं 
तो इसे श्रीशिवजीके चरणोंमें अर्पित कर चुका हूँ; उसपर अब 
मेरा उतना ही अधिकार है जितना देवमूर्तिपर पुजारीका | 
कितने परले सिरेके स्वार्थत्याग और समर्पणका भाव है! 
यास्तवमें तो यह ग्रन्थ इस योग्य है कि इसके एक-एक 
चित्रके ब्लाक बनाकर उससे बिचित्र चित्रावली तैयार की 
जाय । इस विशाल भारतवर्षमें पुण्यात्माओंकी संख्या मेरी 
समझसे कम नहीं है । दस-बीस हजार रुपया ऐसे कार्यके 
लिये खर्च कर देना कोई बड़ी बात नहीं है । कोई शिवभक्त 
इसके लिये तैयार हों जाय तो काम हो सकता है। बड़े 
खेदकी बात है कि शिवकोटि वीरभद्रय्या अभी हाल- 
हीमें चालीस वर्षकी उम्रमें ही शिवलोक सिधार गये ! 


शिवरात्रि-रहस्य 


( छेखक--श्रीसुरेशचन्द्र सांख्य-वेदान्त-तीर्थ ) 


इस देशमें जितने प्रकारके पूजा-पार्वण, त्रत-उपवास, 
होम-नियम प्रचलित हैं उनमें शिवरात्रि-त्रतके समान 
प्रचार अन्य किसीका भी नहीं देखा जाता । इस 
विराट्‌ हिन्दू-भारतके स्त्री-पुरुष, बाल-बृद्ध, प्रोढ-युवा -- 
प्रायः सभी किसी-न-किसी रूपमें इसके अनुष्ठानमें रत देखे 
जाते हैं । बहुतेरे यथाविधि पूजादि न करते हुए भी उपवास 
करते हैं । जिनकी उपवासमें भी रुचि नहीं होती वे 
कम-से-कम रात्रि-जागरण करके ही इस व्रतके पुण्यका कुछ 
भाग लेना चाहते हैं । 


सौर, गाणपत्य, शेव, वैष्णव और झाक्त--प्रधानतः 
इन्हीं पाँच सम्प्रदायोंमें विराट, हिन्वू-समाज विभक्त है । 
इनमेंसे जो जिसके उपासक होते हैं वे अपने उस इष्टदेवको 
छोड़कर अन्यकी उपासना प्रायः नहीं करते । परन्तु इस 
दिवरात्रि-त्रतकी महिमा है--शाह्ममें भी ऐसा ही विहित 
हे तथा इसी विधानका आजतक पालन होता आया है--कि 
सम्प्रदायके भेदको त्याग सभी मनुष्य इसका पालन करते 


® 


हैं और इसके फलस्वरूप भोग और मोक्ष दोनोंको प्राप्त 
करना चाहते हैं-- 

आचाण्डाळमजुष्याणां भुक्तिमुक्तिप्रदायकम्‌ । 

शिव-पूजा और शिवरात्रि-त्रतमै जरा अन्तर है । ब्रत- 
शब्दके निर्वचनसे हम समझ सकते हैं कि जीवनमें जो 
वरणीय है--बार-बार अनुष्ठानके द्वारा मन, वचन, कमसे 
जो प्राप्त करनेयोग्य है वही ब्रत है । इसी कारण प्रत्येक 
त्रतके साथ कोई-न-कोई कथा या आख्यान जुड़ा रहता 
है । इन कथाओंमें ऐसे-ऐसे जीबनोंकी बातें रहती हैं जिनके 
साथ उस त्रतकी उत्पत्ति, परिणति और समासिका संक्षिप्त 
इतिहास ग्रथित रहता दै । इसके अतिरिक्त इन कथाओंके 
द्वारा यह भी प्रमाणित होता है कि ब्रत मानव-जीवनकी 
घर्मपिपासाकी परितृस्तिके लिये केवल वीच-बीचमें ही 
अनुष्ठान करनेयोग्य नहीं है बल्कि यह हमारे व्यावहारिक 
जीवनका एक प्रधान अङ्ग वन सकता है । 


# इस तरह “शिवकोटि?, 'रामकोटि? लिखनेकी प्रथा बहुत कालसे दक्षिणमें जारी है । 


# शिवराजि-रहरुय ॐ 


ईशान-संहितामें शिवरात्रित्रतके सम्बन्धमे कहा, है 
महानिशि \ 
कोरिसूर्यंसमप्रभः ॥ 
तस्काळव्यापिनी ह्या शिंवरात्रि्ते तिथिः ॥., 


साघकृष्णचतु दंइया मा दिदेवो 
शिवलिङ्गतयोद्भ तः 


अर्थात्‌ माघ-मासकी कृष्ण चतुदंशीकी महानिशामें 
आदिदेव महादेव कोटि सूर्यके सभान दीत्तिसम्पन्न हो शिव- 
लिङ्गके रूपमै आविर्भूत हुए थे, अतएव शिवरात्रि-ब्रतमें उसी 
महानिशा-व्यापिनी चतुर्दशीका ग्रहण करना चाहिये । 


माघ-मासकी कृष्ण चतुर्दशी बहुधा फाल्गुनमासमें 
ही पड़ती है | ईशान-संहिताके मतसे शिवकी प्रथम लिङ्ग- 
मूर्ति उक्त तिथिकी महानिशामें प्रथिवीसे पदले-पहल आविभूत 
हुई थी, इसीके उपशक्ष्यमें इस व्रतकी उत्पत्ति होती है। इस 
छोकका “महानिशा' शब्द भी एक विशिष्ट अर्थका ज्ञापक 
है | महर्षि देवल कहते हैं-- 


महानिशा द्वे घटिके रात्रेमेध्यमयामयोः । 


चतुर्दशी तिथियुक्त चार पहर रात्रिक्रे मध्यवर्ती दो 
पहरोंमें पहळेकी अन्तिम और दूसरेकी आदि | इन दो 
घटिकाओंकी ( घड़ी ) ही महानिशा संज्ञा है। 


है! हि 
ब्रत-कथामें कहा गया है कि एकबार केलास-शिखर- 
पर स्थित पार्वतीने शङ्करसे पूछा-- 
कमणा केन भगवन्‌ घ्रतेन तपसापि वा। 
धर्मार्थकाममोक्षाणा हेतुसत्वं परितुष्यसि ॥ 


अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ! धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इस 
चतुर्वर्गके तुम्हीं हेतु हो । साधनासे सन्तुष्ट हो मनुष्यको 
तुम्हीं इसे प्रदान करते हो । अतएव यह जाननेकी इच्छा 
होती है कि किस कर्म, किस व्रत या किसप्रकारकी 
तपस्यासे तुम प्रसन्न होते हो ? 

इसके उत्तरम भगवान्‌ शङ्कर कहते हँ-- 

फाल्गुने कृष्णपक्षस्य या तिथिः स्याच्चतुदेशी । 

तस्यां या तामसो रात्रिः सोच्यते शिवरात्रिका ॥ 

तत्रोपवासं कुर्वाणः प्रसादयति माँ घ्युवम्‌। 

न स्नानेन न वसख्रेण न धूपेन न चाचंया॥ 

तुष्यामि न तथा पुष्पैर्यथा तन्नोपवासतः ॥ 


“काल्गुनके कृष्णपक्षकी चतुर्देशी-तिथिको आश्रयकर 
जिस अन्धकारमयी रजनीका उदय होता है उसीको 
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“शिवरात्रि! कहते हैं | उस दिन जो उपवास करता है वह 
निश्चय ही मुझे सन्तुष्ट करता है। उस दिन उपवास 
करनेसे मैं जैसा प्रसन्न होता हूँ वैसा स्नान, वस्त्र, धूप और 
पुष्पके अर्पणसे भी नहीं होता ।? 

उपर्युक्त लोकसे यह जाना जा सकता है कि इस 
ब्रतका उपवास ही प्रधान अङ्ग है । तथापि रात्रिके चार 
प्रहरोमें चार बार प्रथक्‌-प्रथक्‌ पूजाका विधान भी प्राप्त 
होता है-- 

दुग्धेन 

तृतीये 


प्रथमे स्नानं दक्षा चैव द्वितीयके । 
लु तथाऽऽज्येन चतुर्थे मधुना तथा ॥ 


“प्रथम प्रहरमें ढुग्घद्वारा शिवकी. ईशान-मूर्तिको, 
द्वितीय प्रहरमें दधिद्वारा अधोर-मूर्तिको, तृतीयमें घृतद्वारा 
बामदेव-मू्तिको एवं चतुर्थमे- मधुद्वारा सद्योजात-मूर्तिको 
स्नान कराकर उनका पूजन करना चाहिये ।? प्रभातमें 
विसर्जनके बाद त्रत-कथा सुनकर अमायस्याको यह कहते 
हुए पारण करना चाहिये-- 

संसारक्केश दग्धस्य ब्रतेनानेन शङ्कर । 

प्रसीद सुसुखो नाथ! ज्ञानदृष्टिप्रदो भव ॥ 

“हे शङ्कर ! में नित्य संसारकी यातनासे दग्ध हो रहा 
हूँ, इस त्रतसे तुम मुझपर प्रसन्न होओ । हे प्रभो ! सन्तुष्ट 
होकर तुम मुझे ज्ञानदृष्टि प्रदान करो ।? 


महाकवि कालिदास अपने अमर काव्य रखुबंशके 
प्रारम्ममै ही. कहते हैं-- 


वागर्थाविच सस्एक्तो चागर्थप्रतिपत्तये । 

जगतः पितरौ चन्दे पार्वतीपरमेश्वरौ ॥ 

“वाक्य और अर्थकी ज्ञान-प्रास्तिके लिये वाक्य और 
अर्थके समान नित्य-संयुक्त जगतके माता-पिता पार्वती और 
झङ्करकी मैं वन्दना करता हूँ ।? कविने यहाँ “वागथौं? पदके 
द्वारा इस सनातन सत्यको व्यक्त किया है कि याक्यके 
साथ अर्थका नित्य सम्बन्ध है । वाक्य मानों स्थूल देह है 
और अर्थ उस देहमे अनुस्यूत सूक्ष्म प्राणशक्ति है। 
गोसाईजीने भी कहा है-- 

गिरा-अथ जरू-जीचि-सम, कहियत भिन्न न भिन्न ॥ 

बाक्यके साथ जैसे अर्थका सम्बन्ध है वैसे ही अनुष्ठानके 
साथ उद्देश्यका भी नित्य सम्बन्धे है और यह उद्देश्य 
कभी व्यक्त और कभी अव्यक्त अवस्थामें रहता है | शास्रीय 
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अनुष्ठानोंके मूलमें सर्य ही एक गूढ उद्देश्य निहित रहता 
है । क्योंकि 
अज्ञासज्ञापक हि शास्त्रम्‌ । 
शाज्नोंका कार्य ही यही है कि जो ज्ञात नहीं उसे ज्ञात 
करा दें । शिवरात्रिके व्रतानुष्ठानमें शास्त्रका कौन-सा गूढ 
उद्देश्य निहित है, 
वह किस अज्ञात 
तस्वकों बतळाता 
है-यह हमें जानना 
चाहिये, नहीं तो 
अनष्टानकी कोई 
सार्थकता नहीं 
रहेगी । परन्तु इस 
अन्तर्निहित तात्पर्य 
को जाननेके पूर्व 
इसके साथ जो 
कथा संयुक्त हे उसे 
संक्षेप जान लेना 
आवश्यक है । 
वाराणसीका 
एक व्याध शिकार 
के किये वनमै गया। 
वहाँ अनेक मगोंका 
शिकार कर लोटते 
समय मार्गमें वह 


रहा | नींद ट्ूटनेपर 
देखता है कि सन्ध्या 
हो गयी हे । चारों 
ओर भीषण अन्ध- 
कार हों जानेसे मार्ग 
नहीं सूझता | उस 
समय घर लोटना 
असम्भव देख वह हिंख जन्तुओंके आक्रमणके भयसे ब्रक्षके 
ऊपर चढ़कर उसीपर रात्रि बितानेका विचार करने लगा । 
उस दिन भाग्यवश शिवरात्रि थी और वह वृक्ष जिसपर वह 
बेठा था बेलका था तथा उसकी जड्मै एक अति प्राचीन 


# भव भवानीसहितं नमाजि # 


शिवलिङ्ग था । व्याध शिकारके लिये बड़े सबेरे घरसे बाहर 
निकल पड़ा था और तबसे उसने कुछ खाया नहीं था; 
इंसंप्रकार उसका उपवास भी स्वाभाविक ही सध गया । इस 
अद्भुत मणिकाञ्चन-संयोगसे और महादेवके आश्जुतोप होनेके 
कारण वसन्तकी रात्रिमं ओसकी बूँदोंसे भीगा हुआ 
बिल्वपत्र व्याधके 
देहसे लगकर शिव 
की उस लिङ्ग- 
मूर्तिपर जा गिरा, 
इससे आशुतोष 
के तोषका पार न 
रहा । फलस्वरूप 
आजीवन दुष्कर्म 
करनेपर भी अन्त 
कालमे उस व्याध 
को शिवलोककी 
प्राप्ति हुई । 
दिवरात्रिके ब्रत 
का स्वरूप और 
उसकी कथा संक्षेप 


इसके तस्वके समझने 
के लिये हमें कुछ 
गहराईके. साथ 
विचार करनेकी 
आवश्यकता है। 
शिव कौन हैं ! ये 
केवळ पौराणिक 
देवता हैं अथवा वेद 
में भी इनका वर्णन 
मिळता है ? वेदके 
अनेक स्थलोमे इनका 
रुद्रनामसे उल्लेख 
हुआ है । साधनः 
सांख्य-मतावलम्बियोंके 


ब्रह्मवादियोंकि ब्रह्म, 
पुरुष, तथा योगपथमै आरूढ होनेवालोंके सहस्वारमें 
स्थित प्रणवकी अर्द्धमात्राके रूपमै कीर्तित हुए हैं । 
पुराणोंमे इनके आधिदैविक स्वरूपका अधिक विस्तार तथा 


पथमै यही 


में यही है। अब ' 


# शिवरात्रि-रहस्य # 


इनकी विविध लीलाओंका वर्णन होनेपर भी उसमें यही गूढ़ 
आध्यात्मिक तत्त्व अन्तर्निहित है । शिवरात्रि-ब्रतमें भी 
शिवका यही दार्शनिक परिचय अन्तःसलिला फल्गुकी 'धाराके 
समान प्रच्छन्नरूपेण प्रवाहित हो रहा है । उसी स्वादु 
सुशीतल धारामें अवगाहन करनेके लिये हमें और भी गहरेमें 
गोता लगाना पड़ेगा । इस ब्रतमें.उपवासकी प्रधानता क्यों 
हुई, यह रात्रिम ही क्‍यों होता है, चतुदेशी ओर अमावस्या 
इन दों तिथियोंक्रे साथ इसका योग क्यों हुआ, तथा 
“पारण? शब्दका यथार्थ अभिप्राय कया है; इन सब वातोंको 
हमें एक-एक करके जाननेकी आवश्यकता है | 
“उपवास? शब्दका क्या अर्थ है ? “आहारनित्वत्ति- 
रुपवासः'~ साधारणतः निराहार रहनेको ही “उपवास? कहते 
। किन्तु इस निवंचनके अन्दर ही इसके वास्तविक 
अर्थका भी सङ्केत वर्तमान है । “आङ” पूर्वक “ह” धातुसे 
कर्मवाच्य घञ्‌ प्रत्यय लगानेसे आहार-शब्द व्युत्पन्न होता 
है । इस व्युत्पत्तिके अनुसार जो कुछ आहरण किया जाता 
हे, सञ्चय किया जाता है, वही आहार है-- 


आहिते मनसा बुद्धया इन्द्रि यैर्वा इति आहारः । 


बुद्धि अथवा इन्द्रियोंके द्वारा जो वाहरसे भीतर 
आहत, संग्रहीत होता है, उसीका नाम आहार है । स्थूल 
और सृक्ष्म-मेदसे यह आहार साधारणतः दो प्रकारका है । 
मन आदिके द्वारा आहृत संस्कार ही सूक्ष्म आहार है और 
पञ्च ज्ञानेरद्रयोंद्वारा गहीत शब्द-स्पश-रूपादि स्थूळ आहार 
है| इसके अतिरिक्त हम जिसे “आहार? कहते हैं वह चावल 

दाळ, व्यज्ञनादि सर्वथा स्थूळतर आहार है । “उपवास 
दाव्दका धाठुमूळक अर्थ 'किसीके समीप रहना” है, सो यहाँ 
उसका अर्थ “दिवके समीप होना है । उपनिषदोंमें जिसे 
“शान्तं शिवमद्वैतं यञ्चतुर्थ मन्यतेः कहा गया है उस शिवके 
समीप जातसे स्वभावतः ही जीवके मनःप्राणको समस्त 
रङ्गीन वत्तियो अपने आप ही बुझने लगती है| इसीसे उपवासः 
का अर्थ होता है आद्वारनित्रृत्ति अर्थात्‌ सूक्ष्म, स्थूळ एबं 
स्थूडतर आहारका अत्यन्त अभाव । यह उपवास यदि 
यशोचितरूपेण अनुष्ठित हो तो त्रतके वहिरङ्ग अनुष्ठानोंमें 
कमी होनेपर भी कोई हानि नहीं होती । इसी कारण 
शिवरात्रि-त्रतमे उपवास’ ही प्रधान अङ्ग है । 


A 


शिवरात्रि-त्रत रात्रिको ही क्यों होता है, अव हमें इस 


प्रश्नका उत्तर दृंढूना है। जिसप्रकार नदीभें ज्वार-भाटा 


४८५ 


होता है उसी प्रकार इस विराट ब्र्माण्डमें सृष्टि और प्रलयके 
दो विभिन्नमुखी खोत नित्य बह रहे है | मानचित्रमें जसे पृथ्वीके 
विस्तारको छोटे-से आकारमें पाकर उसे पकड़ लेना हमारे 
लिये सहज हो जाता है वेसे ही इस विराट, ब्रह्माण्डमें 
सृष्टि और प्रलयक्रे जो सुदीघे खोत प्रवाहित हो रहे हैं, 
दिवस और रात्रिकी क्षुद्र सीमामें उन्हें बहुत छोटे आकारमें 
प्राप्तकर उसे अधिगत करना हमारे लिये सम्भव है । शास्त्रमें 
भी दिवस और रात्रिको नित्य सृष्टि और नित्य प्रलय 
कहा गया है | एकसे अनेक और कारणसे कार्यकी ओर 
जाना ही सृष्टि है ओर ठीक इसके विपरीत अर्थात्‌ अनेकसे 
एक और कार्यसे .कारणकी ओर जाना ही प्रलय है। 
दिनमें हमारा मन, प्राण और  इन्द्रियॉ हमारे आत्माके 
समीपसे भीतरसे बाहर विष्रय-राज्यकी ओर दोड्ती हैं और 
विप्रयानन्दमें ही मम्भ रहती हैं । पुनः रात्रिमें त्रिप्रयोंको 
छोड़कर आत्माकी ओर, अनेकको छोड़कर एककी ओर, 
शिवकी ओर प्रत्रत्त होती हैं | हमारा मन दिनमै प्रकाशकी 
ओर, सृष्टिकी ओर, भेद-भावकी ओर, अनेककी ओर, जगत्‌- 
की ओर, कर्मकाण्डकी ओर जाता है, और पुनः रात्रिमें 
लौटता है अन्धकारकी ओर, लयकी ओर, अभेदकी ओर, 
एककी ओर, पस्मात्माकी ओर और प्रेमकी ओर । दिनमै 
कारणसे कार्यकी ओर जाता है और रात्रिमें कार्यसे कारणकी 
ओर लौट आता है। इसीसे दिन सृष्टिका और रात्रि 
प्रलयकी द्योतक है । “नेति नेति? की प्रक्रियाके द्वारा समस्त 
भूतोंका अस्तित्व मिटाकर समाधियोगमें परमात्मासे 
आत्मसमाधानकी साधना ही शिवकी साधना है । इसीळिये 
रात्रि ही इसका मुख अनुकल समय है । प्रक्कतिकी 
स्वाभाविक प्रेरणासे उस समय प्रेम-साधना, आत्म-निवेदन, 
एकाः्मानुभूति सहज ही सुन्दर हो उठती है । 
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शिवरात्रिका अनुष्ठान रात्रिमे ही क्‍यों होता है यह 
समझमें आ गया । अत्र यह समझना है कि चतुर्दशी 
तिथिके साथ इसका घनिष्ठ संयोग क्यों हुआ । परन्तु 
चतुर्दशीके तत्वको समझनेके पूर्व 'अमावस्या' किसे कहते हैं, 
यह जानना होगा । 'अमा' पूर्वक वस्‌" धातुके साथ ण्यत्‌ 
प्रत्ययके योगसे “अमावस्या? शब्द व्युत्पन्न होता है । इसकी 
व्युत्पत्ति यो करनी चाहिये कि--अमाःसह अर्थात्‌ एक 
साथ वास करते हें--अवस्थान करते हैं सूर्य और चन्द्र 
जिस तिथिमें, वही “अमावस्या? है । यह व्याकरण 
और ज्योतिषरसम्मत अर्थ है। परन्तु साधन-राज्यमें सूर्य 


न्भ 
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और चन्द्र परमात्मा और जीवात्माके बोधक हैं । अतएव 
समाधि-योगमें जब जीव और शिव एकत्र अवस्थित होते हैं 
बह अद्वयांनुभूतिका समय ही साधन-राज्यके अध्यात्म- 
शास्त्रकी अमावस्या है । समष्टिभावसे प्रकृतिमें जब इस 
एकात्मानुभूतिकी लीला होती है उस समय व्यष्टिभावसे 
अपने अन्दर यह लीलास्वादन सहज हो जाता है । परन्तु 
एकान्त अभेदमें तो उपासना हो ही नहीं सकती, इसीलिये 
चतुदेशीमै जीव बहुत कुछ यिवमें डूब जाता है परन्तु 
थोड़ी-सी भेदकी रेखा शेष रह जाती है । वह शुभ मुहूर्त 
ही जीवकी शिवोपासनाका, दिवपूजाका पुण्य लझ है । 
तत्पश्चात्‌ अमावस्यामें जीव जब शिवमें एकवारगी डूव 
जाता है, भेदका लेश भी नहीं रह जाता, "नेति नेति? के 
साधनसे पूर्ण समाधिमें अद्वेतानुभूतिका चरमोत्कर्ष साधित 
होता है, तभी त्रतका पारण--पूर्णता सम्पन्न होती है । 
उसी समय “इति इति? की साधनामें “यत्र यत्र मनो 
याति ब्रह्मणस्तत्र दर्शनम्‌? इस प्रक्रियाका आरम्भ होनेसे ही 
शिवरात्रि-त्रतका अनुष्ठान सार्थक होता है । 

इसप्रकार त्रत-कथाके तात्पर्यको हुदयङ्गम कर लेनेपर 
हमारा शिवरात्रिका तच्वानुसंन्थान एक प्रकारसे समाप्त 
हो जाता है। झान्नमें अनेक स्थलोंपर मनुष्य-देहकी एक 
रक्षके रूपमें कल्पना की गयी है । मनुष्य-झारीरके स्नायुजाळ 
(Nervous System ) का गठन ही इस कल्पनाका 
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मूल है ।:देंहका ऊर्ध्वमाग--मस्तिष्क ही इस वृक्षका मूल है, 
मेरुदण्डः काण्ड हे और हस्त-पादादि अज्ञ-प्रत्यज्ञके रूपमें 
इसकी अनेकों शाखा-प्रशाखायें फैली हुई हैं। इस अपूर्व 
वृक्षका मूल ऊर्ध्यदिशामें और शाखा-प्रशाखायें अधोदिशामें 
प्रसरित हैं । इसीसे-- * 


ऊध्वेमूलमधःशाखमश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌ । 


--कहा गया है । 

उपासक-भेदसे इस वृक्षको कोई अश्वत्थ, कोई विल्व, 
कोई कल्पतरु या कदम्ब कहा करते हैं | इसी कारण कोई 
इसके मूलमें सदाशिवको, कोई श्रीकृष्णको, कोई साक्षात्‌ 
नारायणको देखते हैं । शिवरात्रिके ब्रतकी कथामें इसीलिये 
बिल्यवृक्षके मूलमें शिवका स्थान है। जीवात्मा ही व्याध 
है, इन्द्रियरूप तीरोंके द्वारा विषयरूप पश्षियोंका शिकार 
करना इसका कार्य है। इस प्राक्त जीवनका खोत जब 
रुद्ध होता है, जब वह अपने समस्त कर्मफलोंको भगवानके 
अर्पण करना सीख जाता है, जत्र देहरूप विल्वव्रक्षके त्रिगुण- 
रूप त्रिपत्रको गुणातीत शिवके मस्तकपर अर्पण करता है, 
आसक्तिञ्चन्य हो जाता है, तव “प्मपत्रमिवाम्भसा? अर्थात्‌ 
जझुमें पद्मपत्रक्रे समान वह फिर कर्मके शुभाशुभ फलोंका 
भागी नहीं होता, जीवन्मुक्त होकर सामने आये हुए प्रारब्ध 
कर्मोको ही भोगता रहता है तथा वारीरान्त होनेपर केलासके 
केवल्य-घाममें परमानन्द-रसक्रे आस्वादनमें निमग्न हो जाता है। 


-"""१%५९१७०७-८२-.- 
शिव-शक्ति-वाद 


( लेखक---प्रो० श्रीमीखनलाल्‍जी आत्रेय, एम० ए०, डी० लिट) 


कु अ शंनकी प्राचीनतम समस्या यह है कि “इस 
€ दृश्यमान परिवर्तनशील नानारूप-गुणयुक्त 
द्‌ ) जगतूकी तहमें क्या तत्त्व हे और वह एक है 
Ee अथवा अनेक १? भारतीय तथा पाश्चात्य दर्शनमें 
अ इस प्रश्नके बहुत-से उत्तर पाये जाते हैं । उन 
सबको हम निम्नलिखित मतोंके अन्तर्गत कर सकते हैं 
( १ ) संसारके समस्त पदार्थ एक ही तत्त्वके नाम-रूप 
हैं । वह तत्त्व कुछ लोगोंके मतमें जड प्रकृति हे और दूसरे 
लोगोंके मतमें चेतन ब्रह्म है। प्रकृतिवादियोके अनुसार 
चेतनता जड प्रकृतिहीका एक रूप, कार्य अथवा विवर्द 
है । इस मतका नाम 'जडाद्वेत” है। ब्रह्मवादियोके मतमें 


जडता चेतन ब्रह्मका ही एक रूप, कायं अथवा विवर्त है । 
इस मतका नाम “चेतनाद्वेत' है । 

(२) संसारमें हमको दो वस्तुएँ दिखायी पड़ती हैं-- 
जड और चेतन । उनके भेदका निराकरण नहीं हो सकता, 
इसलिये जड प्रकृति और चेतन पुरुष (आत्मा) इन दोनों 
तत्त्वोंकी सत्ता माने बिना दर्शनका काम नहीं चल सकता । 
इस मतका नाम 'द्वेतवाद? है | 


(३) तीसरा वह मत है जिसके अनुसार जगत्में 
केवल दो ही पदार्थ नहीं, बल्कि अनेक हैं । सामान्य 
गुणानुसार उनको हम भले ही दो जातियो--जड और 
चेतन--में रख लें; किन्तु यह कहना कदापि ठीक नहीं है कि 


७ 


“#+शिव-शक्ति-घांदू # 


सत्र चेतन जीव एक ही जीव हैं; और सारे जडःपंदार्थौका 
स्वरूप एक-सा ही है । जीव अगण्य हैं. और प्रत्येक जीव 
एक दूसरेसे भिन्न हैं । जड-पदार्थ भी नाना प्रकारके हैं 
और उनके भिन्न-भिन्न गुण-स्वभाव हैं । 


(४) चौथा मत उन लोगोंका है जो अद्वेत, द्वैत 
और नानात्व-वादका किसी-न-किसी रूपमै समन्वय कर 
लेते हैं । वे अनेकतामं एकता और एकतामें अनेकता देखते 
हैं. । और एकता और अनेकता, दोनोंका पला उनके लिये 
बराबर भारी है । संसारमै अगण्य पदार्थ हैं ओर वे सब 
अपना-अपना विशेप्रत्य और व्यक्तित्व सदाके लिये क्रायम 
रखते हैं । फिर भी इनका संयोजक और नियामक एक 
परमतत्त्व है, जिसका नाम ईश्वर है । 


अब संश्षेपमें हमको यह देखना है कि इन मतोंमें 
कौन-सा मत युक्तिसङ्गत है । 


जडाद्वेतयाद किसी प्रकार युक्तियुक्त दाशनिक सिद्धान्त 
नहीँ हो सकता ' ( देखिये-कल्याण-ईश्वराङ्कमें हमारा 
लेख--“प्रकृतियादकी त्रुरियाँ?, पृष्ठ ३९७ ) | जडसे चेतनकी 
उत्पत्ति, विकास, समुदय इत्यांदिकी सिद्धि नहीं हो सकती। 
चेतनकी सत्ता स्वयंसिद्ध ही है। जडकी सत्ता किसी-न- 
किसी चेतनके जञानके अधीन है। यदि ऐसा कोई जड 
पदार्थ है जिसको कोई नहीं जानता, तो उसकी सत्ता असत्ताके 
समान है । यह कहना कि कोई वस्तु सर्वथा जड है, क्योंकि 
हमको उसके चेतनत्वका ज्ञान नहीं, इतना ही युक्तिहीन 
है जितना कि यह कहना कि मेरे अतिरिक्त सब मनुष्य जड 
हैं, क्योकि उनके चेतनत्वका मुझको प्रत्यक्ष अनुभव नहीं 
है । विज्ञान दिन-पर-दिन यह सिद्ध करता जा रहा हे कि 
संसारमें वस्तुतः कोई पदार्थ जड नहीं है, प्रक्ृतिके सृक्ष्म-से- 
सूक्ष्म कणके भीतर भी कोई महान्‌ शक्ति और चेतनता 
कार्य करती हुई प्रतीत होती है। 

चेतनाद्वेतवादमं भी बहुत-सी कठिनाइयाँ दृष्टिगत 
होती हैं । यदि ब्रह्म एक और एकखरूप है और वह 
स्वरूप शुद्ध चेतन है, तो वह अनेक नाम और रूपोंमें कैसे 
परिणत हो गया ! शुद्ध चेतनसे उसके प्रतियोगी जडकी 
उत्पत्ति अथवा उसकी जडमें परिणति अथवा उसका 
जडरूपमें भासमान होना केसे सम्भव है? यदि वह वास्तवमें 
एक ही है तो उसमें नानात्व और परिवर्तन इत्यादि नहीं 
हो सकते। यदिःयह कहा जाय कि नानात्व वस्तुतः है ही 
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नहीं, केवल हमको दिखायी पड़ता है; और ऐसा देखना 
हमारे मन, इन्द्रिय और बुद्धिका भ्रम है, तो यह प्रश्न 
उठता है कि उस एकमें हम दूसरे उसको नाना रूप 
देखनेवाले कैसे ओर कहाँसे आ गये? यदि हम भी इस 
भ्रम और मायाके कार्य हैं, तो यह भ्रम स्वयं केसे उदय 
हो गया ? शुद्ध चेतन-ब्रह्मके अतिरिक्त किसी अल्पत्न द्रष्टा 
और दोषकी सत्ता माने बिना श्रम सम्भव नहीं हो सकता । 
इन कठिनाइयोंके कारण शुद्ध चेतनाद्वैतवाद भी युक्तियुक्त 
प्रतीत नहीं होता । 


अब रहदा द्वैतयाद । स्थूल दृष्टिसे देखनेसे द्वेतवाद भले 

ही युक्तिसङ्गत मालूम पड़े, किन्तु यदि सूक्ष्म दृष्टिसे इसका 
निरीक्षण किया जाय तो यह भी ठीक नहीं जान पड़ता । 
सारे जड-पदार्थांको एक ही गुण-स्वभाववाली प्रकृति मान 
लेना भूल है। प्रत्येक द्रव्यका विशेष गुण होता है। एक 
द्रव्यके स्थानपर दूसरा द्रव्य काये नहीं कर सकता । यदि 
सब द्रव्योंकी एक गुणवाली प्रकृति मान लें तो उस प्रकृतिमें 
सर्वसामान्य गुणके अतिरिक्त और कोई गुण नहीं रह जाता। 
संसारकी वस्तुओसे इसका विकास होना उसी प्रकार 
असम्भव होगा, जिसप्रकार अद्वैतमंतमें एकका अनेक होना; 
इसी प्रकार सब चेतन जीवोंको एक चेतन पुरुष मान लेनेसे 
व्यक्तित्व और जीवगत अनेकताकी समस्या हल नहीं होती । 
प्रत्येक जीव व्यक्ति है, उसके सुल-दुःख, इच्छा, राग-द्वेष 
आदि खयंगत हैं और दूसरे जीवाँके सुख-दुःख आदिसे 
भिन्न हैं । एक जीव दूसरेके हृदयमे प्रविष्ट नहीं हो सकता । 
सब जीवोको चेतन या पुरुष कहना ऐसा ही है जैसा कि 
यह कहना कि सत्र मनुष्य मनुष्य हैं या सब पद्म पशु हैं । 
इन सामान्य नामोंसे व्यक्तित्वकी समस्या जरा भी हल नहीं 
होती । सब मनुष्य मनुष्य होते हुए भी एक दूसरेसे भिन्न 
व्यक्ति हैं । यदि यह मान भी लिया जाय कि संसारमै दो 
ही तत्त्व हे--एक जड दूसरा चेतन, तो भी यह समझमें 
नहीं आता कि एक जडसे अनेक जड वस्तुएँ और एक 
चेतनसे अनेक चेतन जीव क्यों और कैसे हो गये १ दूसरा 
आक्षेप जो द्वैतवादके ऊपर किया जा सकता है, यह है कि 
यदि जड और चेतन दो भिन्न खमाववाली बस्तुएँ हैं तो 
उनमें आपसमें सम्बन्ध कैसे हो सकता है १ जगतूमें सब 
वस्तुओका एक दूसरेके साथ सम्त्रन्ध है । जड और चेतनमें 
भी घनिष्ठ सम्बन्ध दिखायी पड़ता है। शरीर और आत्मा, 
ज्ञाता और जेय अत्यन्त ही सम्बद्ध हैं । इसलिये यह मानना 
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पड़ेगा कि जड और चेतन अपने अन्तिम स्वरूपमें विषम 
नहीं दें । तत्त्वरूपसे दोनों एक ही हैं । इन दोनों प्रकारके 
विचारोंसे द्वेतवाद निरर्थक जान पड़ता है । व्यक्तित्व तथा 
विशेषत्वकी ओर विशेष ध्यान देनेसे नानात्ववाद सत्य 
प्रतीत होता है | सम्बन्धकी ओर ध्यान देनेसे अद्वैतबाद 
सिद्ध होता है । 


नानात्वबादीलोग व्यक्तित्य और विशेषत्वपर अधिक 
जोर देते हैं । इसमें कोई सन्देह नहीं कि प्रत्येक वस्तु 
विशिष्ट और प्रत्येक जीव व्यक्ति है। और जो दर्शन इस 
ओर ध्यान न देकर केवल सामान्य धर्मयुक्त सत्तामात्रपर ही 
जोर देता है और सत्र वस्तुओंको सन्मात्र प्रकृति अथवा ब्रह्म 
कहकर छुट्टी लेता है और बार-बार प्रश्न करनेपर यह 
कहता है कि नानात्व, व्यक्तित्व-भेद श्रम है, वह कदापि 
सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं हो सकता । ऐसे ही जो दर्शन 
नाना वस्तुओं और व्यक्तियोंक्रे अतिरिक्त जगतूमे किसी 
प्रकारकी एकता नहीं मानता वह भी टीक नहीं मालूम 
पड़ता । यदि सत्र द्रव्यो और जीवोमै सम्बन्ध करानेवाले 
उनसे अतिरिक्त एक विशेष पुरुष अर्थात्‌ ईश्वरको भी मान 
लें, तो यह कठिनाई आ जाती है कि प्रत्येक द्रव्य और 
जीव ईश्वरसे भिन्न अस्तित्व, गुण, स्वभाव रखते हुए ईश्वरके 
अधीन कैसे हो सकता है । नानावादकी कठिनाई ईश्वरका 
अस्तित्व मान लेनेसे कदापि दूर नहीं हो सकती | ईश्वर, 
जीव और प्रकृति तीनोंका परस्पर सम्बन्ध तबतक सिद्ध 
नहीं हो सकता जबतक कि तीनोंमें तीनोंका अन्तरात्मा 
कोई एक परमतत्त्व न माना जाय | 


नानात्व और एकत्व सापेक्ष हैं । प्रत्येक दृयमान 
पदार्थ किसी दृष्टिकोणसे नानारूप है और दूसरे दृष्टिकोणसे 
एक है । उदाहरणार्थ वृक्ष अथवा शरीरको लीजिये । वे एक 
भी हैं और अनेक भी । अवयवीरूपसे वे एक हैं अवयव- 
रूपसे वे नाना हैं । प्रत्येक अवयव दूसरे अवयवोंसे भिन्न 
स्वरूप, गुण तथा खभाववाला है। संसारके समस्त पदार्थ 
इसी प्रकार एक और अनेक हैं । विशेषत्य और व्यक्तित्व 
क्या है--यह कहना कठिन है । संसारमै कोई भी ऐसा 
पदार्थ नहीं है जो किसी विशेष रूपमै बहुत कालतक वर्तमान 
रहता हो । सूक्ष्म इश्सि देखनेसे यह ज्ञात होता है कि कोई 
भी बस्तु एक क्षणके पश्चात्‌ वही विशेष वस्तु नहीं रहती, 
अवश्य किसी दूसरे रूपमें परिणत हो जाती है। एक स्थानसे 
दूसरेपर ले जानेसे भी वस्तुके विशेषत्यमै परिवर्तन आ जाता 
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है | एंक वस्तुके समीप रहनेसे किसी वस्तुका जो विशेष रूप 
है वह दूसरी वस्तुओके समीप चले जानेसे परिवर्तित हो 
जाता है। यही बातें चेतन व्यक्तियोंके सम्वन्धमें भी कही 
जा सकती हैं । प्रत्येक क्षण, प्रत्येक देशमें और प्रत्येक 
परिस्थितिमें हमारा व्यक्तित्व बदलता रहता है । दूसरी ध्यान 
देनेयोग्य वात यह है कि जगतूमें कोई भी वस्नु दूसरी 
वस्तुओंसे सर्वथा स्वतन्त्र सत्ता नहीं रखती । प्रत्येक पदार्थका 
संसारके सत्र पदाथाँसे सम्बन्ध है | अणुमात्र समस्त विश्वकी 
शक्तियोंका केन्द्र है और प्रत्येक व्यक्तिके पीछे सारे जगत॒की 
अनन्त शक्ति अव्यक्तरूपसे वर्तमान जान पड़ती है । संसारमें 
ऐसी कोई वस्तु नहीं है और न ऐसा कोई व्यक्ति है जिसको, 
जैसा यह इस समय है, येसा बनानेमें सारे संसारकी शक्तियाँ 
सहायक न होती हों । विशेषत्व और व्यक्तित्व स्वयं पर्याप्त 
तथा स्वयं सिद्ध नहीं हैँ । वे उन झरोखोंके सदृश हैं जिनके 
भीतर देखनेसे सारा जगत्‌ दीख पड़ता है । प्रत्येक व्यक्ति 
व्यक्तित्व-दृष्टिसे अणु-सा है, किन्तु बही विचार करनेसे 
महान-से-महान भी है । एक वैज्ञानिकने ठीक कहा है कि 
जगतके एक-एक कणके पीछे इतनी शक्ति गु तरूपसे वर्तमान 
है कि जिसके द्वारा करोड़ों वर्षतक करोड़ों घोड़ोंकी ताकत- 
वाली मशीनें चलायी जा सकती हैं | ऐसा जान पड़ता है कि 
प्रत्येक वस्तु एक ओर तो अणु-से-अणु और दूसरी ओर 
महान-से-महान्‌ अथवा अनन्त रूषवाली है | अनन्त बहुत-से 
नहीं हो सकते | इसलिये यह कहना उचित होगा कि अणु- 
रूपसे जगत्‌की वस्तुएँ नाना हैं तथा महानरूपसे वे सब 
एक ही हैं, अर्थात्‌ प्रत्येक अणु एक महान्‌ शक्तिका केन्द्र है। 


इस विचारधारासे हम इस सिद्धान्तपर पहुँचते हैं कि 
विश्वगत नानात्व देश-काल-परिस्थिति-कृत है । स्वरूपतः वह 
अवर्णनीय है | इसके पीछे इसका आधार और तत्त्व एक 
है | एक ही अनेक रूपमें प्रकट हो रहा हे) और वह एक 
तत्त्व सामान्य गुण-स्वरूपवाला कोई शुष्क सत्‌-मात्र नहीं 
है | बह सर्वगुणस्थभाव-शक्तिमय एक है । वह एक होता 
हुआ भी अनेक रूपोंमें परिणत हो रहा है । व्यक्तित्व और 
विशेषत्व उसी एक परमतत्त्वका किसी विशेष क्षण, स्थान 
और परिस्थितिमें प्रकट होनेका नाम है) अतएव वह क्षणिक 
है । इस दृष्टिकोणसे सदा ही उसमें अनेकता और परिणाम 
रहेंगे | एकत्व-दृष्टिसे वह नित्य है, अनन्त है और सर्ब- 
शक्तिमय है । वह जो है सदा है, सर्वत्र है और सब कुछ हैं। 
इसलिये उसका कोई विशेर्ष नाम और गुण नहीं कहा जा 


#:शिव-शक्ति-घादू # 


सकता । उसका हम लक्षणसे ही वर्णन कर सकते हैं | भारतीय 
शाजंमें उस तत्त्वका नाम प्रायः ब्रह्म है। योगवाशिष्ठ 
महारामायणमें, जोकि भारतीय अध्यात्मशान्नामे एक 
उच्च कोटिका ग्रन्थ है, उस तत्त्वका नाम “ब्र” और उसके 
नाना रूपमें प्रकट होनेका नाम “बृ हण? है। इसी ग्रन्थमें कुछ 
स्थानोंपर जगतूके इन दो खरूपोंका नाम शिव' और “शक्ति” 
भी दिया है । परमतत्त्व शिव है। ओर नानारूप जगत्‌ 
उसकी क्रियाशक्तिका अनन्त रूपौमे नृत्य करनेका नाम 
है। शिव और शक्ति कभी एक दूसरेसे अलग नहीं हो सकते; 
दोनों एक ही हैं । शिव ब्रिना शक्ति नहीं और शक्ति बिना 
शिव नहीं । यह शिव-शक्ति-वाद योगवाशिष्ठके निम्नोद्धुत 
इलोकोंसे विदित होता है-- 

भूत्वा भूत्वा प्रलीयन्ते समस्ता भूतजातयः । 

अनारतं प्रतिदिशं ` देशे देशे जले स्थले ॥ 

“सब व्यक्ति चारों ओर देदा-देशमें, जल-थलमें बरावर 


उत्पन्न हो-होकर लय होते रहते हैं । ? 


न सम्भवति सम्बन्धो विषमाणां निरन्तरः । 
ऐक्यं च विद्वि सम्बन्धं नास्स्यसावसमानयोः ॥ 


“विषम-स्वरूप वस्तुओँमे घनिष्ठ सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
सम्बन्धका अर्थ एकता है। वह कभी असमान वस्तुओंमें 
नहीं हो सकता ।? 

सर्वा एताः समायान्ति ब्रह्मणो भूतजातय। । 

किञ्चिस्प्रचछिताभोगात्पयोरारोरिवोर्मयः ॥ 

७०० उव जे 
ध्ये सत्र प्राणी ब्रह्मसे इसप्रकार उदय होते हँ जसे 
दिलते हुए समुद्रसे लहरें ।' 

सस्यं ब्रह्म जगच्चेकं स्थितमेकमनेकवत्‌ । 

ब्रह्म सवै जगद्वस्तु पिण्डमेकमखण्डितम्‌ ॥ 

“एक सत्य ब्रह्म नानारूप जगतूके रूपमे वर्तमान है। 
सारा जगत्‌ एक अखण्डित पिण्डरूप बरह्म दै ।' 

जगच्चित्पुष्पसौगन्धं चिश्लताग्रफळं जगत्‌ । 

चिस्सत्तैव जगस्सत्ता जगत्सत्तेव चिद्वपुः ॥ 

“जगत्‌ ब्रह्मरूपी फूलकी सुगन्ध है, ब्रह्मरूपी लताका 
फल है । ब्रह्मकी सत्ता ही जगतूकी सत्ता है । और जगत्‌ ही 
ब्रह्मका रूप है ।? 


४८६ 


सर्वशक्तिपरं ब्रह्म॒ सर्ववस्तुमयं ततम्‌ । 
सर्वथा सर्वदा सव॑ सर्वेः सर्वत्र सर्बगम्‌ ॥ 


“बह सर्ववस्तुमय और सर्षशक्तिवाला ब्रह्म सर्बरूपसे 
सब कामें, सब स्थानोंपर, सबके भीतर और सबके साथ 
कैला हुआ है ।' 

समस्तशर्तिवचितं ब्रह्म॒ सर्वेश्वरं सदा । 

ययैव शक्त्या स्फुरति प्राता तामेव पझ्यति ॥ 


“सर्वैदाक्तियुक्त ब्रह्म सत्रका ईश्वर है । जिस शक्तिद्वारा 
प्रकट होना चाहता है वही दृष्टिगोचर हो जाती है ।? 

चिन्मयः परमार्काशो य एवं कथितो सया । 

एषोऽसौ शिव इत्युक्तो भवत्येष सनातनः ॥ 


“वह परम आकाश ( अनन्त तत्त्व ) जिसको मैंने चेतन- 
स्वरूप ( ब्रह्म) बताया है, शिव भी कहलाता है । वह 
सनातन दै ।' 

अनन्यां तस्य तां विद्धि स्पन्दशक्ति मनोगयीम्‌ । 

स्पन्द्रशक्तिस्तदिच्छेयं इझ्याभासं तनोति सा॥ 

“उसकी मनोमयी स्पन्द-शक्ति (क्रिया-शक्ति) को उससे 
अनन्य समझो। वह ब्रह्मकी स्पन्द-शक्तिरूपी इच्छा ही दृश्य- 
मान पदाथाँका विस्तार करती है |! 

सा राम प्रकृतिः प्रोक्ता शिवेच्छा पारमेइवरी । 

जगन्मायेति विख्याता स्पन्दराक्तिरकृत्रिमा ॥ 

“हे राम ! वह पारमेश्वरी दिवेच्छा, जोकि अनादि स्पन्द- 
शक्ति है, प्रकृति और जगन्माया भी-कहलाती है |? 

तस्माच्चिच्छक्तिकोरास्थाः सर्वाः सर्गपरम्परा! । 

सर्वाः सत्याः परं तत्त्वं सर्वात्मा कथमन्यथा ॥ 


“इसलिये 'जगतूके सब पदार्थ शिव-शक्तिके कोझामें 
वर्तमान हैं, सभी सत्य हैं ओर परम-तत्त्य (शिव ) उनका 
आत्मा है । इसके सिवा ओर क्या कहा जा सकता है १? 

तस्मान्न द्वैतमस्तीह न चैक्यं न च झून्यता। 

न चेतनाचेतनस्वं चे मोनमेव न तच्च वा ॥ 

“अतएव न द्वैत है, न ऐक्य है, न त्यता है | परम- 
तच्व न चेतन है, न जड । चुप ही रहना पड़ता है। लेकिन 
चुप भी नहीं रहा जा सकता ।? 


बम्‌ वम्‌ बस ; 


( छेखक--पं० श्रीबुद्धिसागरजी मिश्र पञ्चानन? ) 


(१) 
नटराजराज नृत्य अवसान होते होते-- 
शब्द ब्रह्म व्यक्तकी प्रतीक सूत्र-जाल हैं । 
अकथ अगोचर अनामय अनीह अज, 
जाने जाते स्वेच्छासे ही प्रिय चन्द्रभाल हे'॥ 
अहह ! असीम तुष्टिकी समष्टि सत्य नित्य; 
चन जाते आशुतोपरूप भक्तमाल हैं। 
'पश्चानन' पातकी तू शङ्कर-शरण हो जा, 
फिर देख, भाग्य तेरे कितने विशाळ हैं ?॥ 
(२) 
सूर्य एक ही हैं किन्तु पात-पात्रमें विभिन्न 
जिस भाँति प्रतिबिम्ब दीखते अनेक हैं । 
विश्व-चुक्ष अग्र-मध्य-मूल विघि-विष्ण-शिव, 
साम कप भिन्न, भक्त-त्राण खच्छ टेक हैं ॥ 
'पंखिङ्ग सबमीशानं सन्रीलिङ्ग भगवत्युमा, 
चेद्याक्य सत्य हैं, सतत सचिवेक हैं। 
हर हर हर इर, हरि हरि हरि भज, 
दो नहीं हैं, एक ही हैं; एक ही हैं, एक हैं ॥ 


(३) 
रूद्र रुद्र रुद्र नाम जपनेसे नित्य नित्य, 
पातक-ससूह आशु होते छार-छार हैं | 
बेधा-चिष्णु-चाणी-रमा, रुट्-उमा रूप ही हैं, 
परम शारण्य पूज्य . द्याके अगार हैं॥ 
सवंगत अव्यय अव्यक्त सूक्ष्मतम ईश, 
भक्त-वात्सल्य-वश॒ लेते अवतार हैं। 
'पञ्चानन’ तू भी शिव शिव शिव शिव रट-- 
तेरे तुल्य अधमके वे ही तो अधार हैं॥ 
(७) 
उफ! कोटि कोटि, मेरू मन्द्श हिमालय भी 
निज पाप-पुञ्जके भुकाबिलेमें धूल है । 
यह इतराना, पर कहाँ है ठिकाना ज़रा, 
सोचता न श्रान्तित्रस्त कहाँ तेरे मूळ हैं॥ 
अरे दुष्ट! होश कर, भव-सिन्छु भारी यह, 
आँखें खोल देख अब, कहाँपर कूळ हैं ? 
'पश्चानन! पातकी सँभल जा, न देर कर, 
सत्य भगवान", ये प्रपञ्च सब भूल हैं॥ 


(५) 
यद्यपि न चारा कुछ चाहता सहारा यह-- 
रसना वेचारी बम्‌ थम्‌ बम्‌ रटती। 
पेर, चल-चलकर वैद्यनाथ-घाम जाते, 
आँखें, दिव्य मूर्तिपर उनके ही डटतों ॥ 
हाथ, बिल्‍्य-दळ जळ, पोडशोपचारयुत, 
पूजननिरत होते, पापराशि करती । 
मत्था टेक पाता व्योमकेशके चरणपर 
भक्ति-भावनाके साथ,श्रान्ति-भीति हटतीं ॥ 


— So 


। शिवका स्वरूप 


(लेखक-श्रीवासुदेवशरणजी अग्रवाल एम० ए०, एलःएल० बी० ) 


छुप व परमयोगीश्वर हें । उनका वाहन 
म ष है। उन्होंने कामको भस्म कर 
शि (६ लिया है । पार्वती उनकी शक्ति है 
| जिसमें सम्भत होकर उनका तेज 


स्कन्द या स्वामिका्तिकेयके रूपमें 
न सिक प्रकट हुआ दै । शियके मस्तकमें 
पत न्द्रमा और गंगा हैं । उनके कण्ठमें 
विष्रका. निवास है। शरीरपर भस्म है। अङ्गमें कुण्डली 
सर्पोका वेष्टन है। उन्होंने त्रिपुरासुरको जीत लिया है। 
कैलास उनका वासस्थान है । उनकी एक संज्ञा “भगुपति' है। 
परशुरामकों भी “खण्डपरशु? और“भगुपति कहते हैं | परशुराम- 
ने रेणुकाको नवीन जन्म दिया था । उन्होंने क्रञ्च पर्वतका 
दारण किया है । इन कल्पनाऔँके साथ अनेक उपाख्यानों- 
का सम्बन्ध दै । प्रश्न यह है कि उनका वास्तविक अर्थ क्या 
है । ये सब भाव किन अचिन्त्य अध्यात्म अर्थोका संकेत 
करते हैं ? 


कालिदास शिवके स्वरूपको आद्योपान्त जानते थे । 
उस तत्त्वको उन्होंने अपने “कुमारसम्भव? ओर भेघदूत 
नामक ग्रन्थांमे प्रकट किया है । अन्त्ष्टिसे शिव-तत्त्वका 
साक्षात्कार करनेके बाद उन्होंने बाह्य-स्थूल दृष्टिसे देखने- 
वाले लोगोंको लक्ष्य करके कहा था-- 
पिनाकिनः । 
(कुमार० ५ । ७७) 


न सन्ति याथार्थ्यविदः 


शिवको यथार्थरूपसे जाननेवाले और अनुभव करने- 
वाले मनुष्य कम हैं | शिवका पिनाक नामक धनुष कोन- 
सा है, उनके मदन-दहनका क्या रहस्य है, बृप कौन है, 
गङ्गा और चन्द्रमा क्या हैं, “भगुपति? किसे कहते हैं, केलास 
और उसपर स्थित मणितट क्या हें (--इत्यादि प्रश्‍नोका 
समाधान ही शिवक्रे खरूपका यथार्थ निरूपण है। 


शिव भारतीय योगविद्याके पस्मशुरु, आचार्यं या 
आदिप्रवर्तक हैं । शिव -और योग एक ही तत्त्वकी ख्याति 
हें । योग-समाधिका फल ही शिवका आत्मदर्शन है। 
कालिदासने लिखा है कि जिस समय देवकार्यकी सिद्धिके 
लिये शिवकी समाधि भङ्ग करनेको कामदेव केलासपर 
पहुँचा, उस समय शिव समाधिक्रे द्वारा उस आत्म-तत्त्वका 


साक्षात्कार कर रहे थे जिसे योगीलोग अपने शरीरके भीतर 
हँदा करते हैं 
सनो नवद्वारनिषिद्धयुत्ति 
हृदि व्यवस्थाप्य समाधिवञ्यम्‌ । 
क्षेत्रविदो विदुस्त- 
माह्मानमात्मन्यवलोकयन्तम्‌ ॥ 
(कुमार? ३॥ ५०) 
अर्थात्‌ नव इन्द्रियद्वारोमें सञ्चार करनेवाली मानसी 
वृत्तियोंको समाधिके द्वारा वशीभूत करके शिव उस अक्षर 
आत्मतत्त्वको अपने क्षेत्र या शरीरमै ही देख रहे थे, जिसका 
क्षेत्रज्ञ योगी ज्ञान करते हैं । योग ही शिवत्वका आदि 
और अन्त है । 


यमक्षरं 


भारतीय रहस्य-तत्वके अनुसार मनुष्यका मेरुदण्ड 
या सुषुम्णा ( Central Nervous System ) ही वह 
यूप या खम्भा है जिसमें मनुष्यरूपी पश्च बॅधा हुआ है-- 
देवा यद्यज्ञ॑ तन्वाना अबध्नन्पुरुषं पुम्‌ । 
इसी यूपमें अजीगर्तेका पुत्र झुनःशेप बाँघा गया था 
और इसीमें हममेंसे प्रत्येक प्राणी बँघा हुआ है । इस यूपमें 
मनुष्य त्रिधा बद्ध है । वेदमें कहा है-- 


चस्वारि शङ्गाख्यो अस्य पादा 
हवे शीर्ष सप्त हस्तासो अस्य। 
त्रिथा बद्धो घूषभो रोरवीति 
महोदेवो मस्या: आविवेश ॥ 
(ऋग्‌० ) 
अर्थात्‌ मन-वुद्धि-चित्त-अहङ्काररूपी चार सींगवाला, 
भूत-भविष्य-वतेमानरूप तीन पेरवाला, मत्य और अमृत- 
दो सिरवाला तथा सप्त प्राणरूप सात हाथोंवाला एक 
बड़ा विलक्षण वृषभरूप यह पुरुष है जो तीन स्थानोंमें 
बघा हुआ है । यह बन्धनमें पड़ा हुआ महादेव वृषभ 
अत्यन्त रुदन करता है, पर उस बन्धनसे मुक्तिका उपाय 
इसके हाथ नहीं आता । इन्हीं तीन बन्धनोंकी ओर झुनः- 
शेपने संकेत किया था— 
उदुत्तमं वसुणपाशसस्म- 
दवाधसं चिसध्यसं श्रथाय | 


अथा चयसादिस्यन्रते 

तवानागसो अदितये स्यास ॥ 

(कग १। २४। १५) 

“हे वरुण, हमारे उत्तम, मध्यम और अधम पाशाँको 
शिथिल करो, दूर करो | हे आदित्य, हम तेरे व्रतमें अनागस्‌ 
अथात्‌ निष्पाप रहते हुए, अदिति-स्थितिको प्राप्त करें |? तीन 
प्रकारके पाशाँका मोचन और त्रिपुरासुरकी विजय एक ही 
अध्यात्म-तच्वका द्विविध निरूपण है। ये तीन पाश या तीन पुर 
कौन-से हैं ? दाशनिक-जगत्‌में प्रसिद्ध त्रिगुण ही ये त्रिपुर हैं । 
इन तीन गुणोंसे यह ब्रह्माण्डव्यापी और पिण्डब्यापी सृष्टि- 
विसृष्टिक्रम गतिशील है। त्रेगुण्य ही विश्वकी आधारःशिला 
है। वेदोंमें, ब्राह्मणोंमें, उपनिषदोंमें, दशनोमे, पुराणोमिं तथा 
मध्यकालीन अ्रन्थांमे सर्वत्र ही त्रेगुण्यका अनन्त विस्तार 
पाया जाता है ।.ओमूके व्यष्टिरूपकी व्याख्या ही त्रिगुण 
ह| गाग्यायणके प्रणववादमें त्रेगुण्यका अनेक प्रकारसे निरूपण 
किया गया हे । यहाँ हम उस विस्तारमें नहीं पड़ना चाहते । 
केवळ थोडे-से वेदिक और लौकिक त्रिकोंका ही उल्लेख करके 
सन्तोष करेंगे--- 


| डं म्‌ 
गायत्री च्रिष्ट्पू जगती 
जाग्रत्‌ स्वप्न सुपुत्ति 
प्रातःसवन माध्वन्दिनसवन  सायंसवन 
२४ वर्ष ४४ वर्ष ४८ वर्ष 
यसु रुद्र आदित्य 
वसन्त ग्रीष्म शरद्‌ 
आज्य इध्म हवि 
भूः भुवः स्वः 
प्रथियी अन्तरिक्ष द्यौः 
ऋक्‌ यजुः साम 
अग्नि वायु आदित्य 
बाकू प्राण मन 
होता अध्यर्य उद्गाता 
सत्त्व रज तम 
गाहपत्याग्नि दक्षिणाग्रि आहृवनीयाग्नि 
अम्बा अम्बिका अम्बालिका 
विष्णु ब्रह्मा शिव 
शान क्रिया ड्च्छा 


# भय भवानीसहितं नमासि # 


इन कतिपय उदाहरणोंसे ही वैदिक साहित्यके गूढ- 
व्यापी त्रिकवादका परिचय हो सकता है। इस देशकी 
संस्कृति तो त्रिकके ही विचार-विस्तारका फल हे । त्रिसुपण, 
त्रिणाचिकेत, विष्णुका त्रेधा विचङक्रमण और त्रित्रत्‌ आदि 
शब्दोंमें त्रिकवादका ही संकेत गूढ है । ब्रह्माण्डव्यापी तीन 
गुण हमारे शारीरमें भी काम कर रहे हें । हर एक परमाणुमें 
त्रिककी गति है | त्रिक ही शक्तिका रूप है। प्रकृतिकी 
व्यक्त दशा त्रेगुण्यकी विषमताका ही फळ है । 
योग-शाल्लोंम वणन किया गया है कि इन तीन गुणो 
की अधीश्वरी शक्ति एक त्रिक या त्रिकोणके मध्यमे प्रतिष्ठित 
रहती है । इस त्रिकोणात्मक शक्तिका संयम करके उसे 
आत्मवश्य करना ही महती विजय है । यह कुण्डलिनी 
शक्ति जवतक स्वच्छन्द होकर रहती दै तबतक इसका 
प्रवाह अधोमुखी रहता है और असंयमके कारण इससे 
मनुष्यकी हानि भी हो सकती है । इसके प्रवाहको ऊर्ध्वगामी 
बनाकर पूर्ण ब्रह्मचर्यकी प्राप्ति'ही शारीरिक, मानसिक, 
आध्यात्मिक स्वस्थताकी सिद्धि है । सुएम्णा ( Central 
Nervous System )मं ही कुण्डछिनी शक्तिका सञ्चार 
रहता है । सुषुम्णा या मेरुदण्डके दो सिरे हैं | ऊपरके सिरे 
पर कैलास या मस्तिष्क है, नीचेके रिरेपर शक्तिका त्रिकोण 
या पीठ दै । मानसिक समाधिके जिवे आवश्यक है कि 
सबसे नीचेकी कोंटिपर स्थित शक्तिका प्रवाह त्रह्माण्डस्थित 
शिवक्रे साथ मिल जाय । यही शिव और शक्तिका विवाह है 
जिसका काव्यमय वर्णन अनेक त्रन्थोंमें पाथा जाता है । 
त्रिपुर 
क्रग्वेदके कोषीतकी और ऐतरेय व्राहमणोंमें "त्रिका 
निम्नलिखित वर्णन है-- 
( असुराः) हरिणीं (पुर) हात्रो दिवि चक्रिरे, 
रजतां अन्तरिक्षलोके, अवस्मतीसस्मिन्‌ अकुर्वत । 
(कौ० ८ ॥ ८, ऐ० १। २३) 


अर्थात्‌ असुरोंने हिरण्मयी पुरीको चुलोकमें बनाया, 
रजतमयीको अन्तारक्षम आर अयसयाको प्रथियीलोकमें | 
पुराणोंमें कदा है कि त्रिपुरासुर नामक असुरने सोने-चाँदी 
और लोहेके तीन नगर या किले बनाये थे, जिनको लेकरं 
वह सव जगह उड़ा करता था | अन्तभें शिवने उसका 
दमन किया और उसको मारकर ताण्डव किया | इसीसे 


पक शिवका स्वरूप # 


४६३ 


शिवकी संज्ञा “त्रिपुरान्तकः या 'त्रिपुरारि' हुई ॥ शतपथ- 
ब्राह्मणके एक प्रकरणमें भी त्रिपुरका वर्णन किया है-” 
सा हैपा अञ्चिपुरी दीप्यमाना तिष्ठति तिदभिखिपुर- 
सेवास्मा एतस्करोति तस्माढु हैतस्पुरां परमं रूपं यत्त्रि- 
` पुरम्‌ । स वे वर्षीयसा वर्षीयसा छन्दसा परां परां रेखां 
चरीयखीं करोति तस्मात. पुरां परा परः वरीयसी लेखा 
भवति, लेखा हि पुरः 


(श० जरा? ६।२।२३।२५) 


अर्थात्‌ सबसे उत्तम पुर त्रिपुर हैं । उत्तम-उत्तम 
छन्दसे एक-एक लेखाको श्रेष्ठ बनाता है, क्योंकि लेखा ही 
पुर हें । सोने-चॉदी और लोहेके तीन पुर देवाँके वासस्थान 
हैं । वे उनकी रक्षाके उत्तम दुर्ग हैं | उनके मध्यमें एक 
एक परिधि या रेखा दै, वह रेखा ही पुरका रूप है। इस 
अलङ्कारसय वर्णनमै लिन तीन पुरियोका वर्णन है वे प्रथिवी, 
अन्तरिक्ष और द्युलोक दे । वे ही सत्त्व, रज और तम हैं । 
वें ही वाल्व, योवन ओर जरा हे । प्रत्येकके बीचमै एक 
दिभागकी रेखा या सीमा है । तीनों रेवाओके समवायसे 
जो कार्य सम्पन्न होता है उसे ही त्रिपुण्ड ( पुण्ड = रेखा > 
पर्व = ग्रन्थि) कार्य कहना चाहिये । मनुष्यकी आयु एक 
त्रिपुण्डू है, क्योंकि इससे ब्रह्मचय, यौवन) जराकी त्रिसस्थि 
विद्यमान दै । संवत्सर भी एक त्रिपुण्ड है, अर्थात्‌ उसमे भी 
त्रिकका व्यवहार तीन ऋठ | 
पुराँका तीसरा मिपुण्ड है [जसको प्रत्येक व्यक्तिने इच्छा या 
निच्छासे धारण कर रक्वा हे । उसके अभ्यन्तरमं ही 
थिवी, अन्तरिक्ष और द्यठोक विद्यमान हं । मेरुदण्ड 
थिवी-भाग है । मस्तिष्क द्युलोक या स्वर्ग हे । इनके वीचका 
संसक्त भाग अन्तरिक्ष दै । चोथा त्रिपुण्ड् शिवका व्यम्त्रक- 
रूप दै | प्रत्येक भागका नाम अम्त्रा है, तीन अम्वाओंवाला 
(त्रि+ आम्वक) यह मनुप्य-शरीर या मनुष्यायु 
च्येम्वक दै । 'त्र्यम्वक यजामहे? आदि मन्त्रमे इसी वैदिक 
मनुष्यायु ( त्यम्चक ) की पूर्तितक यजनकी प्राथना की 
जाती है । इसी भावको “पुरुषों वाव यज्ञः? कहकर व्यक्त किया 
गया है । तीनों सवनाँके जोड़से मनुष्यकी आयु २४+४४+ 
४८११६ वर्ष मानी गयी थी । इस आयुतक निविन्न कर्म 
करते हुए जोवित रहना त्र्यम्वक-यजन है । इसीकी काल्प- 
निक परिभाषा त्रिपुण्ड-ध।रण हें जिसपर पीछेके जावालोप- 
निपद्‌ आदिमे खुब विस्तार किया गया है । वेदोंमें इन्द्रको 
भी “पुरां मेत्ता? कहा है । 


& 


मेरुदण्ड 


त्रिपुरके साथ शक्तिका अभेद्य सम्बन्ध है । यह माना 
गया है कि मूलाधार-चक्रमें त्रिकोणात्मक त्रिपुरके बीचमें 
शक्ति वास करती है । ज्यॉ-ज्यों योगके द्वारा चक्रोंकी शक्ति- 
पर संयम प्राप्त किया जाता है, त्यो-त्यो शक्ति नीचेके केन्द्र 
से उठकर ऊपरके केन्द्रमै चढती जाती है, यहाँतक कि षट 
चक्रमेद. करनेपर शिव और शक्तिका मेल हो जाता है । 
इसके समझनेके लिये मेरुदण्ड, सुषुम्णा या पावतीका ज्ञान 
आवश्यक है| यह आनन्दका विषय है कि मेरुदण्डके 
सम्बन्धमें भारतीय योय-शात्रका जो मत है वही करीब- 
करीव आधुनिक विज्ञानको भी सम्मत है | र 


सेरुदण्ड ( Spina! C0100 ) पृष्ठवंश या रीढकी 
हड्डी है जो तेतीस अस्थिपवोसि वना हुआ है | ये अस्थिपर्य 
(४०7०१7३९) एक दूसरेसे सटकर ऊपर-नीचे बाँसकी 
पोरियोंकी तरह जमे हुए है । प्राचीन योगियोने ३३ पर्वौंकी 
जो गिनती की थी उसीको हम अब भी मानते हैं | ए.क- 
एक पर्वमें एक-एक देदका निवास है । इसीसे ३३ कोटि 
देवोंकी गणना होती है | इस मेरुदण्डका विस्तार मूलाधार- 
चक्रसे मस्तिष्कके अधोभागतक है | इसके पाँच भाग दृष्टि- 
गोचर होते हैँ जिनका वर्णन निम्नलिखित है । पाश्चात्य 
शरीर-शाज्ी भी इन प्रत्यक्षकत विभागोंको मानते हँ, 
अतएव हम उनके अंग्रेजी नाम भी कोष्ठकर्म देते हैं-- 
-मूलावार--इसमें ४ पर्वे ( vertebrae ) हें जोकि 
ऊपस्के पवांकी अपेक्षा छोटे ओर अविकसित-दझामे हें । 
ये जुड़े हुए प्रतीत होते दं । इस भागको “कीकसा? ( 0०९- 
९४% ) कहते हे, जिसके कारण यह भाग ९०९९४४९३] 
7९101 कहा जाता हे । कॉकूसिक्स ( ९०९०४) का 
स्क्रत रूप “कीकसा? है । कीकसासे ही केकसी-दाब्द वनता 
हैं जो दशानन रावणकी साताका नाम था । इस प्रदेशमें एथिवी: 
तस्व प्रधान है ओर गुदा-भागका इससे नियन्त्रण होता दै । 


२-स्वाधिष्ठान ( 880179] 1१७४101 )--इस भागमें 
पाँच पर्व हे जो एक ही अस्थिमे जुड़े-से रहते हैं । इस 
संयुक्त अस्थिको $2९70 कहते हैं | मूलाधार और स्वाधिष्ठान- 
ही दोनों अस्थियों ( (000095 और 88९7७ ) के नौ 
पोरोंको निकालकर कोई-कोई "अर्वाचीन शरीर-शाज्ली 
मेरुदण्डमे २४ अस्थिपवां ( ४९7४९३९ ) की गणना 


करते ह । परन्तु हमारे यहाँ शक्तिको तेतीस पवसंयुक्त ही 
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माना है । इस चक्रमें जलतत्त्व प्रधान है और उपस्थ-प्रदेश- 
के कार्यांका सञ्चालन यहाँसे होता है । ऐतरेय आरण्यकके 
अनुसार “आपः? अर्थात्‌ जल्लतत्त्वने इस प्रदेशमै निवास 
किया है-- 


आपो रेतो भूत्वा शिक्ष प्राविशन्‌ । 


काम-विंकारका अत्यधिक सम्बन्ध इसी चक्रके संस्थान- 
से है | इसमेंसे जन्म लेनेवाली विलासकी वृत्तियोंको जल- 
तच्वसे प्रसूत होनेके कारण “अप्सरा कहा जाता है । “अद्भ्यः 
सरन्तीति अप्सरसः |' जठको “इरा? भी कहते हैं और कामकी 
एक संज्ञा इराज ( 17705 ) भी है। 
३-मणिपूर (Lumbar 1१९४1013--इसमें पाँच पर्व 
हैं । इसमें तेज-तत्त्वका अधिष्ठान है। जटरामिके कार्योका 
नियमन इसीकी शक्तिसे होता है । 
४-अनाहत ( 100789] ९४०7 )-इसमें १२ पर्व 
हैं । यहाँ वायु-तत्त्व प्रधान है और हृत्परदेशका सञ्चालन 
इस चक्रकी शक्तिसे होता हे । 
८-विशुद्धिचक्र C Cervical Region )--इसमें 
७ पर्वे हैं । यहाँ आकाश-तच्व है, जिससे कण्टका नियमन 
होता है । इन पाँच चक्रोंतक ३३ पर्व पूरे हो जाते हैं. और 
पञ्चभूत भी समाप्त हो जाते हैं | इनसे ऊपर छठे-सातवें 
चक्र अभौतिक शक्तिसे प्रेरित होते हैं। जिस योगीने 
साधनाके द्वारा पाँचौं चक्रोंपर अधिकार कर किवा है उसे 
फिर काम-वाधा नहीं सता सकती । इतनी समाधिक्रे द्वारा 
बह अपने अभ्यन्तरसे कामके अस्तित्व (Subjective Ex- 
18211९2 ) को मेट देता है, उसके रूपको विपरिणमित 
कर देता है। भौतिक देहवाला कामदेव पाँच चक्रोंतक ही 
है । भूतोंके पर्यवसानके साथ काम भी विदेह या अनङ्ग 
बन जाता है | शिवने कामकी आभ्यन्तरिक सत्ताको समाघिक्रे 
द्वारा भस्म कर दिया था । इसीलिये कविने उनको 'रूपसे 
मोदित न हो सकनेवाला? कहा है-- 
अरूपहार्यं मदनस्य निग्रहात्‌ 
पिनाकपाणिं पतिमाक्तुमिच्छति। 
समाधिकी उस ऊँची स्थितिमें पहुँचकर जब शिवके 
मनमें कामदेवके कारण काम-विकार उत्पन्न हुआ तो उन्होंने 
यही सोचा कि मेरी स्थितिमें आये हुए योगीको आन्तरिक 
काम-बाधा नहीं सता सकती, अवश्य ही इसमें कोई बाह्य 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


कारण होना चाहिये । देखा, तो सामनेके वृक्षपर कामको 
मूर्तिमान्‌ पाया और तत्क्षण ही तृतीय नेत्रके अप्रतिम तेज- 
से उसे भस्मीभूत कर दिया-- 

भस्मावशेषं मदनं चकार । 


छडा चक्र'आज्ञाचक्र'कहलाता है,जिसका स्थान भूमध्यमें 
है। इससे भी ऊपर सातवाँ चक्र 'सददलार? है | कोई-कोई 
इनके मध्यमें एक और चक्रकी गणना करते हैं, जिससे 
आठ चक्रोंकी संख्या पूरी होती है | अथर्ववेदमें आठ ही 
चक्रोंका वर्णन दै 

अष्टचक्रा देवानां 


नवद्वारा पृरथोब्या । 


अस्यां हिरण्मयः कोषः स्वगो उयोतिपात्रृतः ॥ 


अर्थात्‌ यह शरीर देवपुरी है, इसका नाम अयोध्या 
है, क्योंकि यहाँ देवासुरयुद्धमे देवोकी विजयसे असुरयुदध 
शान्त हो चुका है। इसमें आठ चक्र और नौ इन्द्रियद्वार 
हैं | ज्योति अर्थात्‌ तेजसे आत्त जो हिरण्यमय कोष 
( मस्तिष्क ) है यही इसमें स्वर्ग है । हिरण्यमय कोष या 
सोनेकी पुरी ब्राह्मणग्रन्थोंमें द्युलोकमें कही गयी है । यह 
द्युलोक मस्तिष्क है । सब देवोंका वास यहीं है, यहींसे सव 
ज्ञानतन्तुओंका विकास होता है । इसीसे यहाँ ज्योतिपाद्त 
या प्रकाशमय लोककी कल्पना की गयी है । इस ब्रह्माण्डे 
ही एक प्रदेशका नाम केलास है। कालिदासमे कैलासके 
सम्बन्धमें मेधदूतमें कहा दे-- 

यो वितत्य स्थितः खम्‌ 

(१।५८) 

अर्थात्‌ कैलास “खम्‌? या ब्रह्माण्ड-प्रदेशको वितानकी 
तरह व्याप्त करके स्थित है । खं-ब्रह्मका स्थान पाचों चक्रोंसे 
ऊपर ब्रह्माण्ड या मस्तिष्क है | पाँच चक्रोंतक “कम्‌? का 
प्रदेश है । इन चक्रोंके जो नाम ऊपर दिये गये हैं उनका 
जन्म किस समय हुआ यह निश्चय ज्ञात नहीं । हाँ, इतना 
कहा जा सकता है कि ये नाम वेदिक साहित्यमें हमें अमी- 
तक प्राप्त नहीं हुए । प्रतीत होता है, चक्रोंके बैदिक नाम वे 
ही हैं जो सस व्याहृतियोंके हैं और सम्ध्यामें जिनका 
पारायण किया जाता है-- 
भूः पुनातु शिरसि--सहस्रदल कमल 
भुवः पुनातु नेत्रयोः--आज्ञाचक्र 
स्वः पुनातु कण्ठे--विश्वुद्धिचक्र 
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सहः पुनातु हृदये--अनाहतचक्र :!: 
जनः पुनातु नाभ्याम्‌-ट-मणिपूरचक्र 

ॐ तपः घुनातु पादयोः--स्वाधिष्ठान और 
मणिपूरचक्र 


ॐ स॒त्यं पुनातु पुनः शिरसि--शिरःस्थान-- 


--सीमा है । सीमा उभय-सामान्य होती है अर्थात्‌ मध्यमे 
स्थित सीमाका सम्बन्ध दोनों ओर लगाया जाता है । .जेसे 
उत्तर और दक्षिणके मध्यकी सीमा विन्ध्याचल है. यह 
आर्यावतंका दक्षिणी भाग और, दक्षिणापथका उत्तरी भाग 
गिना जायगा । इसी प्रकार विदृतिद्वार इस देह और 
अनन्तके बीचकी सीमा है । कहा भी है-- 

स एतमेव सीमानं विदायैंतया हारा प्रापद्यत। 

सा एपा विदृतिर्नाम. द्वास्तदेतन्नान्दनम्‌॥ 

(ऐ०३उ० १। ३। १२) 


“वह इन्द्र इस सीमाको विदीर्ण करके जिधरसे इस देहमें 
आया, उस द्वारका नाम “बिदृतिद्वार' है। उससे लगा हुआ 
नन्दनवन है । बही ब्रह्मानन्दका स्थान है। इसी सीमाको लक्ष्य 
करके कहा जाता है-3 सत्यं पुनाठु पुनः शिरसि । “भू? से 
“तपः तक एक आवृत्ति हुई । यह मत्य या एकपाद्‌ अंश है। 
इससे परे अमृत-त्रिपाद्लोक है । उसका सूत्र भी शिरः- 
स्थानसे संयुक्त है । दिव्य चेतनाओं ( £४१००1 
1111868 ) का प्रवेशद्वार बिदृतिमार्ग ही है। इसीकी 
पवित्रताके लिये “सत्यं पुनाठ पुनः शिरसि' कहा जाता है। 

हम ऊंपर कह आये हैं कि मेरुदण्डकी रचना तेतीस 
प्वाके संयोगसे हुई है । (पर्व! जिसमें हों उसीको “पर्वत” कहते 
हूँ । पर्वाणि सन्ति अस्मिन्निति पवतः ।? इसलिये मेरुदण्ड 
पर्वत हुआ । स्थूल पहाडको भी चोटीरूपी पर्वोके कारण 
“पर्वत? कहा जाता है। इसलिये मेरुदण्डका पर्वत नाम बहुत 
ही उपयुक्त और सार्थक है | इस पर्वतराजके भीतर रहने- 
वाली शक्तिको उपचारसे 'पर्वतराज-पुत्री) या पार्वती? कहा 
जाता है । उस पार्वतीकी स्वाभाविक गति शिवकी ओर 
है । पार्वती शिवको छोड़कर और किसीका वरण कर ही 
नहीं सकती । परन्तु पार्वतीको शिवकी सम्प्राप्ति तपके द्वारा 
ही हो सकती है, भोगके मार्गसे नहीं । महाकवि कालिदासने 
कुमारसम्भवमें इसी तत्वका वर्णन किया है। शिवजी 
केलासपर तप कर रहे थे । उन्होंने अखण्ड समाधि लगायी 
थी | उस हालतमें कामने उनकी समाधिको भङ्ग किया 


और पार्वतीने जो वहींपर उनकी पूजाके लिये उपस्थित 
थीं शिवके मनको हाव-भावसे विकृत करना चाहा । शिवने 
कामको भस्म करके पार्वतीकी सब अभिलाषाओंपर पानी 
फेर दिया । पार्वतीको पहले रूपका अभिमान था, सोचती 
थीं रूपसे शिवको मोहित कर लेंगी । परन्तु ऐसा आजतक 
कहीं नहीं हुआ । शिवकी प्राप्ति तपसे होती है, भोगसे 
नहीं । यही बात कविने कुमारसम्भवमें बतायी है । इसी- 
लिये पार्वतीने भी तप और समाधिके द्वारा शिवको. प्राप्त 
करनेका नया ब्रत आरम्भ किया-- 


तथा समक्षं दहता मनोभवं 
पिनाकिना भझमनोरथा सती । 
निनिन्द रूपं हृदयेन पार्वती 
प्रियेषु सौभाग्यफला हि चारुता ॥ 
अर्थात्‌ अपनी आँखोंके सामने मनोभव (कामदेव) को 
भस्म होते देखकर पार्वतीका रूपःगर्व खण्डित हो गया, उन्होंने 
रूपकी भरसक निन्दा की और मनमे स्थिर किया कि शिवकी 
प्रासिके लिये केवल सुन्दरता पर्यात नहीं है । इसलिये 
उन्होंने दूसरे मार्गका अवलम्प्रन किया-- 
कतुमवन्ध्यरूपतां 
तपोभिरास्थाय समाधिमात्मनः । 
अवाप्यते वा कथमन्यथा द्वयं 
तथाविधं प्रेम पतिश्च ताइशः॥ 


रूपको अवन्ध्य (अमोघ) करनेके लिये पार्वतीने तपके 
द्वारा आत्म-समाधि लगाना निश्चय किया । समाघिकी पूर्णता 
ही शक्तिका संयम या शिव-तत्त्वकी प्राप्ति है। विचार और 
मनोभावोकी उच्छुझलता आसुरी है, उससे प्राण क्षीण 
होते हँ, प्राणोंकी व्याधिसे या मानसिक विकल्पाँसे जीवन- 
शक्तिका हास होता है । व्याधिसे इतर समाधि है । प्राणोंकी 
समाधिसे मनकी . स्थिरता और शान्ति होती है । मस्तिष्क 
बहुत ही सूक्ष्म और चेतन्यमय हे | उसकी प्रक्रियाओंकी 
गति और बल विद्युत्‌के समान तेज हें । वस्तुतः मनकी 
तुळनामें विद्युतूका वेग भी कुछ नहीं है । मस्तिष्कमें चार 
वापी या सरोवर हैं जिन्हें अंग्रेजीमे वेन्ट्रिकिल (\०7९- 
1९8 ) कहते हैं । ये पुराणोंके मानस आदि सरोवर हैं 
जहाँ देवता बसते हैं । इन्हींके आस-पासके उन्नत 
्रदेशोंको “पर्बत? कहा गया है । कैलास और मन्दराचल, 
सुमेर और गन्धमादन इन्हींकी संडाएँ हैं। ये देवोके 


इयेष सा 
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* सघं भवानीसदितं नसा # 


क्रीडा-पर्यत हैं । देवरूपी इन्द्रियोंको प्रकाशित करनेवाले 
खान ही ( Sensory and Motor Centres ) देवोंके 
क्रीडास्थल हैं । पुराणोंके ये वर्णन आलक्कारिक ही समझने 
चाहिये । इनका मूल मस्तिष्क और मेरुदण्डकी रचनामें 
पाया जाता है । मस्तिष्कसे चेतनाका आना और जाना 
एक प्रकारकी क्रीडा-या केलि है । इन्हीं केलियोंके स्थानको 
“केलास? कहा जाता है-- 
॥ केलीनां ससूइः केळम्‌ । तेन आस्यते अत्र ति 
कलळासः । 
केवल केलास ही क्या, अळकापुरी, वैभ्राज या चैत्ररथ- 
वन, नन्दनःकानन, सब मस्तिष्कके ही विभिन्न प्रदेशांकी 
संज्ञा हें । योग-समाधिके लिये इससे प्रशस्यतर और क्या 
हो सकता है कि कर चित्तकी समस्त बाह्य वृत्तियाँ और 
विचार मस्तिष्कमे ही स्थिर होकर हम आनन्दका अनुभव 
५ नावी सेर, कैलासवास आदि 
त्मिक अर्थ यही है । 


पिनाक क्या हे? 

शिवके धनुषकी संज्ञा पिनाक? है । शिवको “पिनाक- 
पाणि? कहते हैं, पिनाकको अधिज्य करनेवाला शिवके अतिरिक्त 
और कोई नहीं है । जो व्यक्ति जिस घनुषको अधिज्य 
करनेकी शक्ति रखता है वही उस घनुषका घारण करनेवाला 
कहा जाता है । पिनाकके धारणकी शक्ति उसीमें हो सकती 
है जो शिवरूप हो गया हो । धनुषके दण्डमै अनन्त शक्ति 
रहती है । उस शक्तिको व्यक्त करनेके लिये या उससे 
कार्य लेनेके लिये घनुर्दण्डके एक सिरेपर बँधी हुई प्रत्यञ्चा- 
को दूसरे सिरेसे मिलाना अनिवार्य है। जिसने घनुषको 
अधिज्य नहीं किया, वह उसकी शक्तिपर अधिकृत नहीं 
हो सकता । शिवने पिनाकको अघिज्य करके उसकी 
शक्तिको अपने वशमें कर लिया दै । यह पिनाक मेरुद्ण्डकी 

ही दूसरी संज्ञा है। निरुक्तकार यास्कने लिखा है-- 

रम्भः पिनाकमिति दण्डस्य । 

(नि० ३। २१) 
अर्थात्‌ रम्भ और पिनाक दण्डको कहते हैं । मेरुपर्वत- 
का दण्ड ही वह विशिष्ट दण्ड है, जिसके लिये रम्म और 
पिनाक-शब्दोंकों पुराणकारोंने अपनाया । इस तरह पिनाक 
या मेरुदण्ड ही शिवका परमघनु है। इस धनुषके एक 


सिरेपर शक्ति है, दूसरेपर शिव । शक्तिकी कल्पना कुण्डली- 
की आङ्कति-जेसी की गयी है, इसीलिये उसे “कुण्डलिनी! 
कहते हैं 1 अविकसित-दशामें सोयी हुई शक्तिको सर्पकी 
तरद्द विश्राम करते हुए माना है । वस्तुतः शक्तिका रूप 
वैज्ञानिकोके अनुसार भी सीधी रेखासे व्यक्त नहीं हो 
सकता । शक्तिकी गति तरङ्गाकार ( wavy motion ) 
होती है। यह तरज्ञाकृति सर्पकुण्डलौं ( serpent 
९०18 ) से मिळती है, अतएव अर्वाचीन वैज्ञानिक जिसे 
लहरिया गति मानते हैं, उसे ही भारतीय निरुक्तकारोंने 
“कुण्डलित गति? कहा है। इसी रूपके कारण शक्तिको 
“कुण्डलिनी? कहा गवा है। यह कुण्डलिनी ही वह मत्यञ्चा है 
जो मेरुदण्डक्रे मूलाधार सिरेमें स्थित रहती है । प्रत्येक चक्र 
या केन्द्रका अधिष्ठातृदेव शिव है। पाँच चक्रमे एथक- 
पृथक्‌ शक्तियोंके साथ निवास करनेक्रे कारण शिवको 
“पञ्चानन? भी कहा जाता है । पाँच चक्र ही शिवके पाँच 
मुख हैं । पञ्च वैदिक प्राण ही काळान्तरमें “पञ्चानन? कहलाये | 
पञ्चानन झिवकी शक्ति भी पञ्चास्मिका ही समझनी चाहिये | 
इसी कल्पनाके अनुसार कहा जाता है कि शक्ति रिवके 
चारों ओर वेष्टित या वलयित होकर प्रत्येक चक्रमें निवास 
करती है । उसका सर्वप्रथम स्थान मूलाधार-चक्र है । 
इस कुण्डलिनी प्र्ञ्चाको धनुषके दूसरे सिरेसे, जहाँ शिव 
रहते हैं, मिला देना ही शक्तिका शिवके साथ विवाह 
करना है । योगके द्वारा पदूचक्रवेध होकर शक्तिका केन्द्र 
ब्रह्माण्डमें उठ जाता है, तभी मानो पिनाक अधिज्य हो 
जाता है, और पिनाकके स्वामीको यह अधिकार प्राप्त होता 
है कि उसके पिनाक-दण्डमें जितनी शक्ति निहित है उस 
सबको वह अपने काममें ला सके । 


कृष्ण-यजुर्वेदमं शिवको अवततधन्वा पिनाकहस्तः? 
कहा है। अवततधन्वाका अर्थ अधिज्य धनुषवाला है 
अर्थात्‌ जिसके धनुप्रपर एत्यञ्चा आरोपित टँ । पुराणोंमें 
मस्तिष्कके जिन प्रदेशाँको केलास, गन्धमादन, मन्दर आदि 
कहा है उन्हींको ही वेदमें “त्रिककुद्‌? ओर “मूजवान? पर्यत 
कहा गया है। जहाँ इडा, पिङ्गला, सुपुम्णा नामक तीन 
प्राणघाराएँ मिलती हैं, श्रूमध्यभागके समीपका वह प्रदेश 
ही वेदिक त्रिककुद्‌ पर्वत है । ककुद्को ही “ककुप” कहते हैं । 
ककुप्‌ प्राणका वैदिक नाम दै-- 
प्राणो वे ककुपू छन्द 
(श० आ० ८।५।२।४) 


| 
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मूजवान और त्रिककुद्‌ पर्वतोंकी योगविद्यामे बड़ी 
महिमा है । स्थूल दृष्टि रखनेवाले इन्हें बाह्य--स्थूल पर्वत 
समझते हें और इनके अध्यात्म यौगिक अर्थोंसे वञ्चित रह 
जाते हैं । त्रिककुद्‌ पर्यत वह स्थान है जहाँ शिवका तृतीय 
नेत्र है । शिवका तृतीय नेत्र ही वास्तविक त्रिककुद्‌ है। 
शिवने तृतीय नेत्रके प्रतापसे कामको भस्म कर दिया। 
इन्द्रने जिस स्थानपर जिस चक्षुके प्रभावसे वृत्रासुरका वध 
किया वह त्रिककुद्‌ हुआ-- 


यत्र वा इन्द्रो धृत्रमहन्‌ तस्य यदक्ष्यासीत्तं गिरिं 
त्रिककुदमकरोत्‌ । 
च (श० ३।१।३।१२) 
काम और वृत्र एक ही अध्यात्मभायकी द्विविध 
कल्पना हैं । त्राह्मण-म्रन्थोमें “पाप्मा वै बृत्रः? ( शतपथ० ११॥ 
१ | ५ | ७ ) अर्थात्‌ पाप ही वृत्रासुर है-यह कहा है । 
गीतामें भी कामको सब पापोका सिरमौर माना है-- 


महाशनो महापाप्मा विद्धो नमिह' वैरिणम्‌ । 


इन्द्रने बत्रको वशमें करके देवोंके लिये स्वाराज्य प्राप्त 
किया । शिवने कामको भस्म करके देवसेनाकी रक्षा की । 
कामको भस्म करनेवाली दृष्टि किसकी हो सकती है १ जिसने 
योगके द्वारा छठे चक्रको वशमें कर लिया है अर्थात्‌ त्रिककुद्‌ 
पर्वतका अञ्जन जिसने अपने नेत्रोमें ऑज लिया है, वही 
काम और उसकी अप्सराओंके हावभावोसे विकारको प्राप्त 
नहीं होता । अथर्ववेदमें त्रिककुद्‌ पर्वतसे उत्पन्न अञ्जनकी 
बहुत महिमा कही गयी है । तरेककुदाञ्जनको नेत्रामें ऑज 
लेनेसे पुनः तारकासुरका भय नहीं रह सकता--ऐसे मनुष्य- 
को विकार अपनी ओर नहीं खींच सकते । 


मूजवान्‌ पर्वतको सोमका उत्पत्तिस्थान माना गया है। 
यह पर्वत उदीची दिशामें है। उदीची दिशाके मूजवानको 
काइमीरमें हूँ दुनेकी आवश्यकता नहीं है। उदीची दिशा या 
उत्तरायण मार्ग मस्तिष्कमें है। दिशाओंका आध्यात्मिक अर्थ 
ही यहाँ अभिप्रेत है । रेतका अधिष्ठान उपख-प्रदेश 
ही दक्षिण दिशा है जहाँ पितरोंका निवास है। बिना 
दक्षिणायन मार्गसे चले हुए पितृलोक नहीं मिलता । इसी 
प्रकार प्राची दिशा सुख,प्रतीची दिशा गुदा और उदीची दिशा 
मस्तिष्क है । बहींका स्थान मूजवान्‌ है जहाँ सोम उत्पन्न 
होता है । सोम मस्तिष्कमें बहनेवाला और उसके स्वास्थ्यका 
परमकारण वह अत्यन्त पवित्र रुस है जिससे समस्त केन्द्रीय 


नाडी-जाल ( Central Nervous System ) का 
सिञ्चन होता दै । सोमकी पवित्रतापर मस्तिष्की समाधि 
निर्भर करती दै । समस्त विचारोंकी विद्युत्‌ सोमरसपर, जो 
मस्तिष्कमें ओतप्रोत है, उसी प्रकार अपने संस्कार डालती 
है जैसी रसपूरित घट (52४९7४) को विद्युत्का प्रवाह 
प्रभावित करता है। समस्त अध्यात्म और अधिभूत शक्तिको, 
जिसकी अभिव्यक्ति मनुष्यमें पायी जाती है, उत्पन्न करनेके 
लिये यह सोम-पूरित कलश या मस्तिष्क हम सबमे प्रतिष्ठित 
है। इसके तार सर्वत्र फैले हुए हैं, इस सोमका ही नाम 
अमृत है; क्योंकि इसीकी पवित्रता और स्थिरतापर शारीरिक 
और मानसिक अमृतत्व निर्भर करता है । इस अमृतको 
शरीरमे ही पचा लेना सबसे अधिक आवश्यक कतव्य है । 
बैसे तो शक्तिरूपी यह अमृत इम सवके भीतर रहता है, 
परन्तु सब मनुष्यांके अधिकारमें यह वात नहीं होती कि 
वे अपने अमृतका स्वयं ही पान कर सके | उनके अमृतको 
असुर पी जाना चाहते हैं । उनकी शक्ति शरीरके भीतर ही 
सञ्चित न होकर बाह्य विषयोमें क्षीण हो जाती है। 


यज्ञके कर्मकाण्डमे सोमपान करानेवाले सोमयायोंका 
बहुत वर्णन आता है । उन सबका उद्देश्य यही है कि 
मनुष्यरूपी शकटमें जो सोम भरा है उसे अपने ही भीतर 
पचाकर हम अमृतत्व लाभ करें । शरीरके भीतर सोम 
( Cerebro-spinal 1100) की उच्पत्तिमें जितनी 
प्रक्रियाएँ ( physiological processes ) होती हँ 
उनका अनुकरण याज्ञिक कर्मकाण्डमें किया जाता है। 
हमारी इन्द्रियाँ ही सोमपानके ग्रह या पात्र हैं । उस वैदिक 
कर्मकाण्डके आध्यात्मिक अर्थपर विस्तारसे विचार करना यहाँ 
इष्ट नहीं है। सारांश यही है कि सोमका ही दूसरा नाम 
अमृत है । सोम उदीची दिशाका देवता दै-- 
डढीची दिक्‌ सोमोऽधिपतिः । 


सोमपान और अमृतपान एक ही तत्त्वको बताते हैं । 
पूर्ण समाधि, मनपर पूर्ण अधिकार, विचारोंकां पूर्ण संयम, 
योगकी परमसिद्धि ही सोमपानका फल है। शरीरके रेत (वीये) 
को झारीरमें ही ओजरूपसे प्रतिष्ठापित कर लेना ही परम सोमपान 
है । वेदमें जिसे सोमपान कहा है, उसीको पुराणोंमें अमृतपान 
कहा गया हे । शिव सदा अमृतका पान करते हैं । अमूत 
और सोमका परमस्थांन चन्द्रमा उनके मस्तकपर है। शिव 
स्वयं सोम हैं । शक्ति या पार्वतीको आत्मवश करके ही शिव 
“सोम? कहलाते हें । शिवजी उमाके सहित होनेसे सोम 
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(सन उमा) बनते हैं । शिवका सोमस्कन्दरूप प्रसिद्ध ही दै । 
उमा और शिवके सम्मिलनका परिणाम स्कन्द है । इसका 
विवेचन आगे करेंगे । 


केन्द्रीय नाडीजालको सींचनेवाला सोम या अमृत 
मस्तिष्कसे प्रयाहित होता हुआ सुपुम्णाको तृप्त करता रहता 
है। इसीका योगमें इसप्रकार वर्णन आता है कि अमृत 
आकाश-प्रदेशसे एक-एक बूँद करके टपकता है, योगिजन 
उसका पान कर लेते हैं | असंयमीलोग इसी अमृतका क्षय 
कर देते हैं। असुरोंके अमृतपानसे सोमका क्षय होता है, 
देवोंके पानसे आप्यायन या वृद्धि । इन्हीं द्विविध 
प्रक्रियाओको हम चन्द्रमाके वृद्धि और क्षयमें पाते हैं । 
उनकी अध्यात्म-व्यञ्जनाको वतानेके लिये आधिदैविक 
चन्द्रमाका उदाहरण लिया जाता है | 


वेद, ब्राह्मण और उपनिषदोंमें मस्तिष्कको कलश, 

कुम्भ या द्रोण कहा गया है | इस कलमें अमृत भरा 

हुआ है । अमृतपूर्ण यह घट हम सबके अन्दर उलटकर 

रकखा हुआ है । इसमेंसे निरन्तर अमृतका क्षरण होता 

रहता है। इस झरते हुए अमृतबिन्ढुको योगी पी जाते 

हैं, विषयी इसका दुरुपयोग करते हैं । ब्राह्मण! अर्न्थोमि 

गायत्रीके सोमाहरणकी जो कथाएँ हैं, उनसे मिलती हुई 

कथाएं, पुराणोंमें गरुड और अमृतघटकी हैं । गरुडजी 

स्वर्गसे अमृतका घट लाये थे । उस अमृतको'पीकर नाग 

अपना विष बढ़ाना चाहते थे, परन्तु वे उसे न पी सके 

और अमृत स्वर्गको ही लोट गया । शरीरके प्राण ही नाग 
या सपे हैं, वीर्य गरुत्मान्‌ या गरुड़ है | रेतकी सूक्ष्मतम, 

पवित्र, ब्रझाण्डसञ्चारिणी शक्ति अमृत है । बिना अमृतके 
असुर अपने भोग भी नहीं भोग सकते | ड्सीलिये वेसदा 
अमृतके लिये लालायित रहते हैं। समुद्र-मन्थन करके 
उन्होंने इसी अमृतको पीना चाहा था, परन्तु देवताओं- 
के प्रयलसे अमृत असुरोंको नहीं मिल पाया । प्रकृतिके 
स्वाभाविक विधानमें अम्ृतके अधिकारी देव हैं | देव या 
इन्द्रियप्राण अमृत पीनेसे शक्तिमान्‌ होकर इन्द्र या आत्मा- 
के तेजकी वृद्धि करते हैं । जो अमृत देयोंको अमरपन देता 
है, वही असुरोंके हाथमें सुरारूप हो जाता है, जिसको पीकर 
वे उद्दाम और उच्छुङ्कल हो जाते हैं । सुरा विषरूप है। 
उससे आयुका क्षय होता है। मानसरोवर देवताओंका 
स्थान है | उसमें अमृत भरा हुआ है, वह समस्त चक्र या 


# भय भवानीसहितं नम्रामि # 


कमल अम्रृतके प्रतापसे खिले रहते हैं, हंसरूप योगी उनका 
उपभोग करते हैं । 
शिवका विषपान 

जल्पूर्ण घटमेंसे सन्तत क्षरणशील जलबिन्डुसे शिव- 
खानका जो प्रयोग अहर्निश हमारे सम्मुख किया जाता है, 
उसका अध्यात्म-अर्थ ऊपरके विवेचनसे स्पष्ट हो गया होगा | 
सोमपूरित मस्तिष्कसे जो अमृतविन्दु अनवरत निःसृत होकर 
शरीरस्थ तेजःस्फुलिङ्गका संवर्धन करता है उसीकी अनुकृति 
इस घटके द्वारा बतायी जाती है । यह विशुद्ध अध्यात्म- 
प्रयोग ( spiritual experiment ) है इसी प्रकारके 
यज्ञमें सोमका. कूटना, छानना और पीना आदि प्रयोग हैं । 
आध्यात्मिक तच्वोंके परिज्ञानके लिये भौतिक प्रयोगोंका 
आश्रय लिया जाता है | देवोंके अमृतपानक्रे साथ शिव- 
के विषपानका घनिष्ठ सम्बन्ध दै । जबतक शिवजी विष 
पीकर उसकी दाहक ज्वालाओंको शान्त नहीं कर देते, 
तबतक देवता अमृतका पान नहीं कर सकते | तुळसीदास- 
जीने कहा दै--- 

जरत सकल सुरबुन्द, बिपम गरळ जेहि पान किय । 


अर्थात्‌ हलाइल विषकी ज्वालासे जब सव देवता जलने 
लगे तब शिवने कृपा करके विषका पान कर उसे अपने 
कण्ठमें रख लिया | यदि शिव ऐसा न .करते, तो देवाँको 
अमृत कभी न मिल सकता । देखना चाहिये कि विष क्या 
है और शिवने कण्टम ही विषको क्यों राब लिया ? 


निघण्ठमें जलके १०१ नाम दिये गये हँ-८उदकनामानि 
एकदातम्‌? | उनमें दो शब्द विष और अमृत भी हैं । ये 
दोनों जलके पर्यायवाची हैं । लौकिक संस्कृतके कोपोंमें भी 
“विष? और “अमृत” जलके पर्यायरूपमें पाये जाते हैं | बात 
यह है कि वीर्य या रेत जलका ही रूप है । रेत ही कामका 
अधिष्ठान है । रेतसे जो शक्ति बनती है उसके दो रूप हैं- 
देवी और आसुरी या अमृतरुप और विपरूप | उस 
शक्तिसे जब मनुष्य आत्मविनाशकी ओर प्रत्रत्त होता है 
तब वह उसके विषरूपसे दग्ध होता है। उसीको संयम- 
के द्वारा शान्त बनाकर उसके सौम्यरूपसे जव अमृतत्व 
की ओर बढ़ता है तभी मानों जळ या रेत-तत्त्वके अमृतका 
आस्वादन करता है। विष और अमृत दोनों एक ही 
समुद्रे जन्म लेते हैं | विपक्रे साथ यदि अमृत भी रहे तो 
वद्द विषका ही काम करेगा | अतएव विपके प्रकट होनेपर 


देवोको यह आवश्यकता प्रतीत हुई कि कोई महावीर इस 


विषको पचाकर इसे शान्त कर दे तो हमारे लिये अमृत- 
पानका मार्ग सरल हो जाय । शिवके अतिरिक्त और किसी 
देवमें यह सामर्थ्यं न थी । शिवके विषपानका कारण उनका 
योग है । शिवजी योगीश्वर हैं । उन्होंने छओं चक्रोपर पूर्ण 
अधिकार पा लिया है । अतएव शक्तिका जो विषाक्त रूप 
है उसको पचाने या भस्म करनेकी सामध्य भी उनको 
प्रात्त है। हम कह चुके हैं कि पाँच चक्रोंका भेद न कर लेनेके 
बाद योगी पुनः कामके अधीन नहीं होता । काम सर्वथा 
योगीके वशमे हो जाता है, अर्थात्‌ वह कामके विकारीँको 
पूर्णतः जीत लेता है । जवतक यह स्थिति प्राप्त नहीं होती 
तब्रतक साधनाक्रे मार्गमे निरन्तर कामकी :बाघाएँ आती 
हैं । काम या जठका विष-स्वरूप जबतक योगीको 'जलाता 
रहता है, तत्रतक वह अमृतका निर्बाध पान नहीं कर पाता । 
शिव-स्वरूप होकर ही योगी कामसे अतीत हो जाता है। 
कामसे अतीत योगी ही विषको पूरी तरह अपने वशर्मे 
कर पाता है । विषको जिसने अपने लिये निरापद्‌ बना लिया 
हो, उसीके देवोंको अमृतपानकी सुविधा और सामर्थ्य 
प्राप्त होती है । बिंपको कण्ठ या पाँचयें चक्रमे स्थापित 
करनेका रहस्य यह है कि पाँचवें चक्रमे आकर ही योगी 
निर्भय और निरामय बनता है । यदि विष कण्टसे नीचे 
रहे अर्थात्‌ योगीकी साधना विझुद्धिचक्रसे नीचे हो तो 
विप अपना प्रभाव अवश्य दिखलाता है। देवासुरौंके या विष 
और अमृतके आध्यात्मिक युद्धमें विषपानकी सामर्थ्य रखने- 
वाला योगीश्वर ही स्वयं विजयी होकर सबको विजय प्राप्त 
कराता है | दर 
भूगु ओर भस 


शिवको “भगुपति' भी कहा जाता है | जल तत्त्व या 
रेतको पटचक्रोंकी अभिमें खूब भूनकर भस्म कर देनेके 
कारण शिवजी “शगु? कहलाते हें । गोपथ-ब्राह्मणमें कहा है-- 
ताभ्यः श्रान्ताभ्यस्तप्ताभ्यः सन्तप्ताभ्यः ( अद्भयः) 
यद्वेत आसीत्तदभुज्यत, यदभुज्यत तस्मादू भृगुः समभवत्‌, 

तदू भृगोभू गुस्वम्‌ । 
(गो० पू०१। ३) 


अर्थात्‌ तपाये हुए जलोसे जो रेत उत्पन्न हुआं,'वह 
भूँजा गया, इसलिये वह भृगु” कहलाया । भूँजनेके कारण 
ही भृगुका भगुत्व है। जलोंको भस्म करनेके लिये इस 


शरीरको यदि भाड़ मान लें तो योगी उसका भड़भूँजा है । 
वह जलोकी भस्म बनाकर उसको अपने शरीरपर लगाता 
है, यही उसके ब्रह्मचयका तेज है । ब्रह्मचारीके शरीरपर जो 
स्वाभाविक तेज या कान्ति रहती है, वह वीयंकी भस्म ही 
हे । अर्थात्‌ उसके शरीरमें तपके द्वारा रेतका परिपाक होता 
है और वह भस्मरूपमें परिणत हो जाता है। मेघ भी 
जलकी भस्म है-- 


अञ्जं वा अपां भस्म 
(शतपथ० ७॥ ५ । २। ४८ ) 


अभिके संयोगसे तत्त होकर जल आकाशगामी होता 
है | इसीलिये तपके द्वारा मनुष्य ऊध्वरेत बनता है । बाहर 
ब्रह्माण्डमें सूयके तापसे जैसे मेघ बनते हैं, यैसे ही शारीरके 
भीतर तपकी अझिके द्वारा रसोंके परिपाकसे रेतकी भस्म बनती 
है । यही शरीरकी त्वचाके ऊपर तेज और कान्तिके रूपमें 
प्रकट होती है । ब्रह्मचारीके लिये इसप्रकारकी भस्म परम 
विभूति है। यह भस्म ही उसके मण्डनके लिये श्रेष्ठ अंगराग 
है। इस भस्मसे भासित होनेके कारण ही वड्रूपधारी 
शिवको कालिदासने “ज्यलज्निव ब्रह्ममयेन तेजसा? लिखा है । 


भृगुपति और रेणुका 
तुलसीदासजीने लिखा है--- 
परसुराम पितु-आग्या राखी । मारी मातु कोक सब साखी ॥ 


अर्थात्‌ परश॒रामने रेणु काका वघ करके उसे नया जीवन 
प्रदान किया । यह रेणुका कोन है और क्यों परञ्जरामने 
उसका संहार किया ! पुराणोंके अनुसार जमदमिकी पत्नी 
रेणुका थी । उसके पाँच पुत्र थे। सबसे छोटेका नाम 
भगुपति परशुराम था । रेणुकाने सरोवरपर चित्ररथ गन्धवे- 
को- अप्सराओंके साथ विहार करते देखकर विचारा कि वह 
भी जमदमिके साथ विहार करे। इस अपवित्र सङ्कुल्प- 
के आते ही उसका तेज नष्ट हो गया | जत्र वह लौटकर 
आयी, तब जमदभिने उसको हततेज देखकर ध्यानसे 
विचारा तो सव रहस्य जान लिया। अपवित्र रेणुकाको 
अपने पास रखना अनुचित जानकर उन्होंने अपने बड़े पुत्रसे 
कहा कि तुम रेणुकाका संहार करो । वह यह नहीं कर 
सका । शेष तीन पुत्र भी यह नहीं कर सके । तब पाँचबें 
पुत्र परशुरामने पिताकी आज्ञा पाते ही रेणुकाका संहार 
कर डाला और जमदमिसे वरदान माँगा कि रेणुका फिर 


जीवित होकर पहलेकी तरह ही हो जाय और उसे बीचकी 
घटनाकी कुछ भी खबर न रहे । जमदमिके “तथास्तु? कहनेसे 
रेणुका फिर पूर्यके समान ही पवित्र और वर्चंससे युक्त 
हो गयी । 


वीर्य या रेतका नाम ही रेणु या रेणुका है। पाँच चक्र 
ही उसके पाँच पुत्र हें । सबसे प्रथम अर्थात्‌ मूलाघार-चक्र 
उसका ज्येष्ठ पुत्र और विशुद्धिचक्र कनिष्ठ पुत्र परशुराम 
है । शेष तीन चक्र तीन पुत्र हैं । यह रेणु मनके अपवित्र 
विचारोंसे ही अपवित्र हो जाती है । विकारयुक्त विचार 
ही मनुष्यकी पवित्रताको नष्ट कर देनेके लिये काफी हैं । 
मानसिक विचारोंकी विक्कतिसे ब्राह्म तेजकी तुरन्त हानि हो 
जाती है। पूर्ण ब्रह्मचर्यकी परिभाषामें शारीरिक क्रिया 
नीचेकी चौज है, मानसिक संकल्पोंकी पवित्रता सबसे महत्त्व- 
की वस्तु दै । कामके विकार पहले मनमें प्रकट होते हैं । 
कामको मनसिज, मनोभव, मनोज या संकल्पयोनि कहा 
गया है। उसका उदय हमारे भीतरी विचारोंमें ही देखा 
जाता है । पूण ब्रह्मचर्यके लिये शुद्ध विचार परम आवश्यक 
सञ्जीवनी हैं । 

„क वार जब रेणु अपवित्र हो जाती है तब उसका 
पवित्र जा कितना कठिन है, यह ऊपरकी कथासे माळूम 
हाता ६ । प्रथम चक्रकी या दूसरे, तीसरे 
यह सामर्थ्यं नहीं है कि वे अशुद्ध रेतको ह bo 
कर सकें | इसीलिये रेणुकाके पहले चार पुत्र यदि वे चाहते, 
तो भी जमदम्िकी इच्छानुसार अपनी माताको नवीन 
जीवन नहीं दे सकते थे। यह सामर्थ्यं परशुरामे ही थी। 
अर्थात्‌ पाँचवें चक्रकी शक्तिपर अधिकार पाकर योगी अपवित्र 
और अशद्ध रेणुको पुनः पवित्र बना सकता है। प्रत्येक चक्रको 
यदि हम भजेन-क्रियाकी एक-एक मंजिल मानें तो पॉचवें 
पड़ावको पार करनेपर ही रेणुको पूर्णतया भूँजनेमें सफलता 
प्रात होती है । रेणुको भस्म करनेवाली शारीरिक अग्नि ही 
जमदग्नि ( Metabolic fire ) हे। 


शिवका वाहन बृष 


शिवको वृषाञ्चन, वृषभध्वज और वृषकेतु भी कहते 
हैं । उनकी सबसे बड़ी विजय वृषको अपने वशमें करके 
उसपर सवारी करना है । प्रायः जगतूके सत्र पुरुषापर बृष 
सवारी करता है, पर शिवजी वृषपर सवारी करते हैं | प्रश्न 
यह है कि जगतूमें मनुष्य दृषका वाहन बना हुआ हैया 


७ सवं भवानीसहितं नमामि ७ 


वृष मनुष्यका । मनुष्य अपने असली रूपमें सवार है, पर 
अपने आपको भूलकर वह सवारी बन गया है । अपनी 
महिमाका ज्ञान न रहनेसे यह वामन बन गया है, उसके 
पिण्डपर वृष आरूढ़ रहता है । परन्तु जो मनुष्य आत्म- 
ज्ञानसम्पन्न दै, जिसने पवित्र सङ्कल्प॑से कामविकारोंको 
जीत लिया है, वही वृषपर आरूढ होता है। शिवजीके 
लिये वृष वाहन बन जाता है । 


यह वृष काम है । वर्षणशील ( sprinkling, 
fertiliin¢ ) रेतको 'वृष' कहा गया है | यह वृष या 
काम अघोरेत करके मनुष्योंको अपने आसनसे च्युत कर 
देता है । इसपर पैर रखकर खड़े होना महती धीरता है। 
इस लेलमें उन वैदिक और पौराणिक प्रमाणां और 
उपाख्यानोंके विस्तारके लिये स्थान नहीं है जिनसे वृष या 
वृषाके पूर्ण स्वरूपका परिचय मिलता है । सूज्ररूपसे यह 
जान लेना पर्याप्त है कि कामकी ही एक संज्ञा “बृष? है। 
शिवजी मदनका दहन कर चुक्रे हैं, उन्होंने कामको परास्त 
कर लिया है, वे अरूपदार्य योगीश्वर हैं, अतएव वृष उनका 
वाहन बन गया है । योगी और भोगीमें यही भेद है, एक- 
का वाहन काम है और एक स्वयं कामका वाहन है । 


इस वाहनपर चढ्नेके लिये शिवको कुम्भोदर सिंहपर 
पैर रखना पड़ता है । कविने कहा है-- 


कैछासगोरं बृषसारुरुक्षोः 
पादापणाजुग्रहपूतएष्ठम्‌ ॥ 
अवेहि मां किङ्करमष्टमुतेः 
कुम्भोदरं नाम निकुम्भमित्रम्‌ ॥ 


( रघुवंश २। ३५) 


अर्थात्‌ कैलासके समान शुश्र वर्णवाले वृषपर जब शिय- 
जी चढ्ना चाहते हैं, तब वे मेरी पीठपर पेर रखकर सहारा 
लेते हैं, ऐसा मैं कुम्भोदर नाम शिवका अनुचर हूँ । यहाँ 
यह बताया गया है कि बृषपर सवारी करने अर्थात्‌ उसे 
अपने अघिकारमें लानेके लिये यह; आवश्यक है कि मनुष्य 
पहले उदर या रसनेन्द्रियपर संयम प्राप्त कर ले । स्वादको 
यहामें करना ब्रह्मचर्यकी सिद्धिके लिये अनिवार्य है । जिह्वा- 
पर अङ्कुश रक्खे बिना ब्रह्मचयंकी सफलता असम्भव है । 
विश्वामित्रको मेनकाने मक्खन खिलाकर अपने अनुरागमें 
फँसा लिया । गीतामें भी कहा है-- 


क » शिवका स्वरूप ७ 


कास एप क्रोध एप रजोगुणसमुद्भवः । 
सहाइानो महापाप्मा विद्धयेनमिह वैरिणम्‌॥ 


अर्थात्‌ काम बहुत भोग ( महाशन ) चाहता दै, यह 
महापापके गर्तेमे फँसानेवाला है । इस. महापापीपर विजय 
पानेके लिये कुम्भोदरपर संयम प्राप्त करना चाहिये.। जिस 
जलतत्त्व या रससे खादेन्द्रियका पोषण होता है, वही काम- 
का अधिष्ठान है, इसीलिये कामविकार और रसनामें इतना 
घनिष्ठ सम्बन्ध है । शिक्षदेव या कामी पुरुष उदर-परांयण 
भी होते हैं । अतएव बृषपर आरुरुक्षु योगीके लिये कुम्भो- 
दरपर पेर रखना परमावइयक है । शिवक्रे परिवारमें सिंह 
और वृष विगतवेर होकर बसते हें । शिव समता और 
शान्तिकी मूर्ति हैं । , 


स्कन्द या कुमार 


कुमारसम्मव-काव्य और शिवपुराणमें कुमारके जन्म- 
का विशद वर्णन हे । 
कहते हैं । वे सेनानी हैं, देवसेना उनकी पत्नी है; तो भी वे 
सनातन ब्रह्मचारी हैं । उनके जन्मके लिये ही शिव-पार्यतीका 
विवाह हुआ था । मयूर उनका वाहन है। उन्होने देवताओं- 
का सेनापति बनकर तारकासुरपर विजय पायी थी । इन 
सव रहृत्योंका विवरण इसप्रकार है । 


जिस समय देवलोग असुराँसे परास्त हो गये, तब वे 
इन्द्रको लेकर ब्रह्माजीके पास गये-- 
तस्मिन्‌ विप्रकृताः काले तारकेण दिवोकसः । 
तुरासाहं पुरोधाय धाम स्वायंभुवं ययुः ॥ 
(कुमार २। १) 


अर्थात्‌ तारकासुरसे सताये हुए देवता इन्द्रको अगुआ 
बनाकर ब्रह्मलोकमें गये। वहाँ उन्होंने तारकासुरके उत्पातोंका 
विस्तृत वर्णन करनेके बाद कहा कि हे देव, सेना तो हमारे 
पास है, पर सेनापति कोई नहीं है। इसलिये आप कृपा करके 
हमें एक सेनापति दीजिये । यथा-- 
तदिच्छामो चिभो खष्टुं सेनान्यं तस्य शान्तये । 
कर्मबन्धच्छिदं धर्म॑ भवस्येव सुसुक्षवः॥ 
गोप्तारं सुरसैन्यानां यं पुरस्कृष्य गोत्रभित्‌ । 
प्रस्यानेष्यति शन्रुभ्यो बन्दीमिव जयश्रियम्‌॥ 
(कुमार० २। ५१-५२) 
अर्थात्‌ हे प्रभो; उस तारकासुरकी शान्तिके लिये हम- 


कुमारको षडानन और षाण्मातुर ' 
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लोग एक सेनापति चाहते हैं जिसको अग्रणी बनाकर इन्द्र 
पुनः असुरोपर विजय प्राप्त करें । ब्रह्माजीने कहा-- 


केवल शिवके वीर्यमें ही इतनी सामर्थ्य है कि वे 
तारकासुरका निरोधं कर सकें, अतएव तुम उन्हींके अंशको 
पार्वतीके पुत्ररूपमें प्राप्त करके अपना सेनानी बनाओ-- 
संयुगे . सांयुगीनं तसुद्यन्तं प्रसहेत कः। 
अंशाइते निषिक्तस्य नीळलोहितरेतसः॥ 
उमारूपेण ते यूयं संयमस्तिमितं मनः। 
झम्भोर्यतध्वमाक्रष्टुस यस्कान्तेन लोहवत्‌ ॥ 
तस्यास्मा शितिकण्ठस्य सैनापत्यसुपेत्य वः । 
मोक्ष्यते सुरबन्दीनां वेणीर्वीर्यविभूतिभिः॥ 
(कुमार० २ । ५७, ५९, ६१) 


अर्थात्‌ नीललोहित शिवका रेत ही उस असुरका निरोध 
कर सकता है । संयममें ठहरे हुए शिवके मनको ठुमलोग 
पार्वतीरूपी चुम्त्रकसे खींच लो, जिससे शिवजी पार्वतीके 
साथ विवाह कर लें । उन शिवका मूर्त्यन्तर तेज ही तुम्हारा 
सेनानी बन सकता है । 

इस उपायको जानकर देवोंने प्रयत्न किया कि शिवका 
पार्वतीके साथ मेल हो तथा उससे जो सन्तान उत्पन्न हो वह 
उनकी सेनाका सञ्चालन करे । शिवजी समाधिस्थ थे। 
समाधिकी दामं कामकी आन्तरिक सत्ता नष्ट हो जाती 
है । अतएव जिस समय केलासपर जाकर कामने शिवका 
ध्यान भङ्ग करना चाहा, तभी शिवने यह सोचा कि अवश्य 
ही बाह्य स्थितिसे कामने उनपर आक्रमण किया है। उन्होंने 
दुरन्त अपने मनको सँभालकर कामको भस्म कर दिया । 
पार्वतीने शिवको अपने रूपसे छभाना चाहा था, उनका 
गये भी खण्डित हो गया । शिवजी पुनः समाधिस्थ हो 
गये । पार्वती स्वयं तप करने लगीं, बड़ी उग्र तपश्चर्याके 
द्वारा उन्होंने अन्तमं तपके प्रभावसे शिवको प्राप्त किया । 
जब शिवजी ब्रह्मचारीका रूप बनाकर पार्वतीकी परीक्षा लेने 
आंये, तब पार्वतीने यही कहा-- 

तपः किलेदं तदवासिसाधनम्‌ 

अर्थात्‌ तप ही शिवकी प्रातिका साधन है । तपके 
द्वारा पावेती-शक्तिपर दिव अधिकार प्राप्त करते हैं । उस 
तपसे जो सामर्थ्यं यां वीर्य उत्पन्न होता है, वही स्कन्द या 
कुमार है । छठे चक्रको मेदनेके बाद कुमारका जन्म होता 
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% अचं सवानीलहितं नमामि # 


है । जिस दारीरमें कुमारने जन्म नहीं लिया है वहाँ देवसेना 
असुरोंसे बराबर हारती रहती है । असुरोंसे दुर्जय या अजेय 
बननेके लिये कुमारका जन्म आवश्यक है । 

कुमार-जन्मकी जो प्रक्रिया है उसको एक छोकर्मे 
यौ समझना चाहिये ; 

तत्र स्कन्दं नियतवसतिं पुष्पमे घीकृतारमा 

घुष्पासारैः स्नपयतु अवान्‌ व्योमगद्भाजलाद़ें: । 


रक्षाहेतोनेवशशिभृता वासवीनां चमूना- 
मस्यादिस्यं हुतवहसुखे सम्भृतं वद्धि तेजः॥ 
(मेघदूत १ । ४३) 


अर्थात्‌ हे मेघ ! देवगिरिपर सदा बसनेवाळे स्कन्दको 
आकाझ-गङ्गाके जलसे सींचे हुए पुष्पोंसे तुम स्नान 
कराना । इन्द्रकी सेनाओंकी रक्षाके लिये अमिक्रे मुखम 
शिवके द्वारा क्रमशः सम्भृत होता हुआ जो सूर्यसे भी अधिक 
प्रकाशमान तेज है, वही “स्कन्द? है | यह हम जानते हैं कि 
असुरोसे पराजित देवसेनाकी रक्षाके लिये, उसको सेनापति 
देनेके लिये शिवने स्कन्दरूपमें जन्म लिया । वह शिवका 


तेज अग्नि ( हुतवह ) के मे 
आ ह) के मुखमै एकत्र किया गया । यह 


खुपुम्णाका नाम ही अग्नि 

नामान्तर निम्नलिखित हैँ 

इडा गङ्गा और चन्द्र 

पिङ्गला-यसुना और सूर्य 
सुपुम्णा--सरस्वती और अग्नि 
सुपुम्णा-प्रदेशमे स्थित पाँच चक्रोका वर्णन ऊपर हो 
चुका ह । छठा आज्ञा-चक्र है । पहले चक्रको भेदकर ज 
Wo जाता है तब मानों पहलेकी शक्तिको भी a 
दूसरेमें ले जाता है। दूसरे चक्रतक जिसने सिद्धि पाली है 
वह पहले ओर दूसरे दोनों चक्रोंकी शक्तिका स्वामी हो 
जाता है। इसी तरह छठे चक्रतक सिद्धि-प्राप्त योगी उन 
सब चक्रोकी शक्तिका स्वामी बन जाता है | सुघुम्णा या 
अभिके छः चक्र ही वे मुख हैं जिनमें शिवका तेज क्रमसे 
तपाया जाकर ऊपर उठता हुओं ब्रह्माण्डमे पहुँचता है। 
छट चक्रमे जाकर जो शक्ति उत्पन्न होती है उसका नाम 
कुमार है अर्थात्‌ वह ब्रह्मचर्य सिद्धिकी परमावस्था है । 


इसलिये कुमारको सनातन ब्रह्मचारी या सनत्कुमार (सनत्‌ 
Eternal, कुमार Brahmacharin ) का अवतार 


कहा जाता है । जिस योगीने कुमारको प्राप्त कर लिया है, 
सम्तमें भी उसका मन असंयत विचारोंसे नहीं हरा जा 
सकता । खमगत विचारोंको वशमें करना महा कठिन है | 


है। तीनों नाडियोंके 


अन्तईष्टि (800-201501003 ४15101 ) ही तारक है। 
यह पुतली या तारक उस समय भी कार्य करता रहता है, 
अर्थात्‌ सङ्कल्प-विकल्पमें लीन रहता है, जिस समय कि 
बाह्य विचारोंपर जाग्रत्‌-दशामे मनुष्य अधिकार प्राप्त कर 
चुकता है । जाग्रतके समान ही सोतेमें भी जिसने परोक्ष मनपर 
पूर्ण विजय प्राप्त कर ली है वही पूर्णयोगी, पूर्णत्रक्चारी 
और सब प्रकार स्वस्थ है। जिसने अपने विचारोंपर पूर्ण संयम 
प्राप्त कर लिया है, सोते हुए भी जिसका मन इघर-उघर 
नहीं डोलता, वही पूर्णतः स्वस्थ है। यह स्थिति उस योगीको 
अनायास मिल जाती है जिसने तपके द्वारा छः चक्रोंकी समस्त 
शक्ति और चेतनाको अपने वशमें कर लिया है, अर्थात्‌ पाँच 
चक्रोंके पञ्च विषय और छठे चक्रसे सम्बद्ध सङ्कल्पाँपर जिसे 
विजय प्राप्त हो गयी है । 


घटचक्रमेदसे सेनानी कुमारका जन्म होता है। यह 
कुमार शिवका ही तेज या मूर्ति है । सुपुग्णाके मुखमें यह 
तेज क्रमशः सम्भृत होता है । इसे सुपुम्णापुत्र या अग्निका 
पुत्र भी कह सकते हैं । अभ्निका देवता कृत्तिका है । कृत्तिका 
नक्षत्रसे संयुक्त कालमें जन्म लेनेके कारण कुमारको कार्तिकेय 
भी कहा जाता है । तपके अनुकूल जो जीवनक्रम है वही 
अग्नि देवतासे अधिष्ठित है । जिस समय अग्नि सबसे अधिक 
सुखावह और सौम्य हो वह कृत्तिकाका समय है । षट्चक्रो- 
में पुष्ट होनेके कारण कुमारको छः मुखवाला या छः 
माताओंका पुत्र भी कहा जाता है | बह्‌ सत्यमेव पडानन 
और घाण्मातुर है । पष्ठी तिथिसे कुमारको बहुत प्रेम है । 

मयूर कुमारका वाहन है। मयूर और सपोंका स्वाभाविक 
वेर है । परन्तु झिवके सर्प और कुमारका मयूर परस्पर वेर 
त्यागकर मैत्री-भावसे रहते हैँ । सपौंके विपका पान करनेके 
लिये मयूरकी आवश्यकता दै । आसुरी प्राणोंको यदि सर्प 
कहा जाय तो उनके घोर, अशान्त रूपको संयमके द्वारा 
शान्त और सौम्य बनानेवाले प्राण मयूर हैं | मयूरको वाहन 
कल्पित करनेवाले कुमार ही शिवकी कुण्डलिनीके विप्रको 
अमृत बना सकते हैं। छः चक्रोंका सम्मिलित उद्गीथ या खर 
घड्ज कहलाता है । इस पडज़ स्वरसे संवादिनी वाणी बोलने- 
वाला वाहन मयूर ही है। शिवकी साधनासे जन्मे हुए कुमारका 
वाहन बनकर मयूर कुण्डलिनीका मित्र हो जाता है । सर्पके 
विषका द्वेष करनेवाली मयूरी उन गरुडके पंखोसे उत्पन्न 
हुई जो स्वर्गसे अम्ृतका घट लाये । यहाँ स्थूल, भौतिक 
भावोंसे तात्पर्य न होकर आध्यात्मिक अथोंका कथारूपसे संकेत 
करना ही इन उपाख्यान-निर्माताऔँको इष्ट था । ऋग्वेदमें 
त्रिःसप्त अर्थात्‌ इक्कीस मयूरियोंका वर्णन है-- 


7% शिवका स्वरूप ४ 


त्रिःसप्तमयूयः सप्त स्वसारो अग वः । 
तास्ते विषं विजञञ्जिर उदकं कुम्भिनीरिव ॥ 
(१। १९१। १४) 

अर्थात्‌ २१ मयूरी-सात बहनें-तेरे विषको दूर ले गर्यी, 
जैसे कुम्मवाहिनी स्त्रियॉ जलको ले जाती हैं । 

इस सूक्तभरमे विषके दूर करनेका ही वर्णन है । यूरोपीय 
विद्वान्‌ इसे मन्त्र-यन्त्र मानते हैं । वस्तुतः प्राणोंकी विषाक्तताको 
योगके द्वारा झुद्ध-पवित्र करके उन्हें अमृतमय बनानेकी ही इन 
मन्त्रोंमे उपदेश है । सतक्ीपेण्य प्राण ही सात बहने हैं । सप्त- 
प्राणोंके प्रयाहके लिये एथिवी (301181 ९070), अन्तरिक्ष 
(bulb or medula ‘oblongata ) और द्युलोक 
(७7६1 ) में फेली हुई शिराएँ. ही सपतत्रिक-इकीस 
मयूरियाँ हैं जिन्होंने विपको सोल लिया है। ४ इसो सूक्तमै 
९९ नदियोंका वर्णन दै । ये नवनवति नदियाँ भी नाड्याँ 
ही हैं जो प्राणसञ्चारकी सरिताएँ हें | इनमें जो विष है वह 
मधु हो जावे । अयिके त्रिःसप्त स्फुलिङ्ग भी प्राण ही हें, 
उनमें जो विष है वह मधु हो जावे (हरिष्ठा मधु त्वा मधुला 
चकार-ऋ० १ । १९१ । १२, १३ ) कुमारने मयूरके 
वाहनपर आसीन होकर घटचक्रोके साथ संवादिता या 
सामज्ञस्थ प्राप्त करके सब विषोंको मधु वना दिया । 

काशी और मणिकर्णिका 

काशी ज्ञानकी पुरी है । वह शिवके त्रिशूलपर बसी है। 
इडा, पिंगला, सुपुम्णाके सङ्गमसे आगे काशी है अर्थात्‌ 
मस्तिष्क ही काशीपुरी है। “काशाः सन्त्यस्पामिति काझी? 
अर्थात्‌ काश जहाँ हाँ वही काशी है | कुमारका जन्म इसी 
काशके वनमें हुआ था, अतएव मस्तिष्क ही काशीपुरी या 
काशवन है । श्रेत मींगीसे भरे हुए मस्तिष्कके भाग ही 
काशरूप हैं | सहस्मदल पद्म ही काशीपुरी है। यहाँ शिव 
साक्षात्‌ निवास करते हैं | खर्गकी नदी गङ्गाके पवित्र तट- 
पर काशी पुरी है। मस्तिप्ककी वापियों (४७॥६४८16४) में 
वहनेवाळा अविच्छिन्न अमृत-प्रवाह ही मन्दाकिनी है जो 
अन्तरिक्षमं होती हुई प्रथिवीलोक (811781 ९०7१) को 
भी पवित्र करती है । इस सहस्तदल पदको मणिपञ्च भी 
कहते हें । वहींके एक भागका नाम मणिपीठ, मणितट या 
मणिकर्णिका है | उस मणिपद्मकी एक कणिका मणिकणिका 
है जहाँ सान करनेसे पुनर्जन्मका खेद मिट जाता है । 
सहस्तकमलतक सिद्धि प्राप्त करके जो प्राण त्यागता है उसे 
पितुयानकी संखतिमें फिर नहीं आना पड़ता । यहीं योगियों- 
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का विदृतिद्वार है । इसी मणिकर्णिकाको वौद्धलोग मणिपद्म 
कहते हैं और “३” मणिप्ये हु? यह मन्त्र जपते हैं । मेघदूतमें 
कालिदासने इसे “मणितट? कहा है-- 
सोपानस्वं कुरू सणितटारोइणायाग्नयायी । 
(१। ६०) 
अर्थात्‌ क्रीडाशैलपर शम्भुके साथ जहाँ गौरी विचरती 
हों वहाँ उन्हें मणितटपर चढ़नेमें सहायता देनेके लिये हे 
मेघ ! तुम अपने शरीरको सोपान वना देना । 
काम ही मेघ है । उसके शरीरका इससे अच्छा और 
क्या उपयोग हो सकता है कि उसपर पैर रखकर शिव- 
पार्वती मणितरपर आरोहण करें । सव लोकोंके कामभायांको 
लेकर मेघ ऐसे लोकमे उन्हें समर्पित कर देना चाहता है 
जहाँ शिवका साक्षात्‌ निवास जानकर काम अपना धनुष 
चढ़ानेसे डरता है-- 
मत्वा देवं धनपतिसखं यत्र साक्षाद्वसन्तं 
प्रायश्चापं न वहति भयान्मन्मथः षट्पदज्यम्‌ ॥ 
( मेध० २। १०) 
कामसे झून्य लोकमें समस्त कामभांवोंका विसर्जन ही 
मेघका दूतकार्य है। अलका या कैलास ही ऐसा लोक है जहाँ 
मदनको भस्मावशेष करनेवाले शिवजी बसते हें .।॥ काम 
शिवके तेजको पहचान गया है । शिव कामको जीतकर 
योगिराद बने हैं । 
हमारी समस्त वासनाओंका मूलकारण कामवासना है। 
उसकी पवित्रताके बिना नित्यतत्त्वकी प्राप्ति दुल्म है। 
बुद्धने “सम्ब्रोधि’ प्रासे करनेके लिये पहले “मारको जीता । 
प्रत्येक ज्ञानी और योगीको अध्यात्म-मागमें इस घाटीसे पार 
होना पड़ता. है ।,इन्द्र-ब॒त्रकी वैदिक कथामें यही मूलतस्व 
है। दृत्रवध ही इन्द्रका महाव्रत है जिससे इन्द्रको आत्मज्ञान 
हुआ । शिव और काममें भी उसी तत्त्वकी पुनरावृत्ति दै । 
सनातन योग-तस्वोका विवरण ही शिवका स्वरूप है | 
उसके यथार्थ रूपको जानकर उसकी इयत्ताका निर्वचन 
परम कठिन दै | कविने कहा दै-- 
न विश्वसूतेरवधार्यते वषुः ॥ ( कुमारसम्भव ) 
अथवा-- 
को हि तद्वेद यावन्त इमेऽतरात्मन्‌ प्र/णाः | 
( शतपथ० ७ । २। २। २०) 
बहुधा ह्येवैष निविष्टः । 
(जै० उ०३।२। १३) 


संहार-सत्यता . 


( लेखक--ताजीमी सरदार पुरोहित श्रीप्रतापनारायणजी 'कविरल' ) 
परमेश्वर भी नाम तुम्हारा हे शिव ! शंकर ! भोलेनाथ ! 

तुम पूजे जाते देवोमे आदिदेव-पद्चीके साथ | 
कामवाम ! हम केसे मानें कामजीत तुम पूरंपार 


ie 


OO 


OO 


काम-कामिनी-सी कालीके हो तुम कान्त कण्ठके हार ॥ 
तुम संहारी, उम्र हो गये होकर अतुलित द्यानिधान 

तुम्हें अगस्य सदा बतलाते अन्तर्यामी भी भगवान । 
तुम तो कुछ भी वस्तु नहीं हो, हम कहते ये वचन ललाम, 

जो कुछ हो तो कह दो अपने माता और पिताका नाम॥ 
बिना युग्मके जन्म किसीका कभी नहीं होता ईशान! 

बिना जन्मके तुम कैसे हो खृत्युञ्जय हे महिमावान ! 
दे अविनाशी ! काशीवासी ! घास तुम्हारा 'काशीधाम', 
| ` फिर क्यों हो तुम सदा सदाशिव! सषमें, हे त्रिपुरासुर-बाम !॥ 
क्या-क्या महिमा करें तुम्हारी इम तो हैं अल्पश्च महान, 

हम निर्धन बन चाह रहे हैं कल्पवृक्षको देना दान। 
स्रष्टा हो करके भी ब्रह्मा, फैला अपनी करुणा-द्ृष्टि-- 

हे भव ! भवमें नहीं करेगा अणुकी भी तो सुन्दर सृष्टि ॥ 
इस्री तरहसे महाविष्णु भी देते नहीं किसीको वृद्धि , 

त्त्वोंमें बसती है सन्तत बढ़ जानेकी शक्ति-स सुद्धि । 
जो है नहीं न वह हो सकता, जो है उसका होय न नाश। 

जो शंखों वर्षो पहले था, अब भी पाता बही विकास ॥ 
फिर क्या तो नव सृष्टि बनेगी, क्या पालन, क्या है संहार ? 

यही तुम्हारी बस लीला है--माया है--हे अपरंपार ! 
बरह्मा, विष्ण, महेश एक हैं, कार्य-रूपका भेद्‌ महान , 

एक यही है एक ना तील. । ` 7 + ६ वही करे भारत-कल्यान॥ 
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१ कामदेवके वेरी । २ रति-सम (काली ) पार्वती । काली हेमवतीश्वरी । ३ ईश्वरः शर्व ईशानः, इत्यमरः | 
४ शिव और संसार । ५ नासतो विद्यते भावः “। 
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काशीमें मृत्यु ओर मुक्ति 


(सेकलनकर्तो--श्रीसत्य ठाकुर ) 


अन्न हि जन्तोः प्राणे पूरक्रममाणेषु रुद्रस्तारकं अझ व्याचष्टे 9 येनासावमृती भूत्वा मोक्षी भवति । 


तस्मा दविसुक्तमे व निषेवेत, 5 अविमु्क 


स अविमुक्त-क्षेत्र अर्थात्‌ वाराणसी-धाम- 
में जीवके प्राणोत्सग-कालमे- -मृत्यु- 
कालमें ( जगद्गुरु ) रुद्र उसे तारक ब्रह्म 
(प्रणव ) का उपदेश करते हैं, जिसके 
5 52४% प्रभावसे जीव अमरत्व पाकर मोक्ष प्राप्त 
कर लेता है । इसलिये इस अविमुक्त-घामका आश्रय करना 
चाहिये, इसका त्याग किसीके लिये भी उचित नहीं है। 
हे याशवल्क्य ! इस क्षेत्रका ऐसा ही माहात्म्य है ।? 

( याशवल्क्यके प्रति दृइरपतिके वचन ) 


भगवान्‌ श्रीरामके अनन्यभक्त गोसाई ठुलसीदासजी 
महाराज काशीमें ही रहे और वहीं उन्होंने स्थूल शरीरका 
व्याग किया । उन्होंने घोषणा की है 

मुकुति जनम महि जानि, ग्यानखानि अधहानिकर \ 

जह बस संभु भवानि, सो. कासी सेइय कस न | 

( रामचरितमानस ) 

परबर्ती समयके प्रसिद्ध महात्मा श्रीतेलङ्गस्वामी, स्वामी 
भास्करानन्द आदि अनेकों महापुरुषौने भी काशीको इसी 
हष्टिसे देखा और यहीं देहावसान किया । 

केवल सनातनी हिन्दू ही नहीं, कितने ही भिन्न धर्माव- 
लम्बियोंने भी काशीकी पवित्रताका अनुभव किया है । 
पारसी-अध्यापक श्रीउनवाला महोदय बार-बार कहा करते 
थे कि “मैं मल॑ तो इस मुक्तिक्षेत्रम ही मरू ।? कहना नहीं 
होगा कि हमारे सामने ही उनका देहावसान आश्चर्यरूपसे 
काशीमें ही हुआ । 

आज इसी पवित्र काशी-मृत्युके सम्वन्धमें कुछ विचार 
और एक-दो अनुभव संग्रह करके कल्याण-पाठकोंकी सेवामें 
उपस्थित किये जाते हैं । 

उपक्रमणिका 
( पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज एम० ए० लिखित ) 

हिन्दूशास्त्रोमे तीथोके माहास्म्य-प्रसङ्गमें अनेको 

स्थानापर कम॑तीर्थ और ज्ञानतीर्थके नामसे दो प्रकारके 


न विमुच्न देवमेवैतयाज्ञवल्क्य ॥ १ ॥ 

( जावालोपनिषदू ) 
तीथाँका वर्णन मिलता है। कर्मतीर्थ-्षेत्रकी विशेषताके 
कारण घर्म या पुण्यसंस्कारोंको उत्पन्न कर स्वर्गादि सुखमय 
अवस्थाकी प्राप्ति कराते है । परन्तु यदि ज्ञानतीथौंका विधिपूर्वक 
सेवन किया जाय तो उससे क्रमशः ज्ञानसंस्कार सञ्चित होते हैं 
और अन्तमें पूर्ण ज्ञानका विकास होकर मुक्तिकी प्राप्त 
हो जाती है । इसीलिये ज्ञानतीथोंको मोक्षदायक तीर्थ कहा 
गया है और इसीलिये शास्त्रांमे अयोध्या, मथुरा, माया 
आदि नगरियाँको प्राचीन कालमें मोक्षदायिनी बतलाया गया 
है | परन्तु दूसरे-दूसरे मुक्ति-स्थानोंकी अपेक्षा काशीकी कुछ 
विशेषता है । क्योंकि अन्यान्य ज्ञान-भूमियोँमें जीवन 
धारण करनेसे अर्थात्‌ उन खानोपर निवास करनेसे ही 
स्थान-माहात्म्यके कारण ज्ञानका उदय होता है; परन्तु 
काशीमं निवाससे नहीं, अपितु देहत्यागसे ही मुक्तिकी प्राप्ति 
हो जाती है । 


कुछ लोग ऐसा सोचा करते हैं कि “किसी स्थान-विशेषम 
मृत्यु होनेसे ही मुक्ति हो जायगी, ऐसा मानना सर्वथा युक्ति- 
विरुद्ध है । काशीमरणके सम्बन्धमें शाम्नोंमें जो प्रशंसा- 
सूचक वाक्य हैं वे अर्थवादमात्र हैं; यानी लोगोंको आकर्षित 
करनेके लिये. बढ़ाकर कहे गये हैं । यदि काशीमें मरनेसे 
ही मुक्ति हो जाय. तो फिर कृत कर्मोका फलमोग. नहीं 
हो सकता और यदि कमौंका फल न मिलेगा तो सुष्टिमें नाना 
प्रकारकी- विषमता उत्पन्न हो जायगी । तथा पापी और 
पुण्यात्मा अपने-अपने कमोंके अनुसार फल न भोगें और 
दोनोंको समान गति मिल जाय, यह भी अनुचित माळूम 
होता है । इसके सिवा आत्मज्ञान हुए. बिना मुक्ति भी 
कैसे हो सकती है १ ज्ञानके विना मुक्ति नहीं हो सकती, यह 
ऋपियोंका चरम और अश्रान्त सिद्धान्त है। यह भी समझमें 
नहीं आता कि पापी और पुण्यात्मा दोनों ही काझीमें 
मरते ही अपने पाप और पुण्यके संस्कारोसे छूटकर तत्त्यज्ञान- 
की योग्यता प्राप्त कर लेते हैं | और कमाँका क्षय हुए 
बिना ज्ञानका उदय भी केसे हो सकता है? आदि-आदि ।? 


जिनके मनमें इसप्रकारके सन्देह पैदा होते हैं उनको 
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यह समझना चाहिये कि स्थानमाहात्म्यका निरूपण युक्तियों- 
से नहीं हो सकता । बाह्य अथवा पाञ्चभौतिक दृष्टिसे काशी 
तथा अन्य पार्थिव स्थानोंमें कोई लौकिक भेद नहीं दिखलायी 
पड़ता । काशीमें कोई अलौकिक विशेषता है या नहीं, 
इसका निर्णय किसी शक्तिसम्पन्न पुरुषके अनुभवके द्वारा 
ही हो सकता है। कार्यके द्वारा ही शक्तिका अनुमान होता 
है, क्योंकि अतीन्द्रिय शक्ति साधारण मनुष्योंके प्रत्यक्षका 
विषय नहीं है । अभिकी दाहिका शक्ति साधारण दृष्टिसे नहीं 
देखी जा सकती। साधारण मनुष्य तो दहनादि कार्योंकों देख- 
कर ही उसके अस्तित्वका अनुमान करते हैं | इसी प्रकार काशी- 
में ऐसी कोई विशेषता है या नहीं जिसके प्रभावसे जीव 
ज्ञानवान्‌ होकर मुक्ति-लाभ कर सकता है--इस तत्त्वकी 
यथाथ उपलब्धि करनेके लिये उसका कुछ स्थूल परिचय 
प्रात करना आवश्यक हे । ऐसा किये बिना इसप्रकारके 
'माहात्त्यका अनुमान करना भी सम्भव नहीं है। 
मृत्युके समय प्रत्येक मनुष्यका 
स्थूल शरीरसे अलग होकर अपने कर्म-संस्कारोंके अचुसार 
गति प्राप्त करता है । जत्रतक स्थूल शरीरसे सूक्ष्म शरीर 
अलग नहीं होता तबतक यह गति आरम्भ नहीं होती । 
अथात्‌ मृत्युके बाद ही सूक्ष्म शरीरमें गति दिखलायी पड़ती 
है | इस गतिकी विचित्रता कमे-वैचित्र्यके अनुसार ही 
होती है । ऊर्ध्वगति, अधोगति तथा तियंगगति और 
प्रस्येक गतिके असंख्यों अवान्तरभेद अनन्त प्रकारके जटिल 
कम-संस्कारोंके कारण ही हुआ करते हैं | परन्तु काशी क्षेत्रमें 
जब मृत्युके समय यह लिङ्ग-ज्योति (सूक्ष्म शरीर ) स्थूल या 


अन्नमय कोषसे एथक्‌ होती है तत्र वह अपनेको एक तीन 


९ 

wd आकर्षणके मध्य देखती है, और इस आकर्धणके 
vi वह लिज्ञ-देह (सूक्ष्म शरीर ) क्रमशः ऊर्ध्वगामी 
होता दै । काशीके सिवा अन्यान्य स्थानोंमें मृत्युकालमै लिङ्ग- 
की ऐसी गति नहीं होती । अवश्य ही जिनको हो 
गया दै, उनकी मृत्यु कहीं भी क्यों नहो न “कि व 
शरीर ज्ञानके प्रभावसे स्वभावतः ही ऊनी होला है। 
यह क्रम मुक्तिके अनुसार उत्क्रमणकी व्यवस्था है। 


सूक्ष्म (लिङ्ग) शरीर 


अब प्रश्न होता है कि कारीरं शरीर 
साधारण मनुष्योकी अर्थात्‌ अज्ञानी जीवोकी भी 
ऊर्ध्यगति होती है या नहीं ! जब इसका साक्षा 
जिनकी मृत्यु हो गयी है उन्हें छोड़कर, दससेके। 
हे तब जीवित मनुष्य इस सम्बन्धमें 


छोड़नेपर 
इसी प्रकार 
त्‌ अनुभव, 
दूसरोंके लिये असम्भव 
किसी खिर सिद्धान्तपर 
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केसे पहुँच सकता है ! इस प्रश्नका उत्तर यह दै कि योगियों 
एवं योगाभ्यासियोंके लिये इस संशायको दूर करना कोई 
बहुत कठिन कार्य नहीं है । कारण, पके हुए फलके डालसे 
दृटकर भूमिपर गिर पड़नेकी भाँति जेसे प्रारूधकर्मका भोग 
पूरा होनेपर सूक्ष्म शरीर स्थूल शारीरसे अलग हो जाता है, 
टीक वैसे ही योगळब्ध वलसे सम्पन्न पुरुष जीवनकालमें 
अपनी इच्छानुसार योगशाल्नोक्त कोदालके द्वारा अन्नमय 
कोप्रसे लिङ्ग (सूक्ष्म देह ) को प्रथक्‌ करके बाहर निकाल 
सकते हैं । इसप्रकार योगी जव अभ्यासके समय लिङ्गः 
शरीरको स्थूल दारीरके सम्बन्धसे कुछ अंदामें सुक्त करके 
बाहर ले आता है तब उसी क्षण वह वाह्य जगतके 
विचित्र आकर्षणका अनुभव करता है । कहना नहीं होगा 
कि इस आकर्षणसे ही लिङ्ग (शरीर) की भिन्न-भिन्न 
प्रकारकी गतियोंका आरम्भ हुआ करता है । अतएव इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि यह आकर्षण और तजनित गति 
लिंगनिहित कर्म-संस्कारोंका फल है । यदि यह देखा 
जाय कि किसी स्थान-विशेषमें अभ्यासकालमें लिङ्ग 
शरीर अन्नमय कोप्रसे प्रथक्‌ होनेके साथ ही किसी 
अचिन्त्य शक्तिके आकर्षणसे ऊर्ध्वगामी होता है, यहाँतक 
कि उसके विचित्र कर्म-संस्कार भी उसे खींचकर नीचेकी 
ओर नहीं ला सकते तो यह समझना होगा कि यह स्थान- 
माहात्म्यका ही फल है । अनुभूति-सम्पन्न योगियोंको काशीमें 
इसप्रकारकी अचिन्त्य विशेषताकी उपलब्धि हुआ करती 
है । इसलिये यह स्वीकार करना पड़ेगा कि ज्ञान-प्राप्तिके 
अनन्तर योगबलसे देह-त्याग करनेपर जिसप्रकार लिङ्ग-शरीर- 
की ऊर्ध्वगति होती है उसी प्रकार काशीमें भी मृत्युकाल- 
में लिङ्ग प्रथक्‌ होनेके साथ ही ऊर्ध्वगति प्राप्त हुआ करती है। 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि यह ऊर्ध्वगति ज्ञान बिना 
नहीं हो सकती, इसलिये अज्ञानाब्रत, पापी अथवा पुण्यबान्‌- 
कोई किसी प्रकारके भी कर्मवाला हो, इस ज्ञान-क्षेत्रमै देह 
स्यागनेके साथ ही ज्ञान प्राप्त कर ऊर्ध्वगति पाता है। शाख्रोँ- 
में लिखा है कि काशी पथिवीके अन्तर्गत नहीं है | इसका 
असली तात्पर्य यह है कि दूसरे-दूसरे स्थानोंमे जेसे पार्थिव- 
आकर्षण या मध्याकर्षण स्थूल देहसे प्रथक्‌ हुए लिङ्गको 
नीचेकी ओर खाँचते हैं काशीमें ठीक इसके विपरीत 
ऊर्ध्व आकर्षण लिङ्गको ऊर्ध्वकी ओर आकर्षित करता है| 
स्थूल देहका सम्बन्ध टूटनेके साथ-ही-साथ ऐसा दीखने 
लगता है | जिसप्रकार अधः आकर्षण अज्ञानका कार्य है 


ॐ काशीमें मृत्यु और सुक्ति # 


उसी प्रकार ऊर्ध्वं आकर्षण ज्ञानका कार्य दै । काशी-मृत्यु- 
से लिज्ञ-देह एक प्रकारकी ऊ्वंगतिशील अबस्थाको प्राप्त 
होता है, इसीलिये काशीकी श्रेष्ठ ज्ञान-क्षेत्रके रूपमें पूजा होती 
है तथा शास्त्रोंमें “मरणं यत्र मङ्गलम्‌? कहकर काशी-मृत्यु- 
की भूरि-भूरि प्रशंसा की गयी है | 


काशीका ऐसा माहात्म्य या वैशिष्ट्य है या नहीं- 
इसका निर्णय केवछ अनुभवके द्वारा ही किया जा सकता 
है, युक्तियोद्वारा नहीं । ऋषियोंके इसप्रकारके अनुभवके 
बलपर ही शास्त्रकार काशीकी महिमाका प्रचार कर गये हैं । 
अब भी समर्थ योगी अपने जीवितकालमै ही इसप्रकारके 
अनुभव प्राप्त करते हैं। यह ज्ञान-प्राप्ति साक्षात्‌ कृपाका 
फल होनेके कारण इसके साथ कर्मोका कोई विरोध नहीं 
रह सकता । कहना नहीं होगा कि ज्ञानस्वरूप श्रीभगवान: 
की कृपाके ब्रिना कमी ज्ञानका उदय नहीं हो सकता। 
कर्मक्षय होनेसे ही ज्ञानका उदय होता दै-यह प्रकृत 
सिद्धान्त नहीं है । वस्तुतः साक्षात्‌ या अपरोक्ष ज्ञानका 
आविर्भाव होते ही हृदय-ग्रन्थिका भेदन होकर समस्त 
संशयोंका भञ्जन एं कर्मोका क्षय हो जाता है । अतएव 
काशी-मृत्युरूप सौभाग्यको प्राप्त करना अथवा आत्मज्ञानका 
उदय होना, दोनों ही भगवानकी कृपासे होते हैं | दाशनिक- 
गण जानते हैं कि ५५३६९० ( न्याय) और Mercy 
(दया ) में कोई वास्तविक विरोध नहीं है। Mercy 
( दया ) से 7५४४/९० ( न्याय ) की ही पूर्णता होती है- 
Love is the fulfilment 01 1997 ( प्रेम न्यायका 
पूरक है)-इस वाक्यके द्वारा ईसाके उपासकोंने भी इसी बातकी 
घोषणा की है । जिस कृपाके द्वारा काशी-मृत्यु प्राप्त होती 
है, उसके साथ कर्मोंका विरोध न रहनेका कारण यह है कि 
काशी-मृत्युद्वारा तारक-ज्ञानकां उदय होनेसे अधः आकर्षण 
और गर्भवास-यन्त्रणा निवृत्त हो जाती है, पर कृत कर्मोंका 
फल चाहे वह सुख हो या दुःख ही हो--ऊध्येलोकमें भोगना 
पड़ता है| अवश्य ही ज्ञानोदय होनेके कारण नये कर्म नहीं होते 
और पुराने कृत कर्म क्रमशः सुख और दुःखरूप फल-भोगके 


दवारा क्षीण हो जाते हैं। पर ज्ञान पूर्णताको प्राप्त करता है और. 


जीव परमा मुक्तिका अधिकारी हो जाता है। अतएव 
काशीमें मृत्यु होनेपर भी पापका फल दुःख और पुण्यका 
फल सुख भोग करना ही पड़ता है । तब किसी प्रकारके 
वैषम्य अथवा अन्यायका कारण नहीं रह जाता । परन्तु 
देवादिदेव महादेबकी कूपासे स्थान-माहात्म्यके कारण 
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ज्ञानका उदय हो जाता है, इसलिये मुक्ति प्राप्त करनेमें भी 
कोई बाधा नहीं आती । इस सम्वन्धमें अन्यान्य विषयोपर 
फिर कभी आलोचना की जा सकती है। यह ज्ञानाम्चि 
सञ्चित कमाँको निःशेषरूपसे जला डालती है। 


यहाँ सद्योमुक्तिके सम्बन्धमें आलोचना 
आवश्यकता नहीं है । 
अनुभव 


(१) 
स्वामी श्रीशारदानन्दजी द्वारा लिखित 'श्रीश्रीरामकृष्ण- 
लीलाप्रसङ्ग' नामक पुस्तकमें श्रीरामकृष्ण परमहंसदेवका 
एक अनुभव इसप्रकार लिखा है । 


“वाराणसीके मणिकर्णिकादि पञ्चतीथोँका दर्शन करने- 
के लिये लोग नावपर सवार होकर गङ्गाजीमँ जाया करते 
हैं । एक दिन ठाकुर ( श्रीरामकृष्ण परमहंसदेव ) के साथ 
मथुरबाबू # भी गये । मणिकर्णिकाके बगलमें ही काशीका 
प्रधान इमशान है । मथुरबाबूकी नाव जब मणिकर्णिकाके 
सामने पहुँची तब यह दिखायी दिया कि इमशान चिताओंके 
धूएँसे भरा है--मुर्दे जल रहे हैं | भावमय ठाकुर (परमहंस- 
देव) उस ओर देखते ही एकदम आनन्दमें भर गये 
और पुलकित होकर दौड़कर बाहर निकल आये, और 
एकबारगी नौकाके किनारेपर खड़े होकर समाधिम हो 
गये । मथुरवाबूके पण्डे और नावके मल्लाह यह समझ- 
कर कि यह आदमी जलमें गिरकर बह जायगा, ठाकुरको 
पकड़ने दौड़े । परन्तु किसी को भी उन्हें पकड़नेकी आवश्यकता 
नहीं हुई । देखा, ठाकुर धीर स्थिरभावसे चुपचाप ध्यान- 
मग्न खड़े हैं और एक अद्भुत ज्योति और हास्यकी छटा उनके 
मुखसे प्रस्फुटित हो रही है, जिससे बह सारा स्थान ही शुद्ध 
ज्योतिर्मय बन गया है। मथुरबाबू और ठाकुरके भानजे हृदय 
बड़ी सावघानीसे ठाकुरके पास खड़े रहे; मलाह भी अचरज- 
भरी नजरसे दूर खड़े, ठाकुरका अद्भुत भाव देखने लगे । 
कुछ देर बाद ठाकुरके उस दिव्य भावका लोप होनेपर 
सब लोग मणिकरणिका-घाटपर उतरे और स्नान-दानादि 
करके पुनः नावपर सवार होकर आगे बढ़े । 

तदनन्तर ठाकुर अपने अद्भुत दर्शनकी वात मथुर- 
बाबू आदिसे कहने लगे। उन्होंने कहा कि मैंने देखा, पिङ्गल 
वर्णकी जटाओंवाले एक लम्बे श्वेतकाय पुरुष गम्भीरतासे 


% मथुरबाबू रानी रासमणिके दामाद थे । 


करनेकी 
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चलते हुए इमशानकी प्रत्येक चिताके पास आते हैं. और 
प्रत्येक देहीको अच्छी तरहसे उठाकर उसके कानमें 
तारक ब्रह्म-मन्त्र प्रदान कर रहे हैं । सर्वशक्तिमयी 
श्रीक्षीजगदम्बा भी स्वयं महाकालीरूपसे जीवके दूसरी 
तरफ उसी चितापर बैठकर उसके स्थूल, सूक्ष्म, कारण आदि 
सत्र प्रकारके संस्कार-वन्धनोंको खोल रही हैं तथा निर्वाण- 
का मार्ग उन्मुक्त कर अपने हाथोसे उसे अखण्ड घाममें 
भेज रही हैं । इसप्रकार श्रीविश्वनाथ अनेक कब्पोंके योग-तपसे 
प्रास होनेवाळा अद्वेतानुभवरूप भूमानन्द जीयोको दया- 
पूर्वक प्रदानकर उन्हें कृतार्थ कर रहे हैं ।? 

_मथुराबूके साथ जो शास्त्रज्ञ पण्डित थे, उन्होने 
उपयुक्त दशनकी बात सुनकर कहा कि 'काशीखण्डमें 
इतना तो लिखा है कि काशीमे मृत्यु होनेसे श्रीविश्वनाथजी 
जीवको निर्वाण-पद देते हैं; परन्तु किस दिव्य भावसे कैसे 
देते हैं, यह नहीं लिखा । आज आपके इस दर्शनसे उसकी 
रीति समझमें आ गयी ।' [ देखिये श्रीरामकृष्ण-लीलामृत 
(बज्ञला) युरुभाव-उत्तराद्ध, पृष्ठ १२७-२८, चतुर्थ संस्करण] 

श्रीरोमां रोलांने काशीके परमहंसदेवके अनुभवके बारेमें 
एक बात और लिखी है-- 

He visited Benares, it seemed to him 
not built of stones, but a + condensed 
mass of spirituality.’ This has algo been 
the experience of other Yogis who have 
visited Sacred Kashi, (Lifeof Rama. 
krishna by Romain Rolland ) 


अर्थात्‌ स्वामी रामकृष्ण परमहंसने काशीको पत्थरोंसे 
निर्मित नहीं देखा, उन्होने देखा कि यह “दिव्य चेतनका समूह 
है |? जिन अन्यान्य योगियोंने इस पवित्र काशीके दर्शन 
किये हैं उन्हें भी ऐसा ही अनुभव हुआ है । 
(२) 


पण्डित श्रीगोपीनाथजी कविराजके एक खास मित्र 


व्यावहारिक जीवनसे अलग होकर काशी-सेवन कर रहे हैं, 


उन्होंने अपने जीवनकी निम्नलिखित घटना कविराजजीको 
सुनायी थी । मेरे आग्रहसे उन्होंने मुझसे जैसा कहा, टीक 
बसा ही मैं यहाँ लिख रहा हूँ । उन्होंने अपना नाम 
प्रकाशित करनेकी आज्ञा नहीं दी, इसलिये उनका पूर्ण 
परिचय नहीं दिया जा सकता | 


ॐ सदं भघानीसदितं नमासि ॐ 


“शायद सन्‌ १९०५ में बङ्गालसे एक विजय नामक 
लड़का काशी आया था । मुझसे परिचय होनेके बादसे ही 
उसका मेरे प्रति अत्यन्त अनुराग हो गया, और क्रमशः 
हम दोनोंका प्रेम-सम्वन्ध इतना घनिष्ठ हो गया कि हम 
दोनों शामके वक्त रोज ही घूमने जाया करते | प्रायः एक 
सालके वाद विजयके एक बूढ़े सम्बन्धी ( उसके फूफाके 
पिता ) का पत्र आया कि “मैं बीमार हूँ और सपरिवार 
काशी आ रहा हूँ ।? विजयने मुझसे एक मकान किरायेपर 
ठीक कर देनेके लिये कहा । देख-सुनकर हमलोगोंने टेढ़ीनीमके 
पास एक मकान किरायेपर लिया । वे लोग आकर उसमें 
ठहर गये । रोगीको ऊपरके मंजिळपर रक्खा गया । वृद्ध 
बहुत दिनोसे बीमार थे, घरवालोने बतलाया कि ये गत 
छः महीनोंसे काशी आनेके लिये बड़े ही व्याकुल थे | काशी 
आनेपर उनके रोगमें कुछ भी कमी नहीं हुईं, परन्तु मनमै 
एक आनन्दका भाव दिखलायी दिया । रोगने क्रमशः डबल 
निमोनियाका रूप धारण कर लिया और उनकी हालत बिगड़ 
गयी । एक दिन शामके वक्त डाकटरॉने आशा छोड़ दी और 
चे जाते समय कह गये कि“आज रातको परिचारकोंको सावधान 
रहना चाहिये |? मैं उस समय वहीं था । विजय भोजनादिके 
लिये घर चला गया । अन्नपूर्णा फामेंसीके किङ्करबाबू रोगिर्यो- 
की परिचर्यामें बढ़े कुशल थे | इसलिये निश्चय हुआ कि 
रातको उन्हींको यहाँ रक्खा जाय। उन्हें घुलानेका भार 
विजयको सौंपा गया । उनकी प्रतीक्षामें में रोगीके पास बैठा 
रहा । घरके और भी दो एक मनुष्य वहाँ थे । 

कुछ ही देर वाद, नीचेके तल्लेमें खड़ाऊँकी आवाज 
सुनकर मैं सीढ़ीकी ओर देखने लगा; क्रमशः मैंने देखा कि 
एक दिव्यमूर्ति संन्यासी हाथमें त्रिशूल और कमण्डल लिये 
सीढ़ीसे आकर सीधे रोगीके बिल्कुल निकट चले गये एवं 
सिर झुकाकर रोगीके कानमें कुछ कहने लगे । रोगीमें 
करवट बदलनेकी ताकत ब्रिल्कुळ नहीं रह गयी थी, परन्तु 
उसने सहज ही करवट बदलकर मानों संन्यासीके वचन 
सुने । संन्यासी चले गये । वृद्धने दो एक लम्बे श्वास लिये 
और साथ ही उनका प्राण-पखेरू उड़ गया । यह घटना 
मेरी आँखोंके सामने हुई, में सोचने लगा--धथे 
संन्यासी कौन थे ।? घरके दूसरे लोगोसे पूछनेपर उन्होंने 
कहा कि “कहाँ ! इमलोगोने तो किसी संन्यासीको नहीं 
देखा !? में अवाक्‌ रह गया । 

मैं मानों किसी दिव्यलोकमें बैठकर यह रहस्य देख 
रहा था | तबसे मेरे मनमें यह दृढ़ विश्वास हो गया है कि 


# कोशीमें स्त्यु और मुक्ति # 


परमकारुणिक शिव ही इस काशीघधाममें विशेर्षरूपसे जीवके 
अन्तकालके समय आकर उसके कानमे तारक-ब्रह्म-मन्त्रका 
उपदेश किया करते हैं । 


मैं बैठा था, कुछ ही देर बाद किङ्करवाबूने आकर 
कहा कि “अरे ! यहाँ तो सब शेष हो गया, कब हुआ! 


यह घटना मैंने पूजनीय महामहोपाध्याय पण्डित 
यादवेइवर तर्करल्रको सुनायी थी। इसने उनके मनपर इतना 
प्रभाव डाला कि उसके बाद वे, इस भयसे कि कहीं जीवन- 
के रोष मुहूर्तम शिवगुरुलाभके सौभाग्यसे वञ्चित न रह 
जाऊँ, थोड़े समयके लिये भी काशी छोड़ना नहीं चाहते थे। 
इस घटनाके बादसे जब कभी मैं उस मकानके पाससे 
निकलता हूँ, मेरा शरीर और मन आशा और आनन्दसे 


प्रफुछित हो उठता है ।? 


जिस मकानमें यह घटना हुई थी, उसको उन्होंने 
आनन्द-गद्गदूभावसे मुझको दिखलाया ॥ इसप्रकारकी 
घटनाएँ और भी अनेकों सजनोंसे सुनी जाती हैं । 


(३) 

काशीमै एक साध्वी वृद्धा विधवा रहती हें । हम उन्दै 
'खालिसपुराकी माँ? के नामसे जानते हैं। सब प्रकारसे संबल- 
हीन होकर केवल धर्मके ऊपर निर्भर रहकर वे काशीसेवन 
करती हैं । हमारी धारणा है कि वे धार्मिक जीवनमे बहुत 
ऊँची भूमिकापर स्थित हँ । कुछ समयतक उनके पास रहनेसे 
या उनके वाक्य श्रवण करनेसे मन एक अपूर्व धर्मभावसे पूर्ण 
हो जाता है । उनके जीवनकी निम्नलिखित घटना गतवर्ष मैंने 
कई मित्रोंके साथ उन्हींके मुखसे सुनी थी । 


“उस समय मेरे स्वामी जीवित थे। एक बूढी विरली कहींसे 
आकर हमारे घरमे रहने लगी । उसमें विशेषता यह थी कि 
यह हमारे साथ निरामिप आहार करती, मांस खानेके लोभमें 
दूसरी जगह कहीं नहीं जाती एवं एकादशीके दिन कुछ 
भी नहीं खाती थी । ज्यादातर मेरे पास पड़ी रहती । काल" 
क्रमसे उस बिल्लीकी मृत्यु हुई और उसे सड़कपर 
एक तरफ [फिकवा दिया गया, जिसमें उसे डोम आकर 
उठा ले जाय । पर मैंने सोचा, डोम उसे न जाने 
कहा ले जाकर फेंकेगा ! ऐसी हिंसाशून्य सद्गुणी बिल्ली तो 
देखनेमें नहीं आयी, क्या इसका शव गङ्गामे नहीं 
डाला जा सकता १ 
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स्वामीसे जब मैंने यह कहा तो वे पहले कुछ नाराज-से 
हुए। बिना मतलब उन्हें एक ढुर्गन्धमय मृत पञ्चुको ले 
जाना ठीक नहीं माळूम पड़ा । परन्तु पीछे मेरे हृदयकी 
वेदनाका अनुभवकर वे उसे ले जानेको राजी हो गये। 
मैंने बिलळीको लाल कपड़ेके एक टुकड़ेमें लपेट दिया । वे 
उसको गङ्गामें बहा. आये और आकर मुझसे बोले कि 
'बिल्लीको तुम्हारी मनचाही गङ्गा-प्राति हो गयी ।? इस 
घटनाके पाँच-छः दिन बाद अकस्मात्‌ एक दिव्य मनुष्याकृति 
सधवा रमणी, जो लाल पाड़की साड़ी पहने थी और 
जिसकी माँगमे सेंदुर भरा था, मेरे समीप आकर बैठ गयी। 
मैंने पूछा-*बहिन ! तुम कोन हो ! उसने कहा-में बही बिल्ली 
हूँ, जिसे तुमने दया करके गङ्गाजीमें बहा दिया था; अब मैं 
मुक्त होकर जा रही हूँ, इसलिये जानेके पहले तुमसे मिले 
जाती हूँ ।' यह कहकर वह तुरन्त अन्तर्धान हो गयी । मैं 
अपने आसनपर बैठी रह गयी । मैंने देखा, कितने ही देवी- 
देवता उसके आगमनकी प्रतीक्षामे बैठे हें, न जाने किस पापसे 
बेचारीको कुछ दिनोंतक ब्रिल्लीकी योनिमें रहना पड़ा !? 

(४) 

हिन्दू-विश्वविद्यालयके इलेक्ट्रिक इञ्जिनियरिङ्ग-विभागके 
मुख्याध्यापक श्रीमीमचन्द्र चट्टोपाध्यायके जीवनकी 
निम्नलिखित घटना अत्यन्त ही मर्मस्पर्शी है--- 


'काशी-विश्वविद्यालयसे मिले हुए वासस्थान ( नगवा) में 
रहते समय मेरी बड़ी लड़की सरस्वती सख्त बीमार हो गयी । 
एक दिन उसको घरमै छोड़कर में एक कामसे अपनी 
स्त्रीसहित एक मित्रके घर गया था। उसी समय एक आदमीने 
आकर हमें खबर दी कि तुम्हारी लड़कीकी अवस्था बहुत 
खराब है । लड़कीकी माँ उसी समय घर गयी, लड़कीको 
उस समय भयानक हिचकी आ रही थी । माता और कुछ 
भी निश्चय न कर सकनेके कारण, श्रीहरिका स्मरण करके, 
नाणयणके ख्नानोदकमें तुलसी-पत्र छोड़कर, वही जल 
कन्याके मुखमै डालने लगी । इससे हिचकी बन्द हो 
गयी। उस समयतक मैं भी आ गया, पर उसकी हालत 
खराब ही होती जा रही थी । 


इसके बाद लड़कीने नगवा छोड़कर वरुणा और असी- 
के बीच काशीके अन्दर रहनेकी इच्छा प्रकर की । मैंने 
पहले भी अपने परममित्र, प्रिंसिपल मि० सि० ए० किंगसे 
इसके लिये कहा था । परन्तु उस समय उन्होने बिल्कुल 
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असम्मति प्रकट की थी । आज इस अवस्थामै मेरी लड़कीके 
सङ्कल्पकी बात जानकर उन्होंने उसी समय मुझसे कहा कि 
“तुम कल ही यह घर छोड़कर काशीके अन्दरं चले जाओ ।' 
मैंने उनके कथनानुसार किया । दूसरे दिन सबेरै ही 
शुधोलियामें एक मकान किरायेपर लेकर बीमार लड़कीको 
किसी तरह पालकीमें बैठाकर हमलोग उस घरमै चले गये । 
इस लड़कीके पुण्य-प्रभावसे ही इस समय हमलोगोका काशी- 
सेवन हो रहा है । 
छड़कीका रोग दिनों-दिन बढ्ने लगा । मृत्युके दो 
दिन पहले मेरी लड़कीने काशीखण्ड और गीता सुननी 
चाही, मैंने यथासम्भव पढ़कर सुनायी । लड़की मेरे घरपर 
प्रायः चार वघाँसे बीमार थी । उसके पति काशी-धाममें ही 
रहते थे, परन्तु उन्होने इतने दीर्षकालमें एक दिन भी 
आकर उसे नहीं देखा । मेरी लड़कीके बीमार होनेके दो वर्ष 
वाद उन्होंने दूसरा विवाह कर लिया था । इन सब कारणों- 
से मेरे मनमें दुःख था । लड़की यह जानती थी, तो भी 
उसने शेष समय एक बार अपने स्वामीके दर्शन करनेकी 
इच्छा नौकरसे जनायी और कहा--यदि मॉ गुस्सा न हों 
तो एक बार उन्हें बुला लाओ । कहना नहीं होगा कि 
अभिमान छोड़कर मैंने अपने दामादको बुला लिया । 
सरस्वती उनका चरणोदक पीकर तृप्त हो गयी और बोली 
कि “मुझे शान्ति मिल गयी ।' उनको अपने पास जैठाकर उसने 
बातें की | सरस्वतीके उस भावको याद करके आज भी मैं 
आँसुओंको नहीं रोक सकता । 
मृत्युके पहले दिन सरस्वतीने अपनी माको बुलाकर 
अपने सोनेके सारे गहने एक-एक करके कुछ अपनी बहिर्नो- 
को और कुछ दूसरोंको बाँट दिये | कहना नहीं होगा कि 
पहले दिन इस सम्बन्धमें उसने खामीसे पूछ लिया था । 
गहने बॉटनेके कुछ पहले उसकी माने उससे कहा था 
कि “बेटी ! तुम अच्छी होनेपर इन गहनाको पहनना | 
तुम अपने इस प्यारे अनन्तको इस अमृता बहिनको क्यों दे 
रही हो ? यह तो तुमसे लड़ा करती थी न ! इत्यादि ।? 
सरस्वतीने उत्तर दिया कि माँ ! मेरे राग-द्वेष और कामनाका 
पर्दा फट गया है, मेरा अव किसीपर क्रोध नहीं है। 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


अच्छी होनेपर भी अब मुझे गहने पहननेकी इच्छा नहीं 
है और न किसी भी बस्ठुके लिये वासना या लोभ ही है । 
क्रोधका विल्कुल नाश हो गया है, इसलिये जो मुझसे 
झगड़ा करती थीं उनसे भी मेरा प्रेमभाव हो रहा है। 
मैंने जैसा कहा है, वेसा ही' करनेसे मुझे आनन्द होगा | 

उसके कथनानुसार ही किया गया । दिनभर लड़कीने 
घरके लोगों, आत्मी यजनों एवं नौकर-नौकरानी सबको एक- 
एक करके बुलाया और अपने दोषोंके लिये हाथ जोड़कर 
उनसे क्षमा-प्रार्थना की । यहाँतक कि मेहतरको भी बाकी नहीं 
छोड़ा । सबसे जानेकी अनुमति मागी तथा सारे नौकरोंको 
कुछ-न-कुछ दिया । 

सन्ध्या-समय सरस्वतीने अपनी माँको बुलाकर कहा-- 

“माँ ! तुमने जो कहा कि में उत्तम स्थानको जाऊँगी सो 
टीक है, देखो लोग मुझे लेनेके लिये आ गये हैं । परन्तु वे 
तुम्हारी आज्ञा बिना मुझे ले जाना नहीं चाइते। मुझे अनुमति 
दो।? इसम्रकार रात्रिके ११ बजेतक कहते रहनेपर, मेरी स्री 
बिना अनुमति दिये न रह सकी । उसने कहा-- 
“बेटी ! तुम किसी सुन्दर जगह जाओ तो मैं बाधा डालना 
नहीं चाहती।' इसी समय “शिव” का नाम स्मरण करती हुई 
सरस्वती देवादिदेव महादेवमें लीन हो गयी, मानों अभीतक 
माताकी अनुमतिकी ही प्रतीक्षा कर रही थी । 

मैंने अनुभव किया कि भगवानने गीतामे काम, 
क्रोध, लोभ नामक जिन तीन नरकोंके द्वारोंका उल्लेख 
किया है (गीता १६। २१) उनसे मेरी लड़की श्रीविश्व- 
नाथकी कृपासे विनिर्मुक्त होकर सदाशिवमें लीन हो गयी | 


उस समयसे मुझे विश्वास हों गया कि काशी-मृत्यु इसीको 
कहते हैं । किसप्रकार बीस वर्षकी युवा लड्कीके सारे 
बन्धन, माया-मोह, राग-द्वेप आदि अकस्मात्‌ पर्देकी 
तरह हट गये ! शिव-कृपाके विना ऐसी पतिभक्ति एवं 
मृत्यु-समयमें सबके साथ ज्ञानपूर्वक इसप्रकारका आचरण 
सम्भव नहीं । यह “ काशीमरणान्मुक्तिः ' इस शाख्न-सम्मत 
याक्यका स्मरण रखनेसे सहज ही हृदयङ्गम किया 
जा सकता है | 


FP 


'शिव-तत्त-रहस्य 


( लेखक--श्रीगणेशाप्रसादेजी एम० ५०, वी० एस० सी०, मण्डला फोर्ट ) 


बैदिक कालको आज ६४०० वर्षसे अधिक बीत चुका । 
येदोके ऋषि एक ही . परमात्माकी 
आराधना उसकी अनेक विभूतियोंद्वारा 
करते. थे । उन विभूतियोंमे प्रधान 
विभूतियाँ सूर्य, विद्युत्‌ तथा अग्नि थीं ॥ 
हॉपकिन्स (1०71178) कहता है कि ऋग्वेदके ऋषि उपयुक्त 
तीन चमकदार शक्तियोंकी आराधना करते थे । संस्क्ृतमें 
“दिव? धाठ चमकनेके अर्थमें आती है, इसीलिये सूर्य, विद्युत्‌ 
तथा 'अम्निको देवता कहते थे । संसारके प्राचीनतम ग्रन्थ 
ऋग्वेद-संहिताके आदिकी ऋचाओंमें ही सूर्यका वर्णन आता 
है | इसप्रकार ऋग्वेदका सबसे प्राचीन देवता सूर्य है। 
आदिकालके मनुष्य (PimitiVe 1197) के हृदयमें 
सूर्यने अपनी तेजखितासे अवश्य आदरकाः भाव उत्पन्न कर 
दिया होगा। टीक समयपर उदय तथा अस्त होना, उसपर 
आँख न ठहर सकना तथा आदिकालके महान्‌ शीतयुग 
( 0122०! ४० ) में उसकी धूपकी जीवनदायिनी शक्ति- 
ने मनुष्यके हृदयमें सूर्यके प्रति आदर तथा भय (०७7७) 
कां भाव अवश्य उत्पन्न कर दिया होगा । सूर्यकी यही 
आराधना आगे चलकर पौराणिक कालमें विष्णुकी आराधना- 
में परिणतः हो गयी । सूर्य (पूषन्‌) की पोषक-शक्ति 
विष्णुकी पालन-शक्ति बन गयी । 

आदर तथा भयका भाव प्रथिवीपर अग्निने उसी प्रकार 
उत्पन्न किया होगा जिसप्रकार आकाशमै सूर्यने किया । 
भोजन पकानेमें हितकारी ( रक्षक ) बनना तथा वन-के-वन 
भस्म कर डालनेमें नाशकका रूप धारण करना--इन 
दो विरोधी कृत्योंद्रारा अग्निने आदिकालके मनुष्यके 
हृदयमे यह भाव भी उत्पन्न कर दिया होगा कि अम्निमें 
इच्छात्मक चेतनता है; क्योंकि एक चेतन पदार्थ ही कभी 
रक्षक तथा कभी नाशक बन सकता है | सूर्य तथा विद्युत्‌ 
मनुष्यके वराके बाहर थे; परन्तु अभि तो इच्छानुसार चैतन्य 
रकी जा सकती थी, इसलिये इस चञ्चल तथा अद्भुत 
देवताको सदेव चैतन्य रखकर हवन-कुण्डमें इसकी आराधना 
आरम्भ कर दी गयी । कुछ पाश्चात्य पण्डित मानते हैं कि 
आदिकालके मनुष्यको सरलतासे आग जलाना नहीं आता 
था, इसलिये वे उसे सदा चैतन्य रखते थे; परन्तु यह मत 


वेदोमें 
शिव-तत्त्व 


श्रमात्मक है । अम्निकी यही आराधना आगे चलकर पौराणिक 
कालमें शिवकी आराधनामें परिणत हो गयी | इसप्रकार 
वेदोंमें शिव-तत््व अमि दै । 


वेदिक कालकी सात्विक अभिकी आराधना क्रमशः 
रक्तकी आराघनामें परिणत हो गयी । 


पुराणाम अश्वमेघ, गोमेध तथा नरमेध आदि 
शिव-तत्त्व हिंसायुक्त यज्ञोंसे विक्षुव्ध होकर बौद्ध 


तथा जैन-धर्मोने बड़ा आन्दोलन किया । 
हिंसाकाण्ड बन्द हुआ और उसके साथ ही अभिकी प्राचीन 
आराधना भी उड़ गयी; परन्तु अभनिके स्थानमें अभिकी 
नाशक पर साथ ही रक्षकशक्तिका द्योतक चिह्न अर्थात्‌ लिङ्ग 
( 877100] ) रह गया । इसी लिङ्ग अर्थात्‌ चिहको 
“शिव-लिज्ञ” का नाम दिया गया, क्योंकि संहारकारी, परन्तु 
साथ ही कल्याणकारी,शक्तिको 'शिव'कहते हैं । यह ऐतिहासिको- 
का मत है । इस मतके अनुसार पुराणकालके शिव-तत्त्वका 
स्वरूप केवल वैदिक कालकी अमिकी आराधनाका एक 
अवशिष्ट लिङ्ग ( चिह्न ) मात्र है, परन्तु स्वयं पुराणोंको यह 
मत मान्य नहीं है । पुराणोंके अनुसार: शिव-तत्त्व निम्न: 
प्रकार है । 
पुराणोंके निजके मतानुसार शिव-लिङ्ग-पूजन, विश्वरूपी 
शिवका पार्थिव पूजन है । प्रथिवीपर रहनेवालॉंको केवल 
इसी अङ्गकी आराधनाका अधिकार है; वे शिवके पूरे 
स्वरूपकी आराधना नहीं कर सकते । स्वर्गमे शिवजीके सिर- 
की, प्रथिवीपर शिव-लिङ्गकी तथा पातालमै उनके पैरोकी 
पूजा की जाती है। इसका रहस्य यो है । हमारे सूर्यके 
आसपास बुध, शुक्र, प्रथिवी, मंगल, गुरु, शनि, वरुण 
( ए781ए8 ), प्रजापति ( Neए४५०९ ) तथा प्लेटो-- 
ये नवग्रह परिक्रमा करते हें । इस समस्त सौर-सम्प्रदायको 
सौर-चक्र (80187 898161) ) कहते हें । आकाश-गंगा 
( Milk Wa ) में ऐसे सौर-चक्र लगभग ९ करोड़ 
हैं और हमारा सौर-चक्र उनमेंसे एक है । समस्त आकाश- 
में तारागणोंकी सबसे अधिक सृष्टि आकाश-गङ्गाम है । 
आकाश-गङ्गाके बाद नक्षत्र-चक्रका नम्बर आता है । इस 
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चक्रमे २७ नक्षत्र हैं । इन नक्षत्रोंके नाम चित्तकी किसी 
आकारविदोषमें कल्पनाके अनुसार दे दिये गये हैं । जेसे-- 


--->मृगशिर नक्षत्र 
( Orion ) 


ऊपरकी आक्कतिमे व्याध नामक ताराके पास मृगरिर 
नामक नक्षत्र है । इस नक्षत्रके तारागणोंकी कल्पना दिरनके 
शरीरसे की गयी है जिसमें बड़े चतर्भुजके चार तारे हिरनके 
चार पर हॅ, इसीळिये उसे “मृगदिर? कहते हैं । यदि नक्षत्र- 
ks सब्र तारागणोंको २७ में न बाँटकर १२ विशेष 
भागोंमें बॉट दें तो इन्हीं तारागणोंकी १२ राशियाँ बन 
जाती हैं । इसी प्रकार आकाशके अन्य भागोंके ताराग्णोके 
नाम उनके विशेष झुण्डोमे किसी प्रकारकी भावनाद्वारा 
दिये गये हैं । अब यदि हम समस्त ब्रह्माण्डको पार करके 
ब्रह्माण्ड-कपाटके उस पार चले जायँ तो हमें तारागणोंका 
समस्त ब्रह्माण्ड मनुष्यके शरीरके आकारका दिखायी देगा; 
परन्तु मनुष्यका यह शरीराकार पुराणोंमें वर्णित शिवजीके 
खरूपके आकारका होगा । इस विश्वरूप शिवाकारमें हमारी 
एथिवी उसी स्थानपर होंगी जहाँ मनुष्य-शरीरमें “लिङ्ग? 
अथात्‌ शिइनका स्थान है । विना योगाभ्यासके हम विश्वरूपकी 
कल्पना नहीँ कर सकते, इसलिये इस प्रथिवीपर हमें केवल 
शिव-लिज्ञ-पूजनका ही अधिकार है । 


सृष्टिके आदिमें अनादि-सिद्ध एक हिरण्यगर्भ था | यह 
हिरण्यगभ (४०1१०1 ९४४) और कुछ नहीं, एक परम 
विशाल नीहारिका (1201 ) था जो कि अपने अक्षपर 
बड़ी तेजीसे घूमता था । जिसप्रकार आतिशबाजीकी घूमती 
हुई अभिकी चरखीमेसे अभिकी चिनगारियाँ टूट-द्ूटकर 
निकलती हैं और उसी चरखीके आसपास घूमने छगती हें, 
उसी मकार उस घूमते हुए आदि हिरण्यगर्भ (100012) 
मेंसे करोड़ों सूर्य टूट-हूटकर निकले और उसीके आसपास 
घूमने लगे और फिर इसी विधिसे प्रत्येक सूर्यसे और-और 
कड़े होकर उन-उनके सौर-चक्र (solar systems ) 
बने । हमारा सौर-चक्र (अर्थात्‌ सूर्यके साथ आठौं ग्रहों आदि- 
का छुण्ड ) शौरी (8०/८४९४ ) नामक एक बहुत बडे 
सूर्यकी ओर बड़ी तीब्र गतिसे भागा चला जा रहा है) 


ॐ अथ अथानीसहितं नमामि ॐ 


हमारा सौर-चक्र शायद शौरीसे उत्पन्न हुआ है और इसीलिये 
अभी भी यह उसकी परिक्रमा करता है । हिरण्यगर्भसे समस्त 
तारागर्णोके विकासका नाम ही झिवजीका ताण्डव नृत्य है। 


घुराणोंकी भाषा संस्कृत है । संस्कृतमे प्रत्येक शब्दके 
र अनेक अर्थ होते हैं; इसलिये ठीक 
अर्थ क्या दै, यह जानना बहुत कठिन 
की समस्या हो जाता दै । अनुभवकी कसौटीके 
बिना ठीक अर्थ जानना कठिन क्या, असम्भव-सा हो 
जाता है । बहुसंख्यक पौराणिक आख्यानोके तीन प्रधान 
अर्थ किये जा सकते हॅ--आधिभौतिक, आधिदैविक तथा 
आध्यात्मिक । उदाहरणद्वारा यह सरलतासे स्पष्ट किया जा 
सकता है । गौतम ऋषिकी पली अहल्या थी । आश्रममें 
गोतगकी अनुपस्थितिमें एक बार इन्द्रने अहल्यासे व्यभिचार 
किया । आश्रममें आनेपर गोतमने अहल्याको झाप दिया 
कि “जा तू पत्थरकी हो जा। जब श्रीरामचन्द्रका राज 
आयेगा तव उनके चरणोंकी धूलिका स्पर्श पाकर तू फिर 
स्त्री हो जायगी ।' इन्द्रको शाप दिया कि "तेरे शरीरमै सहल 
भग हो जायैँ ।? इन्द्रके प्रार्थना करनेपर गौतमने कहा कि 
“अच्छा तेरे सह भर्गोके स्थानमें सहस नेत्र हो जायेगे ।? 
ब्रह्म पुराणमें वर्णित 'अदल्याके आए्यानका यह सीधा-सादा 
आधिभौतिक अर्थ है । इस अर्थम यह मानना पड़ता है कि 
अस्थि-मांसकी अद्दल्या सचमुच पत्थरकी हो गयी और श्रीः 
रामचन्द्रके चरणोंकी धूलिका स्पर्श पाकर यह पत्थर फिरसे 
अस्थि-मांसयाली नारी वन गया । शापके शब्दोंकी अद्भुत 
शक्तिसे इन्द्रके दारीरभरमं एक हजार भग हो गये जिनके 
स्थानमै आगे चलकर नेत्र निकल आये । सम्भय है कि 
वर्तमान विज्ञान इन बातोंकी सचाईंको किसी दिन अक्षरश 
सिद्ध कर दे। इस सम्वन्धमें तत्त्वोके रूपान्तरवाला सिद्धान्त 
( transmutation of elements), डा० जगदीश- 
चन्द्र बोसका कृत्रिम नेत्र (27४1९181 7९४१३ ) वाला 
सिद्धान्त, जीवन-तस्व (1100118811 ) की अद्भुत रूपः 
घारणशक्ति ( Power ०f adaptation ) तथा ध्वनिर्यो- 
द्वार रासायनिक प्रतिक्रियावाला सिद्धान्त विशेष 
विचारणीय है | 
आधिदेबिक अर्थमें, प्रकृतिके नित्यके अथवा किसी 
विशेष कालके, स्वाभाविक कृत्योंका वर्णन पाया जाता है । 
गौतम नामका एक किसान था | उसकी भूमिका नाम 
अहल्या था, क्योंकि उसपर हल नहीं चलाया गया था। 


® शिव-तस्व-रहस्य क 
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एक बार इन्द्र अर्थात्‌ बादलौने अहल्या-भूमिपर इतनी 
वर्षा की कि उसकी उपजाऊ मिट्टी सत्र बह गयी और 
नीचेसे बड़े-बड़े पत्थर निकल आये | उपजाऊ अहल्या 
पत्थरकी हो गयी । कुछ समयके बाद वर्षा बन्द हो गयी 
ओर इन्द्र अर्थात्‌ बादलोके डुकड़े हों गये, जिससे उनके 
बीच-बीचमेंसे नीला आकाश अनेकों जगहसे दीख पड़ने 
लगा । इन बादलेंके बीच-बीचके आकाशरूपी ठिद्रोमेसे 
रात्रिको नेत्ररूपी तारे दीख पड़ने लगे । जब रामराज्य आया 
तब खेतीकी उन्नति हुई । नपतिने घूम-घूमकर देशकी 
उन्नति की । अपने पेरके इशारेसे उन्होंने मन्त्रियांको आज्ञा 
दी कि अमुक-अमुक कसर भूमिके पत्थर हटाकर और उसपर 
मिट्टी आदि डालकर भूमि उपजाऊ की जाय । पत्थरकी 
अहल्या फिरसे उपजाऊ अहल्या बन गयी । 

आध्यात्मिक अर्थके अनुसार मनोविज्ञानशास्त्र 
(P59९h०।०६४) के किसी स्वाभाविक रहस्यका वर्णन 
आता है | गोतम जीवात्माका नाम है। बुद्धिका नाम 
अहल्या है । इन्द्ररूपी चित्तकी अनेक शङ्काओ ( अर्थात्‌ 
छिद्र ) रूपी चञ्चलतासे बुद्धि मूढ़ हो जाती है अर्थात्‌ 
बुद्धिपर पत्थर पड़ जाते हैं । ज्ञानद्वारा चित्तकी शंकाएँ दूर 
होते ही बुद्धि फिरसे "स्थित? हो जाती है जिससे राम- 
राज्यरूपी शाम्तिकी प्राप्ति होती है। आध्यात्मिक अर्थ 
वाच्यार्थ नहीं है, वरं यह लक्ष्यार्थके समान है जिसमें 
तुलनाओंकी प्रधानता रहती है । 

“पुराणोंमें शिव-तत्त्वः नामक उपर्युक्त वणेनमें शिव- 
स्वरूपके पौराणिक मतका जो वर्णन है, वह आधिदैविक 
अर्थमें है । शिवजीने अपनी जटामें गङ्गाजीको बाँध 
लिया-इसका आधिभोतिक अर्थ यही है कि केलासपर 
रहनेवाले प्रत्यक्ष शरीरघारी दिवजीने अपने बालोंकी जटामे 
उतनी बड़ी पानीकी नदीको यथार्थमे बाँध लिया । महाराज- 
की विचित्र सृष्टिमे ऐसा होना भी असम्भव नहीं है । प्रभु 
अपनी अद्भुत क्रीड़ा इसप्रकारसे भी कर सकते हैं । यह 
विषय अत्यन्त गम्भीर है, जो योगशाज्ञके सिद्धानतोंसे 
सम्वन्ध रखता है और इन सिद्धान्तोकी तुलनात्मक 
विवेचना वर्तमान वैज्ञानिक आविष्कारोसे बहुत कुछ की 
जा सकती है। यह एक दूसरा विषय ही हो जाता ९) 
आधिदैविक अर्थमें उपर्युक्त बातका केवळ यही मतलब 
है कि शिवस्वरूपी विश्वरूपमें शिवजीके मस्तकके ऊपर 
करोड़ों सौर-चक्र (8०।३1-898९m8 ) वाली आकाशः 
गङ्गा ( Milky ५०४ ) स्थित हे । 


[635] शिवाङ्क १८-- 


प्राणि-शास्त्र ( 8101027 ) के अनुसार जीवन-तत्त्व 
(protoplasm) की दो प्रधान क्रियाएँ 
हें-उत्पादक क्रिया (nb०lism ) 
तथा संहारक क्रिया (1९90011811 )। 
बिना संहारक क्रियाके उत्पादक क्रिया- 
में कोई तत्त्व नहीं । जीवनकी सबसे आवश्यक संहारक 
क्रियाको उत्सर्ग-क्रिया ` ( ६९७7३६01 ) कहते हैं । 
उत्सर्गके द्वारा शरीरके प्रत्येक जीव-कोषाणु ( ९९] ) का 
मल प्रतिक्षण बाहर फेंक दिया जाता है । यदि यह क्रिया 
एक क्षणके लिये भी बन्द हो जाय तो उसी क्षण जीवनका 
अन्त हो जायया । पसीना निकलना, मूत्र बनना तथा 
श्वास लेना आदि सब इसी क्रियाके फल हैं । संसारका कोई 
भी प्राणी, चाहे वह वनस्पति हो, पछ हो अथवा मनुष्य हो, 
इसी संहारकारी क्रियासे जीवित है। कोई जीवधारी 
जीवित है अथवा मृतक, यह जाननेके लिये उसके जीवनका 
यही अन्तिम चिह्न देखना पड़ता है कि उसमें उत्सर्ग-क्रिया 
हो रही है या नहीं । गेहूँके दानेको यदि आप हाथमें लेकर 
उसकी परीक्षा करें तो आपको उसमें कोई भी चिह्न ऐसा 


मनुष्य-देहमे 
शिव-तत्त्व \ 


` नहीं दील पड़ेगा जिससे आप उसे जीवित कह सकें; परन्तु 


फिर भी बह जीवित है | कारण कि बोनेसे उसमें उग आनेकी 
शक्ति है । यदि आप गेहूँके दानेको अमिपर भून लें तो वह 
बोनेसे नहीं उग सकता । गेहूँके दानेके अन्दर एक बड़ी 
महत्त्वपूर्ण क्रिया हो रही है, जिसे अणुओंके बीचवाली 
उत्सर्ग क्रिया (intra-molecular respiration ) 
कहते हैं । संहारवाली यह क्रिया गेहूँके अन्दर बरसों होती 
रहती है । गेहूँको भूननेसे उसकी यह क्रिया नष्ट हो जाती 
है । प्राणियोंमें इस अनिवार्य सर्वव्यापी क्रियाके अनेक 
बाह्य खरूप हें । मनुष्य-देहमें इस उत्सर्ग-क्रियाके ग्यारह 
रूप हैं--प्राण, अपान, समान, व्यान, उदान, नाग, 
कूर्म, कृकल, देवदत्त, धनञ्जय और जीवात्मा । उपर्युक्त 
दसो वायु और जीवात्मा--इन्ही ग्यारहको एकादश रुद्र 
कहते हैं । मनुष्य-देहके अन्दर भिन्न-भिन्न स्थानोंमें उपयुक्त 
दसो वायु रहती हैं और शरीरके भिन्न-भिन्न स्थानोंकी 
उत्सर्ग-क्रियाकी हेतु हैं । जीवात्मा (९००४८०५४०९४8 ) 
भी उत्सर्ग-क्रियाका प्रधान हेतु है । इनके अभावमें 
उत्सर्ग-क्रिया नष्ट हो जाती है और जीवनका अन्त हो 
जाता है, इसीलिये इन्हें रुद्र अर्थात्‌ भयानक कहते हैं । 
“रद्र? का अर्थ रोना भी है । अपने अभावद्वारा 


५१४ 


& सघ भवागीलाहितं नमाजि # 


शरीरको नष्ट करके ये उस मनुष्यके सम्बन्धियोंको रुलाती हैं, 
इस कारणसे भी इन्हें “रुद्र कह सकते हैं। मनुष्य-देहके 
शिव-तत्त्व ये एकादश रुद्र ही हैं; परन्तु वैज्ञानिक दृष्टिसे 
इन सबकी क्रियाओंका स्वरूप एक ही है, जिसे अंग्रेजीमें 
केटाबोलिडम ( 1:0:910011310 ) कहते हैं । 


देवनागरी वर्णमालामें ३३ व्यञ्जन दैं--क्‌, खू, ग्‌, 

पुःछु-चुछजु झ जू-दू» द, ड्‌ 
ढ्‌, णत्‌ : थ्‌, द्‌, भ्‌, नप्‌) फ्‌, 
न्‌, भ्‌, य्‌, र, ल्‌ खदा + ष्‌ 
भन स्‌ और हू मन्त्र-शास्रमे इन ३३ 
वर्णाको ३३ देवताओं अर्थात्‌ शक्तियोंके बीज-मन्त्र 
कहते हँ। इन तत्त्वोंका विकास जिस क्रमसे हुआ है 
वह क्रम माहेश्वर सूत्रेके अनुसार है, अर्थात्‌ ह य ब 
र्ठःनमडणनझभपषूढघजब ग्‌ ड द्‌ 
खूफ छठ थच ट त्‌ क्‌ प्श्‌ घ और स्‌। ह! 
आकाशका बीज है, “यं? वायुका बीज है, “ब? जलका बीज 
है, “र” अभिका बीज है और “छं? पृथिबीका बीज है । 
आकाशसे वायु, वायुसे जल, जलसे अभि तथा अग्निसे 
दयिवीका विकास हुआ है। इसीलिये माहेश्वर सूज्ॉमें इन 
वर्णाका क्रम हू यू वू र्‌ लू ऐसा दिया हुआ है। विकासका 
यह क्रम वेदान्तके भूत-विकास-क्रमसे मिलता है; अन्तर केबल 
इतना ही है कि वेदान्तमें वायुसे अमिकी और फिर अमिसे 
जलकी उत्पत्ति मानी है, परन्तु “माहेश्वर मतके अनुसार 
बायुसे जळ और फिर जलसे अभिका विकास होता है। 
विकासका यह क्रम उसी प्रकार निश्चित है जिसप्रकार एक 
नगरमें मोहल्ले और: मकानोंका क्रम निश्चित है, इसीलिये 
माहेश्वर सूत्के वर्णोको देवनागरी अर्थात्‌ शक्तियोंका नगर 
कहते हैं । व्याकरणकी दृष्टिसे वर्णोके इस क्रमका और 
सत्रोंके अन्तके अमुक-अमुक ही इतो? का कोई विशेष 
महत्त्व नहीं है । व्याकरणका उद्देश्य इन सूत्नोंसे केवल 
“प्रत्याहार? बनानेका है; परन्तु शिवके डमरूसे निकले हुए, ये 
माहेश्वर सूत्र व्याकरणकी मौरूसी (hereditary) सम्पत्ति 


नहीं है । 


ध्वनियोंद्यार रासायनिक प्रतिक्रिया की जा सकती है; 
परन्तु इस ओर अभी अधिक खोज नहीं हुई हे। न्यूथ 
(Newt ) ने पारेके कम्पाउण्डपर होनेवाली इसप्रकारकी 
क्रियाका एक उदाहरण दिया है, जिसे सायंसकी ए ब्री० सी० 
डी० पढ्नेवाले देख सकते हैं । तत्त्वाणुओंमें सदेव ध्वनियॉ 


मन्त्र-योगमे 
शिव-तत्त्व ३ 


होती रहती हैं; परन्तु इन्हें मानवी कान नहीं सुन सकते 
थे । डाक्टर रामनने इन्हें सुननेकी विधि खोज निकाली है। 
ज्ञात होता है कि शिवके डमरूसे माहेश्वर सूत्रोंकी उल्पत्तिका 
रहस्य विशेष ध्वनियोंद्वारा भिन्न-भिन्न रासायनिक अणुओंका 
विकास (०४०1०४४००) ही है। भेण्डेलिफ (Menq९।९]if) 
ने अणुओं ( 2६००७ ) के विकासका क्रम अपने क्रम” 
विकास-चक्र (0९10100१12 ९188810 ९8101 ) में दिया 
है । यह चक्र अभी भी काट-छॉटकी अवस्थामें है । सम्भव 
है, किसी दिन यह सिद्ध हो जाय कि तत्त्वाणुओंकी संख्या 
उतनी ही है जितनी देवनागरीके यर्णांकी और उनमेंसे 
प्रत्येक तत्त्वाणुंका विकास वर्णांकी अमुक-अमुक ध्वनिसे 
सम्बन्ध रखता है । 

“र? बीज अभि अर्थात्‌ शिवका है। 'वेदोंमे शिव- 
तत्त्व वाले प्रकरणमें यह बतलाया जा चुका है कि वैदिक 
शिव-तत्त्वका स्वरूप अम्नि ही है। अभि तीन प्रकारकी है-- 
यह बात “शप्रसर! नामक तेरहवें माहेश्वर सूत्रसे विदित होती 
है जिसका इत्‌ “र? है । “र' वर्ण ही एक ऐसा अक्षर है 
जिसके तीन विकार होते हँ--रेफ्‌ (*)-जो वणांके ऊपर 
आता है, (त)-जो वर्णोके पश्चिममें आता है और ( 7 )-जो 
वर्णोंके नीचे आता है; जैसे आर्य, चक्र तथा टं क । वैज्ञानिक 
दृष्टिसे भी दीपककी लो (ज्योति) के तीन हिस्से होते हैं 


(three zones of flame )-- 


@- ~ शकार शक्ति । 
477 > त ¬> षकार शक्ति। 
NS » > सकार शक्ति । 


भिन्न-मिन्न शक्तियोसे युक्त भिन्न-भिन्न तत्त्वाणुओंके, 
ध्वनियांँद्वारा, विकासका क्रम चोदह माहेश्वर सूत्रोमें 
बतलाया गया है । यद्दी सब शक्तियाँ मनुष्य-देहमें भिन्न: 
भिन्न स्थानोंमें स्थित हें और योगकी विशेष प्रकारकी 
क्रियाआंद्वारा इन डाक्तिर्योको चेतन्य करके इनसे काम 
लिया जा सकता है | योगका घट-चक्र-वेध इस विपयसे 
सम्बन्ध रखता है, इस विषयका वणेन इस लेखसे सम्बन्ध 
नहीं रखता । 

यद्यपि मनुष्य-देहकी उपर्युक्त उत्सर्ग-क्रिया शरीरके 
प्रत्येक जीव-कोषाणुमे होती रहती है, तथापि वह विशेष प्रकारसे 
उत्पादक संस्थानाँसे सम्बन्ध रखती है । मनुष्य-देहके अवयव 
स्त्री तथा पुरुष दोनोंमें अपने-अपने कत्तव्योंके अनुसार तीन 
प्रधान भागोंमें बाँटे जा सकते हें-- 


(१) ज्ञान-तन्तु-संस्थान (Nervous System and 
821186-018918 )--इन अङ्गका प्रधान कत्तव्य सञ्चालन- 
क्रिया (Directi४९ £07०७) है। यह "ब्रह्मा? का कार्य है और 
मोटी दृष्टिसे कण्ठसे ऊपरका यही हिस्सा है। यह “रं ? वीजकी 
शकार शक्ति है। 


( र) पोषक-संस्थान (Veinous System, Arteri- 
ous System and Digestive System )—मोटी 
दृष्टिसे ये अङ्ग कण्ठ और नाभिके बीचके हिस्से दै । इनका 
प्रधान कार्यं पोषण करना ( १०९०४४९ 07०० ) 
है। यह “विष्णु? का कार्य है | यह “रं? बीजकी षकार 
शक्ति है । 

(३) उत्पादक-स खान (Reproductive System)- 
मोटी दृष्टिसे ये अङ्ग नाभिसे नीचेके हैं । इनका प्रधान कार्य 
उत्पन्न करना है; परन्तु उत्पन्न करनेवाली क्रियामें शरीरसे 
वीर्यं आदिका नाझ होता है, इसलिये फलतः शारीरिक दृष्टिसे 
यह नाशक क्रिया (०४४7७०६१४९ 10700) है। यह 
“शिव? का कार्य है। यह “रं? बीजकी असली सकार 
शक्ति है । इस शक्तिका स्थान नाभिके नीचे “रुद्र-ग्रन्थि! 
(Pr०-ए।९०४ ) में है; परन्तु यह गुसरूपसे गुदद्वारमें 
रहती है और इडा-मार्गद्वारा मस्तिष्कमें चढती रहती है। 
इसे मेधस्‌-शक्ति भी कहते हैँ । जो इस शक्तिको विद्या- 
ध्ययन आदिद्वारा मस्तिष्कमें व्यय करते हैं वही सच्चे 
ऊर्ध्वरेता हैं । यह शक्ति पिङ्गला-मार्गद्वारा नीचे उतरती है । 
इस उतरती हुई शक्तिको व्यायाम आदिद्वारा बीचमें ही 
व्यय कर डालना सचे ऊर्ध्वरेताका दूसरा प्रधान कत्तेव्य है । 
जो ऊपर और बीचमै इस शक्तिको उपयुक्त प्रकारसे व्यय 
नहीँ करते उनकी वह शक्ति अधोरेतसूद्वारा शिइनके मार्गसे 
वीर्यके रूपमे निकल जाती है । योगशास्त्रके अनुसार 
उपर्युक्त शक्तिका शरीरमें ठीक व्यय ही शिवकी आधिदैविक 
आराधना है । 


अब केवल यह देखना बाकी रह गया है कि दिवकी 
सबसे ऊँची (आध्यात्मिक) आराधना 


औरे एक गुपुत मत 
१० एक 3357 मत, क्या है? यह अत्यन्त गुप्त रहस्य है कि 


सबहिं कही कर जोरि। 

सकर-मजन बिना नर, बिना शङ्कर भजनके मनुष्यको परमात्मा- 
>. 

मगति न पावे मेरि ॥ की मासि नहीं हो सकती । इस रहस्यको 


समझनेके लिये तनिक शङ्करजीका ध्यान 
कीजिये । शिवजी बर्फसे ढके हुए केलारा-पर्वतपर नङ्गे रहते 


हैं । शरीरपर मुदोंकी भस्म रगड़ते हैं । गलेमें तथा हाथौंकी 
कलाईमें भयानक जिन्दे सर्प लपेटे हैं । गलेमें मनुष्यके 
मुण्डोंकी भयानक माला पहने हैं । देवताओंके कहनेपर समुद्र- 
भरका हलाहल जहर आपने कण्ठमें रोककर रख लिया है। 
भङ्ग, घतूरा इत्यादि आपके भोजन हैं । भूत, प्रेत, पिशाच 
और डाकिनी आदि अत्यन्त भयङ्कर और अण्ट-सण्ट खरूप- 
वाले आपके सेवक और नौकर हैं | आपके अन्दर भी न 
जाने क्या-क्या खुराफात भरे हैं; बेचारे दक्षप्रजापतिपर जरा- 
सा क्रोध आ गया कि आपके अन्दरसे “ज्वर' निकल पड़े । 


इसप्रकार शिवजी संसारभरकी भयानक चीजाँसे 
सराबोर हैं, पर वे स्वयं पूर्ण निर्भय तथा परमशान्त हैं। 
एक शाब्दमें कहा जाय तो शिवजी निर्भय-पदके साक्षात्‌ 
अवतार हैं । आप “भय? को भी. भयभीत कर देते हैं, पर 
खयं निर्भीकताके अवतार हैँ । अभय-पदका दूसरा नाम 
ही शिव है । बिना इस “अभय-पद? को प्राप्त किये मनुष्य 
परमात्माको नहीं पा सकता । इस अभय-पदको प्रास करना 
ही शङ्कर-भजन है, जिसके बिना ईश्वरमें सच्ची भक्ति यानी 
प्रीति नहीं हो सकती । जिसे यह पूरा विश्वास है कि ईश्वर 
हमारा रक्षक है और सर्वव्यापी है, अर्थात्‌ सब जगह ओत- 
प्रोत भरा हुआ है उसे डर किस बातका १ जवतक पूरे 
निर्भय नहीं हुए तबतक परमात्मामें पूरा, अटूट विश्वास 
( Living 190 ) कैसा | एक ओर चिन्तित और 
भयभीत हृदय और दूसरी ओर परमात्मामें विश्वास--ये 
दो विरोधी बातें हैं, जहाँ एक है वहाँ दूसरा हो ही 
नहीं सकता !!! 

आज प्रतिदिनके काममै आनेवाला हिन्दू-धर्म नखसे 
सिखतक डरकी वार्तोसे भरपूर दै । हम शिवजीकी सच्ची 
पूजा भूल गये हें । 


अपने दिलपर हाथ रखकर पूछिये कि क्या आप इस 
बातमे विश्वास करते हैं कि “ईश्वर सर्वरक्षक और दयाल 
है? ! यदि आपको ऐसा विश्वास है तो भय आपको छू भी 
नहीं सकता; यदि आपमें भय हे तो आपमें “ईश्वरमें विश्वास! 
की कमी है । तब आप प्रतिदिन विश्वासमें सच्चे बननेका 
प्रयत्न कीजिये । अभय-पद प्राप्त होते ही आप तन्मय और 
मस्त हो जायँगे । आपकी सारी चिन्ताएँ दूर हो जायँगी । 

अहिंसाप्रतिष्ठायां ` सह्सन्निधो 


-—पतञ्जलिके इस सूत्रके अनुसार महास्माओंने प्रेमकी 


FS 
चरत्यागः । 


५१६ 


शक्ति और प्रभुमे पूर्ण विश्वासके बलसे सपो और सिंहोंके 
संग खतन्त्ररूपसे बाल-क्रीडाएँ की हैं और हिंसक जीव 
अपनी हिंसाका भाव भूल गये हैं । हम उन्हीं महात्माओंकी 
सन्तान हैं । 

निर्भयताके लिये सत्य, प्रेम और प्रभुमें पूर्ण विश्वास-- 
ये तीन बातें परम आवश्यक हैं । इतनी निर्भयता होते ही, 
शाङ्करका इसप्रकार भजन करते ही, आप इश्वरकी इस 


# भवं भवानीसहितं नमामि # 


सुन्दर सृष्टिमे, उसकी जरा-जरा-सी वातोंमें रचना-चाठुये 
देखकर और बुद्धिको ज्ञानके पीछेकी अज्ञानमयी 
अवस्था ( 16971120 11०7३7९०९ ) में पाकर मस्त 
( inspired ) हो जायँगे । आपको प्रभुकी भक्ति अनेक 
प्रकारसे प्रात हो जायगी और आप इस जीयनमें ही प्रभुको 
पा लेंगे । 


शिवस्वरूपी परमात्मा हमें अभय-पद दें ! 


aS 
[शव-तत्त्व 
( लेखक--डा० श्रीदुर्गाशाङ्करजी नागर, सम्पादक “कल्पवृक्ष? ) 


सव तरवं न जानामि कीदृशोऽसि महेइवर । 
यादृशोऽसि मद्दादेव ताइशाय नमो नमः ॥ 
प्रभो ! हमारा कल्याण किसमें है और 
अकल्याण किसमें है, हम इसका निर्णय 
करनेमें असमर्थ हैं | इस तत्त्वको समझनेका 
सामर्थ्य हममें नहीं है । आप क्या हैं, केसे 
हैं, यह भी हम नहीं जानते । वेद- 
शास्त्रोमे आपके स्वरूपका, जिन गुण, कर्म, 
स्वभावका वर्णन है, वह भी नहीं जानते । आप जो कुछ 
भी हों, जेसे भी हों, आपको प्रणाम है । 


अर्वाचीन कालमे बाह्य ज्ञानका विस्तार अत्यधिक हुआ 
है। हम अपने पूर्वजोंकी अपेक्षा व्यवहार-ज्ञानमें बहुत 
आगे बढे हुए हैं । आजका शिक्षित युवक-समाज, बाह्य 
जगत्‌ एबं उसके तत्त्वसे, प्राचीन वृद्धजनोंकी अपेक्षा 
अधिक जानकार है। भूगोलशात्र, भूस्तरशास्र, खनिज- 
शाल्न, वनस्पतिशास्त्र, जीवनशाल्ल, भौतिकशात्र, रसायन- 
शास्त्र, यान्त्रिकशासत्र आदि-आदि अनेक शास्त्रॉंका ज्ञाता है। 
प्रकृतिके रहस्यौका उद्घाटन कर इसने प्रकृतिपर शासन प्राप्त 
कर लिया है । परन्तु प्रकृति अनात्म है, परिवर्तनशील है 
और अस्थिर है। अतः इन पदार्थ-विद्याओके पारङ्गत 
विद्वान्‌ और अर्वाचीन नवीन शोधक दिव-तत्त्वसे---आत्म- 
तत्त्वसे बिल्कुल अपरिचित हैं । अनन्त विद्याविदू होते हुए 
भी शिव-तत्त्वका साक्षात्कार न होनेसे शोक-मोहादि सांसारिक 
प्रपञ्चोसे कदापि मुक्त नहीं हो सकते और सच्चे सुख 
एवं शान्तिका अनुभव नहीं प्राप्त कर सकते | 


शास्त्रांमे तीन प्रकारकी विद्या कही गयी है-अधिमूत-विद्या 


(भूगोल, खगोल, वनस्पति आदि व्यावहारिक विज्ञान) 
अधिदेव ( अदृष्ट सत्ताका बोध करानेवाला शास्त्र, अन्तर 
और बाह्य जगतका सम्वन्ध करानेवाला धर्मज्ञान) और 
अध्यात्मविद्या (केवळ अन्तर्वस्तुको स्पर्श करानेवाला शास्त्र) 
है.। “अध्यात्मविद्या विद्यानाम?-अध्यात्मविद्याका परमतत्त्व 
शिवतत्त्व अथवा परमात्मतत्त्व है, जिसको उपनिषदरम 
सर्वोच्च स्थान दिया गया है । इस तत्त्वको--नैसर्गिक 
आनन्दमय स्वरूपविज्ञानको प्रकट करनेका नाम ही 
“शिव-तत्त्व' है। 


जिस मनुष्यने इस शिव-तत्त्वका साक्षात्कार कर लिया 
है, उसके लिये संसारमें कोई भी वस्तु ऐसी नहीं रह जाती 
जिसे प्राप्त करनेकी उसे इच्छा हो । सच्चा सुख हमारे भीतर 
ही है । शिव-समाधि लगानेसे ही अमृत-तत्त्वका भीतरी पता 
लगता है । जो मनुष्य निजस्वरूपमें, शिवस्वरूपमे वास 
करता है वही खतन्त्र दै । ऐ दुःख और छेशोसे पीड़ित 
आत्माओ ! उठो !! जाग्रत्‌ होओ !!! और अपने आत्म- 
स्वरूपको पहचानो । परमात्माके साथ अपना अभेद अनुभव 
करो । सदाशिवके साथ अपनी आत्माकी एकताका अनुभव 
करो । दरिद्रता, दुर्बलता, शोंक-सन्तापमें कबतक सड़ते 
रहोगे ! वृथा दुःख और चिन्तामें क्यों फॅसे हो ? “शिव-तस्व' 
का साक्षात्‌ करो । तुम्हारी अन्तरात्मामें तुम्हें सुख-शान्ति 
और सम्पूर्ण आनन्दका अनुभव होगा । 


यह शिव-तत्त्व-विचार सव वेदोंका, शास्त्रोंका, वेदान्त 
और प्राचीन एबं अर्वाचीन तत्त्वज्ञोंकी शिक्षाका अनुपम 


# शिव-तस्व अः 


उपदेश है । वेदौमै चार महावाक्य कहे हें--“अहं ब्रह्मास्मि 
“तच्वमसि?, “अयमात्मा ब्रह्म’, “प्रज्ञानं ब्रझ--इन सबका 
अर्थ शिव-तत्व है । 


इन सबका सारांश यही है कि अपनी आत्माको जानो 
और फिर तुम जो कुछ चाहोगे वही ठम्है प्रास होगा । 


सामान्य जीवोंके दो नेत्र होते हैं । बाह्य दृष्टिका द्वार 
हमारे दोनों नेत्र हैं। इन्द्रियजन्य ज्ञानसे मनकी प्रज्ञा 
जायत होती है । बाह्य जगत्‌को सत्य मानना, सर्वत्र भेदमय 
पदार्थ दृष्टिगोचर होना, इसे इन्द्रियग्राह्म ज्ञान अथवा लौकिक 
ज्ञान कहते हैं । इन्हीं दो दृष्टियोमें संसार रहता है । तीसरी 
शिव-प्रज्ञाकी दृष्टि जिसे “अन्तःप्रज्ञा’ कहते हैं, वह 
शास्त्राथ्ययन और अनुभव-बलसे बड़े प्रयल्लसे प्रकट 


होती है। 


हृदयमें धड़कनेवाला, नेत्रेसि देखनेवाला, बृक्ष और 
पुष्पौमै हँसनेवाला, नाड़ीमें चलनेवाला, मेघोंसे बरसने- 
वाला, विद्युत्‌मै चमकनेवाला; पर्वत और वनमें शान्त 
रहनेयाला-यह सब आत्मा ही है। ऐ. अल्पज्ञ जीव ! अपने 
सामथ्येका अनुभव कर !! 


वह एक ही चैतन्य, सत्परत्रह शिव ही सत्य है । सारे 
“बिश्वमै और विश्वके सब पदाथौंमै अन्तयामीरूपसे वास 
करता है और अखिल विश्वका सञ्चालन करता है । सर्वाधार 
है, सर्वनियामक है, सर्वप्रकाशक है । मन, वाणी, बुद्धि 
एवं तकसे अगम्य है । वह साक्षी चेतन शिव तुम्हारे 
अन्तःकरणमें प्रकाशित हो रहा दै । यही तुम्हारा सत्य- 
स्वरूप अमृत आनन्द है । रागनद्वेषोंसे मुक्त हो । शुद्ध 
संस्कारको जाग्रत कर अन्तःकरणको निर्मल बनाओ। 
देहाभिमानसे रहित हो । इस शिव-तक्त्वको, अपने आत्मा- 
को सत्रमें देखो । 


तुम्हारे मनकी इतनी शुद्धि, इतनी प्रबलता हो जाय 
कि उसमें अकल्याणकारी सङ्कल्प कदापि न उठें। सब 
संकल्प सत्य हों, शुभ हों, सुन्दर हो । कोई भी अशिव 
न हो । 'तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु!--तेरा मन सर्वथा 
शिवसङ्कल्प करनेवाला हो जाय । तुम्हारा मन सत्य- 
सङ्कल्पसै पूर्ण हो । यदन्तरं तद्‌ वाह्यं, यद्‌ बाह्यं तदन्तरम्‌?- 
जो तुम्हारे अन्दर हो, वही बाहर हो और जो बाहर हो, 
बही अन्दर हो | 


५१७ 


शिव-तत्त्वका साक्षात्‌ करनेहीसे शुद्ध आनन्दका 
अनुभव होता है । श्रीशङ्कराचायंजीके “आत्मषट्‌क'में, इस 
विशेष जीवनका, जब जीव शिवरूप होकर जीवनरसका- 
चिरस्थायी आनन्दस्वरूपका अनुभव करता है, उसकी 
उच्चतम स्थितिपर आरूढ होनेका यथार्थ भाव प्रकट 
किया गया है-- 


न मे द्वेषरागौ न से लोभमोहौ 
मदो नैव से नेव सास्सर्यभाचः । 


न धर्मा न चार्थो न कामो न सोक्ष- 
श्विदानन्दरूपः शिवोऽहं शिवोऽहम्‌ ॥ 

न पुण्य न पापं न सौख्यं न दुःखं 
न सन्त्रो न तीर्थं न वेदा न यज्ञाः। 

अहं भोजनं नेव भोज्यं न भोक्ता 
चिदानन्दरूपः शिवोऽहं ज्ञियोऽहम्‌ ॥ 

न झुस्‍्युमे शङ्का न मे जातिभेदः 
पिता नेव से नेव माता च जन्म । 

न बन्धुने मित्रं गुरुनैंव शिष्य- 
श्रिदानन्द्रूपः शिवोऽहं शिवोञ्हम्‌॥ 


“मेरे अन्दर न द्वेष है, न राग है; न लोम है, न मोह है; 
न मद है, न मत्सरका भाव है; और न मेरे अन्दर घर्म, 
अर्थ, काम और मोक्ष ही हैं मैं चिदानन्दस्वरूप शिव हूँ, शिव 
हूँ । मेरे अन्दर न पुण्य है, न पाप है; न सुख है, न 
दुःख है; न तीर्थ है, न वेद है, न यज्ञ दै । मैं भोजन नहीं 
हूँ, न भोज्य ही हूँ और भोक्ता भी नहीं हूँ । मैं तो सच्चिदा- 
नन्दसवरूप शिव हूँ । में शिव हूँ । मेरी न तो मृत्यु 
होती है और न मुझे किसी प्रकारकी शङ्का ही हे; मुझमें 
जातिका भेद नहीं है, मेरा पिता नहीं है, माता नहीं है, 
जन्म नहीं है, बन्धु नहीं है, मित्र नहीं है, गुरुशिष्य भी 
नहीं है, मैं चिदानन्दखरूप शिव हूँ । मैं शिव हूँ ।? 


जो संसारसे सत्र प्रकारसे निराश हो चुके हों, किसी भी 
प्रकारसे शान्ति प्राप्त न कर सके हो, जिनको जीवन 
भाररूप प्रतीत हो रहा हो और जो चारों ओरसे दुःख, 
क्लेश और शोकको लपटोंसे जल रहे हो, उन सब 
आत्माओंके लिये शान्ति प्राप्त करनेको उपाय शिव-तच्वका 
साक्षात्कार करना है | शान्ति प्रास करनेका इससे उत्तम 
उपाय नहीं है । 


५१८ 


अपूर्व साधन 


जन-समाज और व्यावहारिक कायाँसे समय निकालकर 
प्रातःकाल तथा सायङ्काल अथवा रात्रिको सोते समय किसी 
शुद्ध, पवित्र, एकान्त स्थानमै अथवा अपनी कोठरीमें किवाड़ 
बन्द करके अभ्यासके लिये वैठ जाओ, जिससे कि कोई 
तुम्हारे अभ्यासमें विघ्न न डाल सके । निश्चिन्त होकर 
सुखासनसे बैठ जाओ, प्रत्येक शारीरके प्रत्येक स्नायु और 
ज्ञानतन्तुको शिथिल और निश्चेष्ट करो। झान्तिसे 
नासिकासे दस-वीस दीर्घ श्वास-प्रश्वास करो, जिससे मन 
और शरीर शान्त हों । मनको जगतूके विचारोंसे हटाकर 
अन्तमुंखी करो । पाँच-चार मिनट “ॐ? का जप करो | 
इस जपकी ध्वनिके आन्दोलनोंसे तुम्हारे आस-पासका 
वातावरण परम शुद्ध हो जायगा । इसको शिव-कवच कहते 
हैं । शान्तिमें तल्लीन हो जाओ और एकाग्र-चित्त होकर 
निम्न शिव-भावनाओंका श्रद्धा, प्रेम और शाम्तिसे मन, 
हृदय और आत्मामे प्रवेश कराओ | यह सब साधनोंमें श्रेष्ठ 
साधन है और सारे दुःखों और दोषोंसे मुक्त होनेका 
सर्वोत्तम उपाय है। मनुष्य जिस वस्तुकी भावना करता 
है--मनमें रचना करता है उसका मन उस वस्तुके 
आकारवाला बन जाता है और अन्तःकरणमें दीर्घकालतक 
जिस वस्तुकी स्थिति रहती है बह वही हो जाता दै । यह 
मानस शास्त्रका अचूक सिद्धान्त है । इसलिये जो व्यक्ति 
अपने जीवनको सुख, शान्ति एवं अखण्ड आनन्दमय 
बनाना चाहता हो, वह इस साधनका अभ्यास चार-छः 
. मास करके देखे, उसे अलौकिक आनन्द और शान्ति 
प्राप्त होगी । 


ॐ आत्मतत्त्वाय शोधयामि स्वाहा । 


0. 


डे» विद्यातरवाय शोधयामि स्वाहा । 
उ” शिवतरवाय शोधयामि स्वाहा । 


-इसप्रकार मन्त्र बोलकर तीन आचमन करके जल- 
प्राशन करनेसे शरीर, मन और आत्मा स्थिर होता है । 
इसका भावार्थ यह दै कि मेरा जो जीवात्म-तत्त्व ( १९:४५ ) 
है उसे मैं छद करता हूँ और वह अन्तर्यामी तरव 
मुझे प्रेरणा करे । ज्ञानका तत्त्व ( £7०7४५ ) है, वह 


मुझे सम्पूर्ण ब्रह्मविद्या प्रदानकर अन्तरमे प्रकाश करे और 


ॐ भयं भवानीसहितं नमामि ॐ 


उत्तरोत्तर मेरा कल्याण करनेवाला, प्रगति करनेवाला जो 
शिव-तत्त्व है वह मुझे सन्मार्ग प्रदर्शित करे । 


में अन्नमय कोष, प्राणमय कोष, मनोमय कोष, 
विज्ञानमय कोष, आनन्दमय कोषोंसे अतीत तत्व हूँ । मैने 
प्राण, मन, बुद्धि, चित्त, अइङ्गार और पञ्चमददामूतोपर 
विजय प्राप्त की है । में पञ्चकोषातीत हो गया हूँ । में 
हृदयाकाइामें ज्योतिर्मय शिवरूपके दर्शन कर रहा हूँ, मुझे 
उस महान प्रकादाका दिव्य तेज स्पर्श कर रहा है । इस 
प्रकादाके आगे सूर्य, अमि और विद्युत्‌का प्रकाश फीका 
पड़ रहा दै । में अब स्व खरूपस्थितिमें लय हो रहा हूँ । 


मैं सच्चिदानन्दघन, शान्त, आनन्दमय आत्मा हूँ । मेरी 
द्वेतभावना दूर हो गयी है। जीव और शिवका एकीकरण 
हो गया दै। अहङ्कार तो, न मालूम, कहाँ विलीन हो गया 
है । शास्त्र जिसे 'शिव-तरव? कहते हैं वह मेरा मूलखरूप ही है। 


में नित्य-शुद्ध-मुक्त स्वयंप्रकाशरूप हूँ, प्रत्येक जीवमें, 
प्रत्येक पदार्थमं सोन्दर्य, बल, सामर्थ्य, तेज तथा आनन्द 
यह सब मेरी सत्ता, मेरा दी स्वरूप एवं मेरे ही अनन्त ऐश्वये- 
का विकास है | इस जगतूमें कहीं दुःखका लेशमात्र भी 
नहीं है । मैं पूर्ण खस्थ हूँ; में सदा अखण्ड, आनन्दमय हूँ; 
मैं सकल ऐश्वर्यसम्पन्न, सर्वदा सर्वशक्तिमान्‌, परन्रह्मखरुप 
हूँ; मॅ नित्य, निर्विकार, निरामय; अजर, अमर तथा पूण 
निर्भय हूँ । 

पिता दोवः शेची तदनु जननी बन्धुसुहदः 

सुताः शैवाः शैवं कुलमिति कुलं दैवमिति च । 

मतिः दवे शाखे शिवचरणसेवानुसरणं 

सुखे दीवी वाणी भवतु भगवन्मे शिव ! शिवा ॥ 


“पिता हमारा यैव हो, उसी तरह हमारी माता, बन्धु और 


ह हो र ~ टो ०७. 
मित्र-वे भी शैव हों । लड़के शैव हों, कुल शैव हो। 


शिवश्ञास्त्रमें हमारी सदा मति हो और शिवके चरणकी 
सेवामें हमारा' सदा मन लगा रहे और मुखमें सदा 


शिव-शिव-शिवकी कल्याण करनेवाली शिव-वाणी 
निकलती रहे । 
अन्तर्ज्योतिर्ब हिरज्योतिः प्रस्यगुज्योतिः परात्पर: । 


ज्योतिर्ज्योतिः स्वयं ज्योतिरात्मञ्योतिः द्रिवोऽस्म्यहृम्‌॥ 
ॐ शान्तिः शान्तिः शान्ति; । 


— कई कप 


राजपूतानेका गणगोरप्रजन 


( लेखक--पं श्रीज्ञावरमलजी शर्मा ) 


वादिदेव भगवान्‌ शङ्करकी 
अद्भोङ्गिनी भगवती पार्वतीकी, , 
पति-भक्ति अतुलनीय है। 
सावित्री और सीताजीने मी उमा--- 
पार्वतीका ही पदानुसरण करना 
अपना ध्येय माना । वस्तुतः 
सनातन-सभ्यतामें जो कल्याणमय 
|| ` दाम्पत्य-प्रेम है, उसकी मन्दाकिनी- 
का खोत “शाङ्कर-पांवंती? से ही आरम्भ होता है । 


गर्वोन्मत्त दक्षद्वारा अपने पति सदाशिवका अपमान 
सती सहन न कर सकी और उसने--'तजन्म धिग्‌ यन्‌ 
महतामवदक्कत्‌- -उस जन्मको धिक्कार है, जिससे अपने 
आराध्यका अपमान होता है, इस भावनासे अपने शरीरको 
ही त्याग दिया, जो दक्षसे उत्पन्न हुआ था । सतीके आत्म- 
त्यागके इस उज्ज्वल उदाहरणपर ही सती-प्रथाका जन्म 
हुआ और धर्मप्राण दिन्दू-जातिने इसको इतना अपनाया 
कि ब्राह्मणसे लेकर द्यूद्रपयन्त कोई भी ऐसा अभागा 
हिन्दू-परिवार न होगा जिसके कुलमें पतिपर आम्मोत्सग 
करनेवाली सती न हुई हो ओर जिसकी पूजा उस कुलमें 
न होती हो । 


सतीने ही पर्वतराज हिमालयके ग्रहमें जन्म धारणकर 
“पार्वती? नाम पाया था । कविकुलगुरु कालिदासने अपनी 
अमर कृति कुमारसम्भवमें पार्वतीजीकी एकान्त-भक्तिका 
पवित्र और सुन्दर चित्र बड़ी निपुणताके साथ अङ्कित किया है । 


देवर्षि नारदसे पार्वती सुन चुकी थी कि प्रेमबलसे एक 
दिन वह महादेवकी अर्दधाङ्गिनी बनेगी, मृत्युको भी जीतने- 
वाले भूतनाथके हृदयको जीत लेनेमें समर्थ होगी । पार्वती- 
ने अपने हृदयमें इस भावनाको अङ्कित कर लिया । इसके 
अनन्तर समय पाकर शङ्करने समाधि लगायी और पार्वतीने 
पिताकी आज्ञासे शाङ्करको पतिरूपमें पानेकी कामनासे सेवा 
आरम्भ की । 

पार्वतीकी सेवामें कामगन्धवर्जित विशुद्ध सेवा-भाव 
था और उस सेवामें पार्वतीजीने अपने-आपको सब तरहसे 
लगा दिया । दिनके बाद दिन, पक्ष, महीना, वर्ष और याँ 


ही एक लम्बरा समय बीत गया; किन्तु चन्द्रशेखरकी पलर्के 
नहीँ खुलीं । अपनी समाधिमें ही वे संलग्न थे। उसी अवधि- 
में वहा इन्द्रादि देवोकी योजनासे समाधि भङ्ग करनेके लिये 
बसन्त और रतिसहित मदनका आगमन हुआ। यावच्छक्य- 
बलोदय अपना प्रभाव दिखाकर मदन भी परास्त किंवा 
हतमनोरथ ही नहीं, प्रत्युत झाङ्करके क्रोधानलसे भस्म हो गया। 


पश्चात्‌ पार्वतीने और भी कठिन तपस्याद्वारा भगवान्‌ 
शङ्करकी कृपा लाभ करनेका निश्चय किया । महाकवि 
कालिदास कहते हँ--- 


उ सेति मात्रा तपसो निषिद्धा 
पश्चादुमाख्यां सुमुखी जगाम । 


“माताके द्वारा वार-बार तपका निपेध किये जानेपर ही 
पार्वतीका उमा नाम हुआ ।' अन्तु, पार्वतीने अपने सङ्कल्पानु-, 
सार दृढ्ताके साथ एकनिष्ठ होकर तप आरम्भ कर दिया। 
क्योंकि उसने समझ लिया कि तपस्वीके हृदयको जीतनेके 
लिये तपस्याकी आवश्यकता हे । गोरीकी कठिन तपस्याने 
सबको आश्चर्यचकित--स्तम्भित कर दिया । तपस्या कभी 
व्यर्थ नहीं जाती । उमाकी तपस्या सफल हुई । आशुतोष 
भगवान्‌ शङ्करका आसन हिला और उन्होंने प्रसन्न होकर 
पार्वतीकी आकाह्ला पूर्ण की। भगवती उमा-पार्वतीको अपनी 
देहाद्वभागिनी बनाया । 


हिन्दू शाख्रोंम सदाडिवकी जो सनातन-मूर्ति बतायी 
गयी है, उसमें शिव ध्यानमम्न--समाघि लगाये हुए आत्म- 
चिन्तन कर रहे हैं । शङ्करका आत्मचिन्तन क्या है, अपने रचे 
हुए विश्वका निरीक्षण । क्योंकि वे विश्वरूप हैं और विश्व 
उनका रूप है। अतएव विश्वका निरीक्षण शङ्करका आत्म- 
चिन्तन है । उनकी सहायक शक्ति पार्वती आत्मचिन्तन- 
निरत सदाशिवकी सेबामें सावधान विराजमान है | शिवकी 
आज्ञासे उसने ही विश्वको प्रकृतिरूपसे रचा है । शङ्करका 
पल्नीप्रेम आदर्श है, उसी प्रकार उमाकी पतिभक्ति 
आदरं है। 
दाम्पत्य-प्रेमके उच्च आदशंकी शिक्षा देनेके लिये ही 
साम्ब शिवकी पूजाका विधान विशेषरूपसे किया गया है। 


५९० 


भारतवर्घके अन्य प्रान्तांके सम्बन्धमें तो मैं कह नहीं सकता, 
किन्तु राजस्थानमें सोलहा आना उक्त विधानकी कार्यमें 
परिणति ईश्वर-गौरी ( ईशर-गणगौर ) के महोत्सवके रूप- 
में देखी जाती है । राजस्थानमें यह गौरी-पूजा सौ भाग्यवती 
- स्त्रियों और कन्याओंका खास त्योहार है ! यहाँ कन्याओंके 
लिये विवाह होते ही प्रथम चैत्रमासमै एक-दो दिन नहीं, 
पूरे पन्द्रह दिनतक “गणगौरि” पूजा करना अवश्य पालनीय 
कत्तव्य समझा जाता है । होलिका-दहनके पश्चात्‌ चैत्रारम्भ 
होते ही तालाबसे मिट्टी लाकर ईश्वर और गौरीकी मूर्तियाँ 
बनायी जाती हैं, जिनको सौभाग्यकी कामनासे विवाहिता और 
योग्य वर पानेकी इच्छासे कुमारी कन्याएँ श्रद्धाक्रे साथ 
प्रतिदिन लगातार पूजती हैं । पूजाके लिये हरी दूर्वा, पुष्प 
और जल लानेको अपनी-अपनी टोली बनाकर लड़कियाँ 
आतःकाळ सुमधुर गीत गाती हुई निकलती हैं। 
प्रत्येक विवाहिता लड़की अपने “व्यावलेवर्ष” ( विवाहवाले 
वर्ष ) की गणगौरि अपनी छः, आठ या दस संख्यक 
अन्य अवियाहिता साथिनोंको वरणपूर्वक साथ लेकर 
पूजती है । सौभाग्यवती उस विवाहिता लड़कीको 
मिलाकर उस तुङ्गकी लड़कियोंकी संख्या सात › नौ या ग्यारह- 
तक हो सकती है। यह क्रम चैत्रकृष्णा १ से आरम्भ कर शुक्ला 
है तक रहता है चैत्रशक्ला ३ को प्रातःकालकी पूजाके बाद 
मध्याह्नोत्तर (शुभ वार हुआ तो उसी दिन, नहीं तो दूसरे दिन) 
तालाबमे और जहाँ तालाब न हो यहाँ कूएँमें, ससमारोह 
मङ्गल-गानके साथ प्रतिमा-विसजेन किया जाता-है। 'गण- 
गौरि? की विदा अथवा प्रतिमा-विसर्जनका दृश्य देखने ही 
योग्य होता है । इसमें लड़कियाँ और खियाँ सभी सुसजित 
वस्त्र और आभूपण-धारणपूर्वकः भाग लेती हैं। उनकी 
सम्मिलित कण्ठध्वनिके सामयिक गीत बड़े सुहावने और 
चित्ताकर्षक होते हैं । 'ईश्वर-गौरि' की वे ही मूतियाँ जलमें 
पधरायी जाती हैं जो पन्द्रह दिनतक पूजनेके लिये मृत्तिकाकी 
बनायी जाती हैं । राजघरानोंकी ओरसे “ईश्वर और गौरी? 
की जो सबारी निकलती है वह यथास्थान सरोबर या तालाबके 
किनारे पहुँचकर “राग-रंग' होनेके बाद राजप्रासादको लौट 
आती दै । ये मूर्तियाँ ( ईश्वर और गौरीकी ) कदमें आठ- 
दश वर्षेके बालक-बालिकाके समान बनी हुई होती हैं। 
गौरीको अधिक-से-अधिक सुन्दर वल्ञाभूषणोंसे सुसजित 
किया जाता है । ईश्वरको ढाल-तलबार घारण कराकर वीर- 
घेश बना दिया जाता है । ईंश्वर“गौरी अथवा राजस्थानी 


# सर्च अयानीलाहितं नमासि % 


भाषामें 'गण-गौरि' की सवारीमें राज्यके राजा किंवा ठिकानों- 
के सरदार अपने दरवारियो, राजकीय अधिकारियों और पूरे 
लवाजमेके साथ सम्मिलित होते हैं । गाजे-बाजेके कारण 
क्षत्रिय नरेशोंकी राजधानियोंमें “गण-गौरों” की सवारीके 
इृश्यका बनाव विशेष दर्शनीय बन जाता है । स्थानीय 
लोगोंके साथ आस-पासके स्थानोंकी जनता भी बड़ी संख्यामें 
एकत्र हो जाया करती है क्षत्रिय नरेशोंकी राजधानियोंमें 
बूँदीके अतिरिक्त और सभी जगह “गण-गौरि की सवारी 
उत्साइके साथ निकाली जाती है । कितने ही स्थानोंमें मेले 
लगते हैं और उत्सव तीन-चार दिनोंतक मनाया जाता 
है। घुडदोड, ऊँटोकी दौड़ और पट्टेबाजीके मर्दाने खेल 
भी होते हैं । सच तो यह है कि अमीर-गरीब सबके यहाँ 
इस उत्सवकी चहल-पहल रहती है। राजस्थानमें केवल बूँदी 
ही ऐसी जगह है जहाँ राव बुधसिंहके भाई जोधसिंहके 
“गण-गौरि'के दिन तालाबमें नौकासहित डूब जानेके कारण 
“हाडेने छे डूबी गणगोर” की कहावत चलनेके साथ इस 
उत्सवका मनाया जाना बन्द हो गया । हिन्दुओंके गोरवस्थठ 
मेबाड--उदयपुरके “गण-गोरि? महोत्सवका सुन्दर वर्णन 
कर्नल जेम्स टॉडने अपने “राजस्थानके इतिहास'में किया है। 


ल्लियोंके 'गण-गोरि? त्योहारके गीत भी राजस्थानमें 
अपनी विशेषता रखते हैं । उनमें भगवती गौरीकी प्रार्थना- 
के साथ समयोचित वासन्तिक मेमानुराग भी कूट-कूटकर 
भरा हुआ है | गीतोंमें गौरीके 'हिमाचलकन्या? होनेका 
स्पष्ट वर्णन है । गौरीकी प्रार्थनाका नमूना देखिये-- 
गौरि ए गौरि माता! खोळ किंवाडी, 
बाहर उबी थारी पूजनवाळी। 
पूजो ए पूजाओ बाई, काईजी ! मँगो १ 
अन्न माग, घन मागी, लाळ मागो, रळमी ॥ 
जठहर जामी बाबळ मांगा रातादेई माई । 
कान कुंबरसे| बीरो माँगा राईस भोजाई 
उँट चढ्यो बहंणई माँग खडकावाकी बहणरू॥ 
इत्यादि | 
x x x 
गौरि ! तिहारेडा देसमें जी । चोखीसी मेहदी होय , 
सो मेह ल्मायी थी पूतां जी । सो म्हारे अनिचळ होय । 
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श्रीसिद्धेश्वर, शोळापुर 


शिवभक्त स्वामी श्रीगंभीरनाथजी, गोरखनाथधाम 
गोरखपुर 


शिवरामकिंकर स्वामी श्रीयोगत्रयानन्दजी महाराज 


# अर्डनारीश्वर ऋ 


भौरि १ तिहारेडा देसमें जी ! चोखो-सो काजळ होय, 
चोखो-सो होय चेखो-से। कपड़ो होय, 
से म्हे पहस्ये थो पूजतोँ जी ! सो म्हारे अबिचळ होय ।॥ 


गहणू 


इत्यादि । 
x x x 


इस “गण-गौरि? महोत्सवको बहुत-से लोग केवल 
राजस्थानका लौकिक त्योहार समझते हें । इसमें सन्देह 
नहीं कि इस उत्सवके मनानेका प्रकार लोकिकतासे खाली 
नहीं है, परन्तु इसके मूलमें शाज्जीयताकी छाप लगी हुई है। 
निर्णयसिन्धुका वचन है-- 
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चैत्रशुङ्कतृतीयायां गौरीसीश्वरसंयुताम्‌ । 
सम्पूज्य दोलोत्सवं कुर्यात्‌ ॥ 


देवीपुराणमें लिखा है-- 


तृतीयायां यजेद्देवी शङ्करेण समन्विताम्‌ । 
कुङ्क्मागरु रुप रमणिवखसु गन्धकैः थ 
्रग्गन्धधूप रीपेश्च नसनेन विशेषतः । 


आन्दोळ्येत्ततो वत्सं शिवोमातुष्ये सदा ॥ 


इन वचनोंका अर्थ स्पष्ट है । चेत्रशुक्ला तृतीया “गणः 
गौरि? पूजाका निर्दिष्ट दिन है । उसमें सोभाग्य-ठृतीयाका 
महत्त्व भी समाया हुआ है । 


— FS — 


अडनारीश्वर 


(लेखक- श्री एरच जे० एस० तारापुरवाला, वी० ए०, पी-एच० डी०, वार-एट-ला ) 


८% गवान्‌ शिवके अनेक रूपोंमें उनका 
अर्धनारीश्वर रूप ही सम्भवतः सर्वोत्तम 
है । अवश्य ही, पहले पहल देखनेमे 
वह भद्दा, बेठुका एयं अखाभाविक- 
सा नजर आता है; परन्तु अधिक 
ध्यानपूर्वक देखनेसे ऐसा प्रतीत होता 


छिपा हुआ है । इलोराके एक गुहा-मन्दिरमे भगवान्‌ शिवके 
इस अर्धनारीश्वरूूपकी एक बड़ी भव्य मृति है । उसे 
देखनेसे यह पता लगता है कि इसके निर्माणकर्ताने उस 
आध्यात्मिक भावको भलीमाँति हृदयङ्गम किया था, जो 
इसके पीछे छिपा हुआ है | मूर्तिके अन्दर नर एवं नारी- 
रूपका अच्छा सम्मिश्रण हुआ है, उसके दोनों अन्ञॉका इस 
सुन्दरताके साथ मेल हुआ है कि वह देखते ही बनता है। 
इस मूर्तिके दर्शनमात्रसे मैं इतना अधिक प्रभावित हुआ 
कि मेरा मस्तिष्क इस अर्धनारी&ररूपके आध्यात्मिक रहस्य- 
की खोजमें लग गया । 


सत्‌, चित्‌ और आनन्द-ईश्वरके इन तीन रूपोमें 
आनन्दरूप, जिसका दूसरा नाम साम्यावस्था अथवा 
अक्षुब्ध भाव है; भगवान्‌ शिवका है । मनुष्य मी ईश्वरसे 
ही उत्पन्न--उसीका अंश है, अतः उसके अन्दर भी ये 
तीनों रूप विद्यमान हैं । इनमेंसे स्थूल शरीर उसका सदंश 


है तथा बाह्य चेतना चिदंश है और जब ये दोनों मिलकर 
परमात्माके खरूपकी पूर्ण उपलब्धि कराते हैं तब जाकर 
उसके आनन्दांशकी अभिव्यक्ति होती है। इसप्रकार मनुष्यके 
अन्दर भी सत्‌ और चित्के पूर्ण अविसंवादसे आनन्दकी 
उत्पत्ति होती है । 


एक दूसरी ही दृश्सि विचार करनेपर यह समझमें 
आता है कि ईश्वरका सत्खरूप उनका मातृस्वरूप है और 
चित्खरूप पितृखरूप है । उनका तीसरा आनन्दरूप वह 
स्वरूप है जिसमें मातृभाव और पिठ्भाव दोनोंका पूर्णरूपेण 
सामञ्जस्य हो जाता है, अथवा यों कहिये कि शिव और 
शक्ति दोनों मिलकर अर्धनारीश्वररूपमे हमारे सामने आते 
हे । उसीमें हमें सत्‌ और चित्‌ इन दो रूपोंके साथ-साथ 
उनके तीसरे आनन्दरूपके भी दशन होते हैं | बाइबलके 
सर्गसम्बन्धी अध्याय ( 9९18818) में लिखा है कि-- 
£इश्वरने मनुष्यके रूपमै अपनी ही प्रतिकृति बनायी, 
उन्होंने उसकी पुरुष ओर स्त्रीके रूपमें सृष्टि की |! (000 
created man in hisown image, male and 
female created He them. ) स्त्री और पुरुष दोनो 
ही ईश्वरकी प्रतिकृति हैं, जी उनका सद्रूप है और पुरुष 
चिद्रूप, परन्तु “आनन्द? के दर्शन तब होते हैं जब ये दोनों 
पूर्णतया मिलकर एक हो जाते हैं । 


अव प्रश्न यह होता है कि इस पूर्ण एकताका स्वरूप 


क 
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क्या है! साधारणतया लोग शिवको “योगीश्वर? कहते हैं; परन्तु 
वास्तवर्मे वे ग्हरस्थोके ईश्वर हैं, विवाहित दम्पतीके उपास्य 
देवता हैं। विवाहित स्त्रियाँ जो उन्हें पूजती हैं, इसमें 
अवश्य ही कुछ तत्त्व दै । बात यह है कि शिवजी स्त्री और 
पुरुषकी पूर्ण एकताकी अभिव्यक्ति हैं। इसी कारण वे 
उन्हें पूजती हैं । हमें किसी भी वस्तुको, उसके गुण-दोपका 
विचार करते हुए उसके यथार्थ स्वरूपमें देखना चाहिये 
और उसी रूपमें उसके महत्त्वको समझना चाहिये । हमें 
परस्परविरोधी इन्द्रोंकी विषमताको दूर करनेकी चेष्टा करनी 
चाहिये; क्योंकि यही तो वास्तविक योग है | कहा भी है. 
“समत्यं योग उच्यते’ अर्थात्‌ समताका नाम ही “योग” है | 
स्थूळ जगत्‌की सारी बिषमताओंसे घिरे रहनेपर भी अपनी 
चित्तवत्तिको शान्त एवं स्थिर बनाये रखना ही योगका 
स्वरूप है । भगवान्‌ शिव अपने पारिवारिक सम्बन्धोंसे हमें 
इसी योगकी शिक्षा देते हैं । देखिये न, बाह्यद्ृष्टिसि आपका 
परिवार विषमताका जीता-जागता नमूना है । सबके जुदे- 
जुदे रास्ते हैं । किसीका किसीके साथ मेल नहीं । आप 
बैलपर चढ्ते दें तो भगवती भवानी सिंहवाहिनी हैं, 
दोनोंका केसा जोड़ मिला हे १ आप भुजज्ञभूषण हैं तो श्रीखामि- 
कार्तिकेयको मोरकी सवारी पसन्द है और उघर लम्बोदर 
गणेशजी महाराजको चूहेपर चढ़नेमें ही सुभीता सूझता है। 
आपने गङ्गाजीको सिरपर चढ़ा रक्खा है जिससे पार्यतीजीको 


दिन-रात सोतियाडाह हुआ करता होगा । इसप्रकार आपकी 


गृहस्थी क्या है, मानों झंझटकी पिटारी है; भागित शान्त 
और पारिबारिक सुखके छिये कैसा सुन्दर साज चुरा है ! 
परन्दु भगवान्‌ शिव तो प्रेम और झान्तिके अथाइ समुद्र 
एबं सचे योगी ठहरे | उनके मङ्गलमय शासनमें सभी प्राणी 
अपना खामाविक वेर-माव भुलाकर' आपसमें तथा संसारके 


त 
अन्य सब जीवोंके साथ पूर्ण शान्तिमय जीवन व्यतीत कर 


सकते हैं । स्वयं उनका तो किसीके साथ द्वेष है नहीं, वे तो 


आनन्दरूप ही हैं; जो कोई उनके सम्पर्कमे आता है वह भी 
आनन्दरूप बन जाता है । उनके चारों ओर आनन्दके ही 
परमाणु फैले रहते हैँ । यहो महेशका सबसे महान्‌ गुण है 
और इसीलिये आप “शिव? ( कल्याणरूप ) एवं “शङ्कर” 
(आनन्ददाता ) कहलाते हैं । सारे विरोधोंका सामज्ञस्य 
कर उस शान्तिकी उपलब्धि करनी चाहिये, जो बुद्धिसे परेकी 
वस्तु है, यही अमूल्य शिक्षा हमे शिवजीके चरित्रसे मिलती है | 


इम क्षुद्र जीर्वोको गहस्थाश्रममें रहकर ही भगवान्‌ शिव- 
की इस शिक्षाको अमलमें लाना चाहिये । हममेंसे प्रत्येकको 
चाहिये कि यह पार्यती-जैसी योग्य पत्नीका वरण कर खामि- 
कार्तिकेय और गणेशजी-जैसी विरुद्ध खभाववाली सन्ततिका 
प्रेमपूर्वक लालन-पालन करे | अपनी धर्मपत्नीके साथ पूर्ण 
एकात्मताका अनुभव कर, उसकी आत्मामें आत्मा मिलाकर ही 
मनुष्य आनन्दरूप शिवकी उपलब्धि कर सकता है। 
वास्तविक योगका खरूप यही है, जिसकी सिद्धि संसारमें 
रहकर ही हो सकती है । यह बिल्कुल सीधी-सी बात है कि 
किसी जङ्गलमैँ अथवा हिमालयकी चोटीपर रहकर कोई 
भी समताका व्यवहार कर सकता है; परन्तु अपने दैनिक 
जीवनमें, नाना प्रकारकी झंझटोंका सामना करते हुए भी जो 
अक्षुब्ध रह सकता है बही शिवका सच्चा भक्त है । 


यही सच्ची समता, जो सत्‌ और चित्के पूर्ण संयोगसे 
उत्पन्न होती है, अर्धनारीश्वरके विग्रहमें अभिव्यक्त हुई है । 
इसमें पुरुष प्रकृतिके संयोगद्वारा माया ( दन्द्रमय जगत्‌ ) 
के आवरणको भेदकर आनन्दरूप पूर्णताको प्राप्त कर लेता 
है । तब सारे विरोध मिट जाते हैं और मनुष्य उस स्थितिमें 
पहुँच जाता है, जहाँ न पुरुष है, न प्रकृति; स्त्री है, न 
पुरुष--केवळ एक अद्वितीय वस्तु-“एकमेवाद्वितीयम्‌ 
ही शेष रह जाता है | वही अनन्त आनन्दकी मूर्ति अर्ध- 
नारीःदर दिव हैं | 
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शिव-कृपा 


( लेखक--श्रीलक्ष्मीनारायणजी, प्रोफेसर, रसायन-शाख, डी० ए० वी० कालेज, देहरादून ) 


यह घटना बत्तीस-तेंतीस वर्ष पूर्वकी है। उस समय मैं चार- 
पाँच वर्षका बालक था । इस घटनाका जो हिस्सा मैंने स्वयं 
देखा वह मुझे खूब याद है और इसकी चर्चा भी मेरे घर 
अक्सर होती है । इससे पूरी बातोंका मुझे पता है । 


हमारा घर मडरानी पुर, जिला झॉसीमें है । मेरे पिताजी 
( श्रीकुन्नाईलालजी पुरयार) उस समय हाथरस, जिला 
अलीगढ़में आढृतका कारबार करते थे । वहीं हमारे वंराके 
एक वृद्ध महानुभाव श्रीहीरालालजी भी कुछ रोजगार करते 
थे | वे दूरके रिश्तेसे मेरे पिताजीके चाचा लगते थे | उनके 
सत्री या कोई सन्तान न थी । जब वे बुढ़ापेके कारण दुर्बल 
होने लगे तो मेरे पिताजी उनको मउरानीपुर लिबा लाये 
और घरमै उनके रहनेका प्रबन्ध करके फिर हाथरस चले 
गये । 


उन दिनों घरमें मेरी माताजी, मेरे एक बड़े भाई, 

एक बड़ी बहिन ओर मेरी दादीजी--ये चार प्राणी थे, मेरा 

जन्म वादमें हुआ । वृद्ध महानुभाव अब हमारे घरमे रहने 
“लगे । सब लोग उन्हें बड़े बब्बाजी कहते थे । 


ये बड़े ही भक्त पुरुष थे। प्रतिदिन सबेरे उठकर 
स्ञानादिके वाद पाठ-पूजनमें ही दोपहरके बारह बजा देते । 
फिर भोजन करके थोड़ा विश्राम करते और मुहदछेके लोगाँ- 
से भक्तिसम्बरन्धी चर्चा करते। शामको चार-पाँच बजेसे 
फिर राततक भजन आदिमें लगे रहते । फिर भोजन कर 
लेट जाते । वे अधिक पढ़े -लिखे नहीं थे, फिर भी नगरके 
दो-एक वृद्ध पण्डित अक्सर उनसे बातें करने आते थे। 
बड़े बब्बाजी सदा एक माला लिये रहते थे और जभी 
अवकाश मिलता, उसे फेरते रहते थे। 


उनके सत्य, दया, अहिंसा, मिष्टमाषण और अक्रोध 
आदि गुणोंसे प्रभावित होकर घरके सब लोग उनका बड़ा 
आदर करने लगे । कुछ दिनोंमें वे निस्सङ्कोच घरवालोंकी 
भाँति ही रहने लगे । उन्होंने अपने सञ्चित घनमेंसे कुछ 
गहने आदि तो (पिताजीके बहुत रोकनेपर भी ) मेरी माता- 
जीको दे दिये और शेष धन लगाकर एक बड़ा सुन्दर 
शिवजीका मन्दिर बनवाया और उसके साथ एक दो- 


मंजिला मकान पुजारीजीके रहनेके लिये बनवा द्विया । फिर 
तो वे अक्सर मन्दिरमे ही रहकर भजन करने लगे । 


इसके कुछ समय (चार-पाँच वर्ष) बाद बब्बाजी दृष्टि- 
हीन हो गये। इन्हें पाठ आदि सब छोड़ना पड़ा । अब भी 
ये यथापूर्व प्रातः जानादि करते और हम तीन बालकोंमें- 
से किसीको अपनी लाठीका एक सिरा पकड़ाकर आगे 
करते और दूसरा सिरा खयं पकड़कर शिवालयको जाते और 
यहीँ वैठे-बैठे भक्तिपूर्वक भजन-स्तुति आदि करते रहते । 
भोजनके समय हमारी माँ उन्हें बुलवा भेजतीं । तब वे 
आकर भोजन करते । शामको भी प्रायः शिवालयमें ही 
चले जाते । 


इन्हीं दिनों हमारी दादीजीकी भी दृष्टि जाती रही । 
दादीजी बड़ा दुःख मानती और कभी-कभी हमलोगोपर 
बहुत अप्रसन्न हो जाती थीं । पर बड़े बन्बाजी कभी 
अप्रसन्न नहीं होते । मुझे पूर्णतया स्मरण है कि मैं अक्सर 
उनकी माला खेलनेको छीन ले जाता था और उसे कभी 
तोड़ देता, कभी खो देता । पर वे मुझे कभी नहीं घमकाते 
थे। उनको एकमात्र यही दुःख था कि वे दृष्टिहीन होनेके 
कारण न तो पाठादि कर सकते और न शिव-दशैन ही । 

इसप्रकार दो-तीन वर्ष बीत गये । एक बार भादोंके 
महीनेमें जल-विहारका मेला था । बब्बाजी सबेरेसे ही 
शिवालयमें गये हुए थे । दोपहरके बाद तीन-चार घण्टे हो 
गये । पर हमलोग मेला देखनेमै उनको घर लिवा लाना 
ही भूल गये । जब मैं घर आया तो देखा कि मेरी माँ 
रसोईमें बैठी हैं, उन्होंने अबतक भोजन नहीं किया है, क्योंकि 
उनका नियम था कि बड़े बब्बाजीको भोजन करानेके बाद 
ही वे भोजन करती थीं। माताजीने मुझे धमकाया और बब्बा- 
जीको जल्दी लिवा लानेको कहा । मैं उनको शिवालयसे 
लिवा ला रहा था कि रास्तेमे एक विशालकाय पुरुष मिले । 
देखनेमें वे मेलेमें आये हुए देहातके लोगोमेसे जान पड़ते 
थे । बड़ी सफेद पगड़ी, काली दाढ़ी, जिसमें कुछ बाल 
सफेद भी थे, और बड़ी-बड़ी आँखें थीं । में उन्हें देखकर 
डर गया । 


५२४ 


उन्होंने मुझसे पूछा--बूढ़े को कहाँ लिये जा रहे हो ? 
मैं डरके कारण चुप रहा । मेरे बब्बाजीने कहा--“यह मेरा 
नाती है, मुझे घर लिवाये जा. रहा दै।? नये सजनने फिर 
पूछा--“यह लाठी क्‍यों पकड़े है बब्बाजीने उत्तर दिया- 
“मुझे दिखायी नहीं देता 1? उन्होंने फिर पूछा--“तुम कहाँ 
गये थे १ बव्वाजीने कहा--“शिवालयमे?। उन्होंने कुछ व्यङ्ग- 
हास करते हुए, कहा--'जव तुम अन्मे हो तो तुमने शिवालय- 
में क्या देखा ! वहाँ काहेको गये थे ? 
वव्वाजीने तुरन्त कहा--'मैंने कुछ नहीं देखा--यह 
मेरा अभाग्य है, पर शिवजीने तो देख लिया कि मैं उनकी 
_ शरणमें आया हूँ ।? 
तव उस पुरुषने नरमीसे कहा-'ऑखें दिखलाओ तो 
क्या रोग है ? मेरे बब्बाजीने यह पूछते हुए कि-'क्या 
तुम आँखोंके रोग जानते हो ? अपनी आँखें उन्हें दिखला 
दीं । इसप्रकार बात. करते-करते हमलोग अपने घरके 
दारतक आ गये। वे दोनों द्वारके बाहर चबूतरेपर बैठ 
गये । उन सजनने कहा कि--“आँखें तो वननेलायक हैं? 
और वव्बाजीके पूछनेपर यह भी कहा कि वे आँखें बनाना 
जानते है । इसपर बब्बाजीने कहा कि बिना लड़के और 
बहूकी सलाहके मैं ऑखें नहीं बनवा सकता । तब उन 
सजनने कहा कि टीक है। मैं तो इस समय तुम्हारी आँखोंमें 
दवा लगा दूँगा । दो दिन बाद आऊँगा, तब पट्टी खोळूँंगा 
आर जो तुम्हारे 'लड़का-बहू! की राय होगी तो आँखें 
बना दूंगा । बब्बाजी इसपर राजी हो गये । मुझसे आँख 
बाँधनेको कपड़ा मँगवाया और उनकी आँखे कु 


A छ लगाकर 
पट्टी बाँध दी । फिर वे सजन चले गये | 


बब्बाजीने रोटी खाते समय यह वृत्तान्त मेरी माताजी- 
से कहा । पिताजी भी उन दिनों घरपर ही थे । सबकी 
सलाह हुई कि आँखें बनवा लेना चाहिये । मेरी दादीजी 
भी आँखें बनवानेको बडी उत्सुकतासे तैयार हुई । मेरी मॉने 
कई दिनके लिये आटा पीस रका, क्योंकि आँख बननेके 
बाद घरमै कई दिन चक्की चलाना उचित नहीं होता । 
मेरे पिताजीने भी बाजारसे चीनी, घी, मेवा आदि सब 
पदार्थ जो आँखें बनवानेके बाद प्रयोगमें आते हैं, लाकर 
रख लिये । 


उन सजनके वतलाये हुए दिन सबेरेसे ही उनकी 


# भं सबानीसहितं नमामि ४ 


प्रतीक्षा होने लगी | सब लोग घर ही रहे, पर कोई न आया। 
दूसरा दिन भी यों ही निकल गया । सन्ध्या-समय मेरे 
बब्बाजीसे न रहा गया, उन्होंने मेरी माँके सामने पट्टी 
उतारकर फेंक दी। पट्टी खोलते ही वे चिल्ला उठे--'बहूजी, 
वहूजी ! मुझे खूब दिखायी पड़ता है।? में भी वहीं था; 
मुझे उठाकर बब्बाजीने गोदमें ले लिया । बार-बार मेरा 
मुँह चूमते थे । कहते थे कि “तेरा मुँह तो देखा ही नहीं था।? 
उस समय बब्बाजीकी आँखोंसे आँसू बह रहे थे । वे बार- 
बार यही कहते थे “मेरे शिवजी मेरी आँखें वना गये हैं ।? 
मेरी माकी और मेरी आँलोंमें मी उस समय आँसू आ गये | 


दूसरे दिनसे ही बब्बाजी फिर अपने पाठादिमे पूर्ववत्‌ 
लग गये और मरते समयतक उन्हें ऑखका कोई कष्ट नहीं 
हुआ । उनकी पाठकी पुस्तकें अब भी हमारे घरमै हें । 


मेरे पिताजी और माताजी अब भी इस घटनाकी बात 

करते हैं | सबको, और विशेषकर मेरी माताजीको तो रोमाञ्च 
हो जाता है । | 
— १७४३७ ०: Pe 


शिव-प्रार्थना 

त्रिमिस्तापेरहं त्तसि्यीतेर्नाथ युग्‌ भवान्‌ । 
अहमालिङ्गनीयस्ते उभयोस्तेन शान्तता ॥१॥ 
चन्द्रमाः स्वर्णदी श्रीमान्‌ केलातो हिमसंहात: | 
अध्यात्मावित्रयैस्तापयक्तस्य योग्यता प्रभो ॥२॥ 
रावणादिवदीद्यान / नेव कर्तास्म्यह शिव | 
पुनः किमर्थं सा ते न ङपा स्यात्कपणे मयि ॥२॥ 
नरासिंहे तव झपा जाता तेन च हे शिव | 
वुन्दावने श्रीगोविन्दमित्रताञ्जनि दुर्लभा ॥४॥ 
पाणिनिर्व्याझतो विद्वान्‌ तवैव तत्कृपाफलम्‌ । 
येन वेदमहाकूपारस्य स्यात्तीणीता मुवि ॥५॥ 

-+बाल्चन्द्र शास्त्री, विद्यावाचस्पति 


म 


पावैतीके तपकी सफलता 
हरितालिका-व्रत 


( लेखक--सेयद कासिम अली विशारद, साहित्यालङ्कार ) 


माचल-कन्या भगवती पार्वतीने भगवान्‌ 
शिवको पतिरूपमें प्राप्त करनेके लिये 
घोर तप किया । जिस स्थानमे पार्वती 
तप करती थीं, वह बड़ा ही भयानक 
ओर सिंह, व्याघ्र, सपे आदि हिंसक 
प्राणियोंसे पूर्ण था। वहाँ दिन-रात 
बर्फकी वर्षा-सी होती रहती थी । 
पार्वतीने वहाँ बारह वर्षतक नीचेकी 
ओर मुख करके केवळ धूम्र-पान किया | चौंसठ वर्षतक केवल 
सूरत्रे पत्ते खाकर रहीं । वैज्ञाकी गर्मामें पञ्चामिका ताप किया 
और श्रावणकी अँधेरी राते वर्पामें भीगते वितायी । 
पुत्रीकी इसप्रकारकी कठोर तपस्या देखकर पिता हिमाचल- 
को बड़ी चिन्ता हुई । उन्होंने सनि नारदजीकी सम्मतिसे 
भगवान्‌ विप्णुक्रे साथ उसका विवाह करना स्थिर किया । यह 
समाचार जब अनन्य-उपासिका पार्वतीजीने सुना तो उन्हें 
बड़ा दुश्व हुआ । वे अपनी विश्वासपात्र सखियोंकी 
सळाहसे उनके साथ दूसरे घोर वनमें चली गयीं; और वहाँ 
अन्न-जलका सर्वथा त्याग कर उन्होंने शिवजीकी बाद़कामयी 
मूर्ति बनाकर उनका पूजन किया और रात्रिकों जप-कीर्तन 
करती हुई जागती रहीं, उस दिन भाद्र-झ्क्ुपक्षकी तृतीया 
तिथि थी और हस्त-नक्षत्र था। भगवान्‌ शिवजी पार्वतीकी 
सच्ची अनन्यभक्तिसे, पूर्ण दृढ़ ब्रत? से परमप्रसन्न होकर 
उनके सामने प्रकट हो गये और उन्हें पत्नीरूपमे ग्रहण 
करना स्वीकार किया । शिवजीके साथ पार्वतीका विवाह हो 
गया । पार्वतीका तप आज सफल हुआ । 

एक दिन पार्वतीने झाङ्करजीसे पूछा कि मैंने ऐसा कौन- 


सा कार्य किया था जिससे आपको स्वामीरूपमें प्राप्त करने- 
का मुझे सौभाग्य मिला । शिवजीने उपयुक्त कथा सुनाकर 
कहा कि मैं इस तृतीया-ब्रतसे बहुत ही प्रसन्न होता हूँ । 
जैसे तारागणमें चन्द्रमा, ग्रहोंमें सूर्य; वर्णामे ब्राह्मण; नदियों- 
में गङ्गा, पुराणोंमें भारत, वेदोंमें सामवेद और इन्द्रियोंमें 
मन श्रेष्ठ है, उसी प्रकार त्तोंमें यह ब्रत श्रेष्ठ है । इस दिन 
तुम्हारा अनुकरण करके प्रत्येक स्त्रीको निजेल, निराहार 
रहकर तुम्हारेसहित मेरी ( शिव-पार्वतीकी ) मूर्ति बनाकर 
पूजा करनी चाहिये । केलेके स्तम्भ लगाने चाहिये । बन्दन- 
वार बाँधनी तथा सुन्दर मण्डप बनाना चाहिये और उसपर 
चैँदवा तानकर रंग-विरंगे सुगन्धित पुष्पोंसे उसे सजाना 
चाहिये । चन्दन, अक्षत, पुष्प, दीप, धूप, नेवेद्य आदि 
नाना उपचारोंसे रातको चार पहरकी चार पूजा तथा भजन, 
स्तवन, गायन आदि करना चाहिये । गीत-वाद्यसहित मेरा 
गुण गाते हुए रातभर जागरण करना चाहिये । ब्रत-कथा 
श्रवण करनी चाहिये । दूसरे दिन प्रातःकाल तीन बॉसकी 
टोकरियोंमें पका हुआ अन्न वस्त्रसहित ब्राह्मणको दान देकर 
पारण करना चाहिये । व्रतके पहले दिन भी संयमसे रहना 
चाहिये । इसप्रकार भक्तिपूर्वक ब्रत करनेवाली स्त्री यहाँ 
विविध भोगोंको भोगकर अन्तमे सायुज्यमुक्तिको प्राप्त होती 
है। भाद्रशुक्क तीजको हस्त-नक्षत्र न हो तो भी व्रत 
करना चाहिये । जों स्त्री उस दिन भोजन करती है यह सात 
जन्मोंतक वन्ध्या और विधवा होती है, दरिद्रता और पुत्र- 
शोकको प्राप्त होती है तथा अन्तमें उसे नरकोंमें जाना पड़ता 
है । इसलिये प्रत्मेक सुख चाहनेवाली पतित्रता स्त्रीको पार्वती- 
के दृढ़ ब्रतकी स्मृति दिलानेवाले इस व्रतको अवश्य 
करना चाहिये । * 


= 


श्मशान 


(लेखक--पं ० श्रीकन्हयालालजी मिश्र “प्रभाकर”, विद्यालङ्कार, एम० आर० ८० एस०) 
प्रभुका स्मारक सुन्दरतर है, नीरवताका है भण्डार; मोहोन्माद-विनाशक देता निद्वतिका मङ्गल उपहार । 
यद्यपि पुस्तक पास नहीं है, तदपि अहो ! शिक्षक दै श्रेष्ठ; वाणी-हीन यदपि हैं, जगको देता है सुन्दर उपदेश ॥ 
विस्ठृतिमे यद्यपि छोटा है, पर है स्फूट जीवन-इतिहास; करुणाका यह कछित भुवन है, आश्युतोषका प्रिय आवास । 
कण-कणमें स्मृतियाँ सो ती हे, स्मृतियोंमे आकुल अरमान; अरमानोंमें अकथ कहानी, भग्महृदय+ जीवन-निरबान ॥ 
यहाँ खेळती हैं शानीके, ओठोंपर प्रेरक मुसकान; अज्ञांनीका हृदय बेधती हूकभरी पीड़ा सुनसान। 
यह इमशान कितना सुन्दर है! कितना हाय ! असुन्दर है; पावकसे भी दाहक निष्ठुर, हिमसे भी शीतलतर है॥ 
पापी जनके भी कर देता दुर्भावोंका है अवसान; इस शुण-गरिमाके ही कारण, मेरा प्रिय है महाइमशान ! 


सेवक-खामि-सखा सिय-पीके 
( लेखक--श्री (दान? रामायणीजी ) 


(१) 


` सेवक-स्वामि-सखा सिय-पीके । डितु निरवधि सब बिधि तुरुसीके । 
--श्रीरामचरितमानसकी इस चौंपाईमें श्रीसीतापति 
रामचन्द्रजीके साथ भगवान्‌ शङ्करके तीन सम्बन्ध प्रकट हो 
रहे हैं--शिवजी रामजीके सेवक हैं, स्वामी हैं और सखा 
भी हैं। परन्तु एक ही व्यक्तिमें इन तीनों प्रकारके सम्बन्धोंका 
योग कैसे बन सकता है, इसीपर यहाँ विचार करना है। 
१-ऐ%ये-कोटिमें परात्पर ब्रह्मके अवतार हो नेसे श्री रघुना थ- 
जीके शिवजी सेवक हैं | इसके प्रमाणमें खयं भगवान्‌ 
शङ्करकी निष्ठा और कतब्यके उदाहरण श्रीरामचरितमानससे 
उद्धृत किये जा सकते हैं--- 
हृदये बिचारत जात हर, केहि बिचि दरसन होइ । 
गुपुतरूप अवतरेउ प्रभु, जानि गये सब कोइ ७ 
साइ मम इदेव रघुबीर । सवत जाहि सदा मुनि भीरा ७ 
जय साचदानन्द जगपावन | अस कहि चके मनाज-नसावन 0 
रघुकुरुमनि मम स्वामि सोइ, कहि सिव नायउ माथ ।। 
` श्रीरधुनाथरूप उर आवा । परमानन्द अभित सुख पावा 0 
बन्दा बाररूप सोइ रामू | सब बिधि सुलभ जपत जस नाम ७ 
करि प्रनाम रामाह्‌ त्रिपुरारी \ हराष सुघासम गिरा ठच्ार 0 
कासी मरत जन्तु अवलोकी ६ जासु नामबळ करें बिसाकी ७५ 
सोइ प्रमु मोर चराचर स्वामी। रबुबर सब उर अन्तरजामी \ 
२-माश॒य-कोटिमें 'नर इव चरित करत रघुराई,? “जस 
काछिय तस चाहिय नाचा” के अनुसार परात्पर ब्रह्म राजपुत्र 
बनकर श्रीशिवजीको स्वामी भी मान रहे हैं । जैसे-- 
पूजि पारथिव नायउ माथा । 
तब गनपति सिव सुमिरि प्रमु, नाइ सुरसरिहिं माथ । 
लिंग थापि बिधिवत करि पूजा \ इत्यादि । 


३-नीति-कोटिमें उपासनादि-भेद तथा द्वेषकी निवृत्तिके 


लिये मर्यादापुरुषोत्तम श्रीरामचन्द्रजीने अपनी ओरसे 
भगवान्‌ शिवको सखाका पद भी प्रदान किया है, जिससे 
वैष्णव तथा शैव अपने दृष्देवॉँकों समान तथा मित्ररूप 
समझकर परस्पर प्रीतिपूर्वक वर्तते हुए अपना परमार्थ 
सिद्ध करें । जेसे-- 
संकर प्रिय मम द्रोही, सिवद्रेही मम, दास । 
सो नर करे कठपभरि, घोर नरम बास | 
कोउ नहिं सिव-समान प्रिय मोर | अस परतीति तजहु जनि भारे ५ 
जहिपर कृपा न करहि पुरारी। सो न पाव मुनि भर्गति हमारी॥ 
होइ अकाम जो छळ तजि सइहि । भगति मेरि तहि संकर देइहि ॥ 
संकर-मजन बिना नर, भगति न पछइ मेरि \ 
सिव समान प्रिय मोहि न दूजा । --इत्यादि। 
इसी भावको सूचित करनेवाली एक आ्यायिका 
प्रसिद्ध दै । जव मर्यादा पुरुषोत्तम श्रीरामचन्द्रजीने सेतुत्रन्धपर 
शिवलिङ्ग स्थापित किया और उसे रामेश्वरके नामसे प्रसिद्ध 
किया तत्र ऋषियोँने “रामेश्वर? शब्दका “रामश्चासो, ईश्वरः; 
इसप्रकार समास करके राम और ईश्वर ( महेश्वर) की 
समता सिद्ध की । तव श्रीरामचन्द्रजी बोले-नहीं, ऐसा नहीँ; 
इसमें रामस्य ईश्वरः रामेश्वर; इसप्रकार षष्ठीतत्पुरुष समास 
है, अर्थात्‌ ईश्वर ( महेश्वर ) रामके स्वामी हैं । तत्पश्चात्‌ 
कहा जाता है कि दिवलिङ्गमेसे ध्वनि निकली--*राम एव 
ईश्वरो यस्य सः? अर्थात्‌ राम जिसके स्वामी हैं, इसप्रकार 
इस शब्दका समास करना चाहिये । यह वाणी सुनकर समस्त 
ऋषि दंग रह गये और श्रीरामजी मुस्कराने लगे । 
इसी भावके अनुसार श्रीगोसाईँजी लिलते हैं-“सेवक- 
खामि-सखा सिय-पीके ।? और साथ ही यह भी कहते हैं 
कि अपने लिये तो सब प्रकारसे निरवधि हित? अर्थात्‌ असीम 
कल्याण करनेवाले श्रीशिवजी महाराज हैं ही-- हितु निरवधि 
सत्र बिधि तुलसीके |! यही लक्ष्य श्रीयाज्ञवल्क्यजीका है-- 
बिनु छर बिस्वनाथ-पद-नेहू | रामभगतकर रच्छन एहू ७ 


(0) 


(लेखक--श्रीमथुराम्रसादजी बी० ए०, रिटायर्ड रेवेन्यू कमिश्नर, बाँकानेर स्टेट ) 


उपर्युक्त आधी चौपाई रामायणमें श्रीगोखामी तुलसी 
दासजीने श्रीरामजन्मसे सम्बन्ध रखनेवाले व्यक्तियोंकी 
वन्दना करते हुए श्रीशिवजीके सम्बन्धमें लिखी हे | 


साधारण दृष्टिसे जो व्यक्ति किसीका सेवक होता है वह 
उसीका सखा नहीं कहला सकता; ओर सखा यदि कह 
भी छें, तो भी उसे उसका स्वामी तो कदापि नहीं कह 


# सेघक-स्थामि-सल्ला सिय-पीके # 


सकते । परन्त जब गोस्वामीजी-सरीखे श्रीरामभक्तकी लेखनी- 
से यह वाक्य निकला हुआ पाते हैं तब उसपर विशेष 
बिचार करना आवश्यक हो जाता है और यह सम्बन्ध भी 
दो साधारण व्यक्तियाँका नहीं, बल्कि भगवान्‌ राम तथा 
भगवान्‌ शङ्करके बीच है। निश्चय ही यह वाक्य बड़ा 
रहस्यमय होना चाहिये । 

इस आधी चौपाईका अर्थ तीन प्रकारसे करना आवश्यक 
प्रतीत होता है। एक तो इसका बिल्कुल साधारण अर्थ, जिससे 
यह शिकायत न की जा सके कि अजी ! गोस्वामी जीने सीधी- 
सी बात लिखी थी, लोगोंने व्यर्थकी खींचतान करके 
तिलका ताड़ बना दिया । दूसरा अर्थ उन लोगोंकी दृष्टिको 
ध्यानमें रखकर लिखा जायगा जो ब्रह्मा, विष्णु और शिव- 
को संसारका कत्ता, धर्ता और संहत्ता मानते हैं--इससे 
आगे बढ़कर नहीं सोचते | इन तीनोंमेंसे किसीको छोटा- 
बड़ा नहीं समझते--तीनोंको समान मानते हैं अथवा एक 
ही सर्वव्यापक परमेश्वरके ये तीन रूप समझते हैं । इसके 
बाद तीसरा अर्थ कुछ विस्तारपूर्वक वैष्णव-दृष्टिकोणसे किया 
जायगा । 


पहला अर्थ 


सेतुबन्धपर श्रीरामेश्वर-स्थापनके अवसरपर भगवान्‌ 
श्रीरामचन्द्रजीने उसकी महिमाके सम्बन्धमें जो उद्गार निकाले 
उनसे सेवक, स्वामी और सखा-ये तीनों ही सम्बन्ध घटित 
होते हैं--- 

भगति मेरि तेहि संकर देही । 

इस वचनसे शङ्करजीका सेवकत्व प्रकट होता है | जो 
प्रसन्न होकर श्रीरामजीकी भक्ति देते हैं वह स्वयं भी श्रीराम- 
के भक्त होने चाहिये । “स्वामित्व? का सम्बन्ध इसीसे प्रकट 
है कि श्रीरामचन्द्रजीने शिवलिङ्गकी स्थापना कर उसकी 
विधिवत्‌ पूजा की और सखा समझनेके लिये-- 

सिवसमान प्रिय मोहि न दूजा । 
तथा--- 
संकर-प्रिय मम ठ्रोही, सिव-क्रोही मम दास । 
ते नर करहि कलपर्मरि, घोर नर्कमहँ बास ॥ 

-ये बचन पर्यास हैं । इनमें दोनों देवोंकी घनिष्ठता 
अथवा एकता प्रतिपादित है और सेवक, स्वामी और 
सखा-इन तीनों भेदोंका समन्वय यही है कि श्रीझाङ्करजी 
भीरामजी के सर्वख हैं । 


५२७ 


दूसरा अर्थ 

महाभारतमै शरशय्यापर पड़े हुए भीष्मपितामह 
भगवान्‌ श्रीकृष्णसे पूछते हैं कि “भगवन्‌! आप तो त्रिलोकीके 
नाथ स्वयं नारायण हैं, फिर यह तो बतलाइथे कि आप शिव- 
जीकी पूजा क्‍यों करते हैं ! इसपर भगवान्‌ उत्तर देते हैं 
कि हम ओर शिव दो नहीं हैं। एक ही शक्तिकी दो 
अभिव्यक्तियाँ हैं । इस अवस्थामै हम अन्य किस देवताकी 
पूजा करें, जब कि हमसे परे कोई है ही नहीं ! और यदि 
किसीकी पूजा नहीं करते हैं तो मर्यादा भङ्ग होती है । फिर 
सत्र लोग हमारा ही अनुसरण करने लग जायँगे, अतएव उस 
अनर्थसे संसारकी रक्षा करनेके लिये हम दोनों आपसमें एक 
दूसरेकी पूजा कर लेते हैं। इसी एक विश्वव्यापिनी शक्तिकी दो 
अभिव्यक्तियोंके व्यावहारिक सम्बन्धकों श्रीतुलसीदासजीने- 


सिय-पैके । 


--इन शब्दोमें व्यक्त किया है, जिसप्रकार उन्होंने उसी 
स्थलमे--- 


गिरा-अरथ जरू-बीचिसम, कहियत भिन्न न भिन्न | 


सेवक-स्वामि-सखा 


-कहकर श्रीराम और श्रीसीताका अभेद प्रतिपादित 
किया है । वास्तवमै जगन्माता और जगत्पिता लीलामात्रके 
लिये दो हैं--वघ्त॒तः दोनो एक ही हैं । 


दोनों रूपकोंमे यदि कुछ अन्तर है तो इतना ही कि 
पहलेमै एकताके पटलपर विविधताका चित्र चित्रित हे ओर 
दूसरेमें विविध रूप-रेखाओंके अन्दर एक मूल-शक्तिके दशेन- 


की झाँकी है । 
तीसरा अर्थ 


गोस्वामीजी भगवान्‌ शम्भुको उन अखिल ब्रह्म श्री- 
रामका 'सेवक-स्वामि-सखा? नहीं बतला रहे हैं जिन्हें शङ्कर- 
जीने “जय सच्दानन्द परधामा? कहकर दूरसे प्रणाम किया 
था । गोखामीजी “सिय-पी? शब्द स्पष्ट लिख रहें हैं, जिसका 
अर्थ होता है दशरथनन्दन श्रीरामचन्द्र | अब देखना यह 
है कि दशरथ-सुत राजा रामचन्द्र किसके अवतार थे, और 
जिनके बे अवतार थे उनका शिवजीके साथ कौन-सा 
नाता हो सकता है! १ 

गोस्वामीजी कहते हैं, और सारे वैष्णव भी यह मानते 
हैं, कि रामावतार कई बार हो चुका है और प्रत्येक बार एक 
ही व्यक्तिने रामावतार नहीं धारण किया; किन्तु तीन भिन्न 


५२८ # भवं भवानीसद्दितं नमामि # 


भिन्न व्यक्तियोंमेंसे कमी किसीने किया और कभी किसीने । 
वे तीन व्यक्ति कौन हैं १ 
पार्वतीजीके प्रश्षपर भगवान, शक्कर कहते हैं कि राम- 
जन्मके अनेक देतु हैं । उनमेंसे एक हेतु यह है कि श्री- 
नारायणके द्वारपाल जय और विजयको नारदजीके शापसे 
राक्षस-योनिमे जन्म लेना पड़ा था। अपने इन्हीं सेवकोंका 
उद्धार करनेके लिये श्रीनारायणने रामावतार धारण किया 
था । [ रघुवंशमं कालिदासने जो वर्णन देवताओंकी स्तुतिके 
समयका और भगवानकी योगनिद्राका किया है वह इसी 
अवतारसे सम्बन्ध रखता प्रतीत होता है। ] दूसरा हेतु वे 
यह बतलाते हें कि जलन्घरकी सती स्त्री इन्दाने विष्णु- 
भगवानको शाप दिया था, इसीसे उन्होंने रामावतार धारण 
किया । तीसरा हेतु यह है कि नारदजीने उस मायारचित 
कन्याको प्रातिसे वञ्चित रहनेपर विष्णुभगवानको शाप 
द्या था, जिससे उन्होंने रामरूपसे जन्म धारण किया | 
ओर भो अनेक अवतारोंकी चर्चा करते हुए श्रीदाङ्करजी 
कहते हैं कि जव-जव धर्मकी हानि होती है और असुरोंकी 
बृद्धि होती हे तब-तब भगवान्‌ असुरोंका संहार करनेके लिये 
अवतार लेते हैं । हाँ, रामावतारका एक हेतु श्रीशङ्करभगवान्‌ 
विस्तारसहित कहकर उसे “विचित्र! नाम देकर अज, 
अगुण, अनूप, पूण ब्रह्मका अवतार बतलाते हें। शिवजीने या 
किसी औरने विष्णु या नारायणको कहीँ भी अज, अगुण, 
अनूप नहीं कहा, वरं उनके-जैसे अनेक बताये । यहाँपर 
शिवजीने पार्वतीजीसे यह कहकर इस तथ्यको और भी स्पष्ट 
कर दिया है कि जिन श्रीरामको तुमने वनमें फिरते देखा 
था ( और जिनको मैंने 'जय सच्चिदानन्द परधामा' कहकर 
प्रणाम किया था) बे उसी अज, अगुण, अनूप ब्रह्मके 
अवतार थे । 


अब देखना है कि विष्णु, नारायण तथा अज, अगुण, 
अनूप ब्रहममें क्या कोई अन्तर है और इाङ्करभगवानका 
इनके साथ क्या नाता है १ देवत्रयीमें तो कर्त्ता-धत्ता और 
संहर्ताके नाम क्रमशः ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र हैं और ये प्रत्येक 
ब्रह्माण्डमें तीन-तीन हें । इनका आदि-अन्त भी है और 
जब इनका आदि है तो इन्हें उत्पन्न करनेवाला भी कोई इन 
तीनोंसे न्यारा होना चाहिये | इस सम्बन्धमें वेष्णवो और 
शैबोमें मतभेद है । एकका यह मत है कि इन तीनोंके 


कारण तथा स्वामी शेषशायी श्रीनारायण हैं और दूसरेका 
कहना है कि तीनोंके कारण तथा स्वामी श्रीसदाशिव 
हैं । इधर नाभिसे उत्पन्न कमलकी कथा है, उधर अमि- 
शिखा तथा केतकीकी कथा है। अब यदि ये शेषशायी 
नारायण और सदाशिव एक ही व्यक्तिके दो रूप हैं, जैसा कि 
महाभारतमें कहा गया है तो, और यदि ये भिन्न-भिन्न स्वतन्त्र 
रूपधारी दो व्यक्ति माने जाये तो भी, दोनों पदमे समान 
हुए । कोई किसीका सेवक या स्वामी नहीं हो सकता। 
हाँ, इन्हें एक दूसरेका सखा भले ही कह सकते हें । 


शेषशायी नारायण या सदाशिवकी उत्पत्ति 
किनके द्वारा हुई, इसका तो स्पष्ट वर्णन नहीं देखनेमें 
आया । इतना माझम होता है कि ये स्वयं ही प्रकट 
हो गये । खयं ही प्रकट हुए सही, तो भी इस 
व्यक्त रूपक्रे आदि कारणस्वरूप इसके परे किसी अव्यक्त- 
रूपकी कल्पना करनी ही पड़ती है। जो हो, वेष्णवोंका 
मत है कि इन दोनोंके उत्पन्न करनेवाले एवं स्वामी 
वही अज, अगुण, अनूप ब्रह्म हे जिनका वर्णन शिवजी 
पार्बतीजीसे कर रहे हैं और जिन्हें “संकर जगदवन्द्य 
जगदीसा' ने जै सच्चिदानन्द जगपावन' कहकर प्रणाम 
किया था ओर जिन्होंने किसीके शापवद्य नहीं, किसोको 
मारने-त्रचानेके क्षुद्र कार्यके निमित्त नहीं, वरं स्वायम्भुव मनु 
तथा शतरूपाके तप और प्रेमपर रीझकर उनकी अभिलापा 
पूरी करनेके हेतु अवतार धारण किया था । कहना न होगा 
कि इस अवतारका मी लीला-वपु नाम “राम? था और 
ये भी अपने अवतारमें 'सिय-पी' थे | 


गोस्वामीजीने शङ्करजीकी वन्दना करते समय उन्हें भी 
“रद्र? कहीं नहीं कहा, 'हर-गोरि? कहा, 'शिवा-शिव? कहा और 
“महेश” कहा | इससे यह वात स्पष्ट हो जाती है कि गोस्वामीजी 
किसी एक रामावतारकी कथा जुदी नहीं कह रहे हैं, सब 
रामावतारोंकी कथा, जेसी कुछ पढ़ी या सुनी थी,अपनी मतिके 
अनुसार भाषाबद्ध कर रहे हें । इन सब रामावतारोंमेसे किसी- 
में विष्णु भगवान्‌ “सिय-पी? थे, किसीमें श्रीनारायण “सिय- 
पी? थे और कम-से-कम एकमें अज, अगुण, अनूप ब्रह्म 
“सिय-पी? थे । जिस अवतारमे अज, अगुण, अनूप ब्रह्म 
“सिय-पी' थे उसकी दृष्टिसे महेश अवश्य ही “सिय-पी? 
के सेवक थे, जिस अवतारमें नारायण 'सिय-पी? थे 
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उसमें महेश 'सिय-पी? कें सखा थे; और जिस अवतारमें हुए ही; यदि श्रीनारायणने उत्पन्न किया, यह वेष्णव-मत 
श्रीविष्णु 'सिय-पी थे उसमें महेश 'सिय-पी' के ग्रहण करें तो भी स्वामीका सखा भी स्वामि-तुल्य ही है। 
स्वामी थे । कारण, यदि शेव-मतानुसार सदाशिवने सब इस हिसाबसे एक ही स्थानपर सेवक, सखा और 
जगत्‌ तथा ब्रह्मा, विष्णु, रुद्रको उत्पन्न किया, तब तो स्वामी स्वामी-तीनों कहा जा सका है। 


शिव-नोरस 


( लेखक--काब्याचार्य श्री“शारद रसेन्द्र'जी ) 


१-शृङ्कार 
रूपघनाक्षरी 
कुन्दसम इन्दुसम गंगकी तरंगसम, 
हास्यके उमंगसम जस-कीर्तिके समान। 
“शारद रसेन्द्र? खेत पंकज-चमेलीसम, 
मोतीसम, हीरासम गजदंत-अनुमान ॥ - 
केवड़ा-कपूरसम बिज्जुके ब्रिकाससम, 
चन्दनसुबास सम अमृतको रंग मान। 
चाँदीहूसो डजर बदन सिवसंकरको, 
लखि मोही पारबती अरघंग भई आन ॥ , 
२-वीर (क) दानवीर 
घनाक्षरी 
चाउर चढ़ाये चार देत बेग फल चार, 
दुख दोप दूर करे गालके बजायेते । 
“शारद रसेन्द्र' कौन दानबीर संकरसो ! 
मुकति देत सत्रहीकों कासीम समायेते ॥ 
दीननको कष्ट नष्ट करिवेमे हें समर्थ, 
इन्द्रा कर देत नेक सिरके नवायेते। 
बरदानदाता कोई सिवसो दिखाता नहीं, 
चनद बनाता हैं. बिपत्तिके सुनायेते॥ 
( ख ) कमंबीर 
रूपघनाक्षरी 
उदध मथत जो हळाहल कढ़ो कराल, 
ताकी ज्वालमाल महाकाल-सी तपायमान । 
“ज्ञारद र्सेन्द्र? भये व्याकुल घराधरेन्द्र, 
जरन त्रिलोक लागो प्रलयसो भासमान ॥ 
करमन्रीर तू ही सिवसंभु विन स्वार्थ धाय, 
लील गये ताको लीलकण्ठ जानिये प्रमान । 
तेरा (१३) रतन और सर बॉट दीन ठैर ठौर, 
दौर दौर सुरासुर कीन्ह जासु गुण-गान ॥ 


(ग) धमवीर 
घनाक्षरी 
सती कीन्ह सीताको सरूप बनबीच जाय, 
राम ळीन्ह चीन्ह लोटि संकरपे आई हे । 
“शारद सेन्द्र? सो समुझि सिव-संभु गये, 
ता तनते तीय-भाव दीन्ह विलगाई है ॥ 
दच्छ-गेह जग्य देखि भई अपमानित सो, 
हिमगिरपहँ पारबती बनी जाई है। 
तब घरमबीर ईस लीन अपनाई ताहि, 
लोक सुख पाई वजी आनँद-बधाई है ॥ 
(घ) दयावीर 
रूपघनाक्षरी 
भागीरथ भूप भारी तप गंगहेत कीन्ह, 
ब्रह्मा तब दीन्ह ताहिपर कोन रखवार । 
“ज्ञारद रसेन्द्र' वह संकरकी सरनमें, 
आयो दयासिधु कहि करन लगो पुकार ॥ 
प्रभु हो प्रसन्न वेग रोकिवेको पेज कीन्ह, 
महातीब्र धार जटाजूटमै लियो सँभार । 
पुनि कछु ताहीमेसे जलको दियो निकार, 
तार तासु पिंत्र मृत्युलोककौ लियो उवार | 
(ङ) युद्धवीर 
दुर्मिला 


त्रिपुरासुर दानव जो दुख-दावन, देवन काहिं पछार दयो । 
तत्र “शारद? संकरपाहि पुकार परी सुनते दुख टार दयो ॥ 
चढि नादियापे तिरसूल लिये अरिवन्दनको ललकार दयो | 


तिहु लोकनमै उपकार कियो रणरंग मचाय सेंहार दयो 


३-बीभत्स 
मालती, अरविन्द सक्या 


सिर कंघी कभी नहीं भूल परी 
चिताभस्मसे बार गये लटियाय । 


1॥ 
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# सवं भवानीलहितं नमामि # 


बयताल कपालमें हालको रक्त 

लिये खड़े हैं मुख लार वहाय ॥ 
दसमाथ तहँ निज माथर्कों होमत 

गंध चिराइँघि सूँघि न जाय। 
यह कैसे बिभत्ससे आप प्रसन्न हे 

देत अही बर हे गिरिराय ! | 


४-भयानक 

बड़ सीस जटानर्मे सेस गुँथे 

जहरीले करीले रहै फुफकार। 
न॒'रसेन्द्र” तहाँ गम जानकी है 

बड़ी आफत जानकी होत निहार || 
गिरनाथके माथमें तीसरे नेत्रसे 

ज्वाल जगे भय होत अपार | 
पहरेमें खत्रीस पचीसन है रहे 

दंत हैं पीस भयानक भार ॥ 


५-अद्भुत 
घनाक्षरी 
गंग जटाजूटमें भुजंग खँट-खँटनमे, 
चन्द्र और तीजो नेत्र भभकत माथर्मे । 
“शारद रसेन्द्र? कंठ नीलम रतन सम, 
आधे अंग पारवती रहत हैं साथमें ॥ 
आप पञ्चआनन तो सुवन खड़ानन है, 
दूजो पुत्र गजठुंड मूसबाग हाथमें । 
बैल, सिंह, मोर वेठे बाहन हैं एकटौर, 
गौर करो अदभुत सरूप बिखनाथमें । 
६-रौद्र 
तीजो नेत्रज्वाल-माल धघकत प्रलयसो, 
कण्ठमें हलाहलहू भभकत क्रोधसे । 
“शारद रसेन्द्र? रौद्ररूप महादेबजीको, 
त्रिभुवन छिनमें सँहारत प्रबोधसे || 
बाधा ध्यानमें करन कुसुम कमान लेके, 
आयो कामदेव सरबदेवअनुरोधसे । 


छार भयो काम तबते अनंग पायो नाम, 
कौन कौनौ घाम बचे संकर-बिरोधसे ॥ 


७ करुणा 
माघवी-सुन्दरी सवेया 


रति घाय गिरी पग संकरपे 

पतिकों करि छार महागति दीन्ही । 
अब काह करों उनके बिन मैं 

प्रभुकी बडि सकति नहीं उन चीन्ही ॥ 
करुना सुनिके करुना-निधने 

करुनाथलपै करुना अति कीन्ही । 
बरदान दियो हस्पूत बने 

यह द्वापरमें सोइ संगति लीन्ही ॥ 


८ हास्य 
रूपघनाक्षरी 


बनकर बनरा बिब्राइ हेत बिखनाथ, 

लेकर वरात आये हिमगिरदरमें । 
“शारद रसेन्द्र' द्वारचारकी तयारी माहि, 

डार दीन्ह मालिनहू माला वना गरमें ॥ 
बार-बार घूँघुट उघार माँगे उपहार, 

तब संभु लीन्ह काढ़ कारौ नाग करमें । 
देखि बिखधर डरकर हरबर नार, 

मारत गोहार भागि जाय घुसी घरमें ॥ 

x x xX 

एक समे पारबती लेके धूनीकी भभूत, 

होरी होरी कहि जटाजूटपर दीन्ह डार । 
सो “सेन्द्र? नेननमें नागके परी तनक, 

भड़क उठो सो चन्द्रपर दीन्ह फन मार || 
चन्द्रते चुयो अमी गिरो सो जो बघम्बरपे, 

जीवित भयो सो लागो करन तहाँ चिघार। 
नंदीकेरी नाथ बिखनाथ रहे बाँधे हाथ, 

भागत ही घसिटे हँसी तहा भई अपार ॥ 


ॐ भगवान्‌ शिवके साथ गोस्वामी तुलसीदासजीका सम्बन्ध # 


पावती-वचन 
रोज-रोज भीख मॉगिबो न भल भोलानाथ ! 
द्वार-द्वार वागत कपाल लीन्हे करमें । 
“शारद रसेन्द्र शान सकति ना सिरावो स्वामि ! 
खेती कीजिये तो रहो गुजर-बसरमें | 
गणपति गोडे खेतः खटमुख खोदें खाद, 
ससुरजू मेरा चढि ताकेंगे कगरमें । 
एहो हर! एक हर आपहू करें तयार, 
जमको महिख एक बेल बाँधो घरमै ॥ 


५३१ 


९-शान्त 
मूसापै न झपटत साँप, सॉपपै न मोर, 
बैलपै न सिंह हेरै बेठे एक ठौर है। 
“शारद रसेन्द्र? चन्द मन्द मन्द दीसमान, 
गंग तीब्र घार भूलि बनी सिरमौर है ॥ 
दायें खटमुख सेनापति हैं सचेत हेत, 
बायें गोद गनपतिकों बिठाये गौर है । 
सावधान संकर हैं. मानों सांतरूप भूप; 
हाथमें है माला माथमें लगाये खोर है॥ 
नौरस संकरके कवित, “शारद? जो घरि ध्यान । 
पढ़ै सुने ताको सदा, जगमें है कल्यान ॥ 


a ) 


भगवान्‌ शिवके साथ गोखामी तुलसौदासजीका सम्बन्ध 


(लेखक--श्रीमाताप्रसादजी गुप्त, एम० ८०) 


यों तो शिवजीके साथ तुलसीदासजीके “नाते? एकसे 
अधिक थे, “मानस? में वे कहते हँ-- 
गुरू-पितु-मातु महेस-भवानी । प्रनवड दीनबंधु दिनदानी ॥ 
सबक-स्वामि-सखा सिय-पीके । हित निरुपधि सब-बिधि तुरुसीके॥ 
“रामचरितमानस'वाळ०, दो० १५ (श्रीरामदास गौड़-सम्पादित)। 


किन्तु इनमें सबसे प्रमुख नाता गुरु-शिष्यका था। 
जीवन-लीलाकी समाप्तिसे कुछ ही पूर्व श्रीराम, हनुमान्‌ 
और [शिवके साथ जो उनके प्रमुख सम्बन्ध थे उन्हे 
तुलसी दासजीने कहुपीड़ासे पीड़ित होनेपर इसप्रकार स्पष्ट 
कहा था-- 
सीतापति साहेब, सहाय हनुमान नित, 
हित उपदेसको महेस मानों गुरुके \ 
मानस बचन काय सरन तिहार पाँ, 
तुम्हरे भरोसे सुर में न जाने सुरके ॥ 
( बाहुक ४३ ) 
फलतः यह निश्चित है कि अनेक नातोमे सबसे प्रमुख 
था गुरु-शिष्यका नाता और यह अन्य कई प्रकारसे भी 
सिद्ध है। 
ऊपर जो चौपाइयाँ उद्धत हैं उनमें प्रथम और चतुर्थ 
चरण विशेष ध्यान देनेयोग्य हैं । प्रथम चरणमै स्वलः 
सबसे प्रमुख नाता ही कविकी कल्पनामे पहले आता है । 


इस सम्बन्धको भ्यानमें रखते हुए जब हम चतुर्थं चरण- 
का मिलान ऊपर उद्धुत “बाहुक? के छन्दके दूसरे चरणसे 
करते हैं, तो भावसाम्य प्रत्यक्ष दिखायी पड़ता है । “मानस? 
की रचना सं० १६३१ में हुई थी और बाहुपीड़ा हुई थी 
उससे लगभग पचास वर्ष पीछे; किन्तु फिर भी वह नाता 
इतना दृढ़ और निश्चित था कि उसमें कोई अन्तर नहीं 
पड़ने पाया-सत्यका स्वरूप ऐसा ही होता है । 


“शुरु? का आशय होता है अज्ञानका नाश करनेवाला | 
फलतः “मानस? में वाणी-विनायककी वन्दना श्रद्धा-विश्वासरूप 
भवानी-शङ्करकी वन्दना पहले शछोकमें कर लेनेके पीछे 
दूसरे ही छोकमें की गयी है और उसका कारण यह है कि 
अज्ञानका नाश और ज्ञानकी प्राप्ति बिना श्रद्धा और 
विश्वासके असम्भव है, जैसा भगवान्‌ श्रीकृष्णने भी “गीता? 
मै स्पष्ट कहा है 

श्रद्धावाँछभते ज्ञानस्‌ 


(गीता,४ । ३९) 
अर्थात्‌ श्रद्धावान पुरुष ज्ञानको प्राप्त होता है, अथवा- 
अज्ञश्वाश्रद्व्घानश्च संशयास्मा विनइयति । 


नायं लोकोऽस्ति न परो न सुखं संशयात्मनः ॥ 
(गीता ४॥ ४०) 


अर्थात्‌ अज्ञ, श्रद्धारहित और संशययुक्त पुरुष नाशको 


se 


५३२ ॐ अघं भवानीसहितं नमामि ® 


प्रास होता है और संशययुक्त पुरुषके लिये न सुख है, न 
यह लोक है और न परलोक ही दै । 


तीसरे शछोकमें वे जब गुरुकी वन्दना करने लगते हैं 
तो उनकी समताके लिये शङ्करका ही ध्यान आता है-- 


चन्दे बोधमयं नित्यं गुरुं शङ्कररूपिणम्‌ | 


आगे चलकर सोरठोंमें जब तुलसीदासजी वन्दना 
करते हैं तो पाचवे सोरठेमें वे गुरुकी जो वन्दना करते हैं, 
साधारणतः, मुद्रित प्रतियोंमें, उसका पाठ इसप्रकार मिलता है- 

बंदर्ड गुरुपद-कंज, कृपासिंधु नररूप हरि। 

महामोह-तम-पुंज, जासु बचन गुबि-कर-निकर ॥ 

किन्तु कुछ हस्तलिखित प्रतियोमे दूसरे चरणके 'हरि' 
के स्थानपर “हर? पाठ भी मिळता है ! इसकी ओर मेरा 
ध्यान अभी थोडे दिन पूर्व ही आकर्षित हुआ--वह भी 
इसप्रकार । पिछले द्विवेदी अभिनन्दनोत्सवपर मैं जब काशी 
गया हुआ था, मुझे नागरी-प्रचारिणी-सभा, काशीके 
वतमान उपसभापति राय कृष्णदासजीने इस विचित्र पाठकी 
सूचना दी । यह पाठ सं० १८७० की लिखी हुई “मानस? 
के वाळकाण्डकी एक हस्तलिखित प्रतिमे, जहाँतक मुझे 
स्मरण है, पं० श्रीविजयानन्दजी त्रिपाठी साहित्यरञ्जनको 
मिला था, जो “मानस? का एक सम्पादन कर रहै हैं । राय 
इष्णदासजीने मुझे उस प्रतिके प्रथम और अन्तिम पृष्ठ भी 
दिखाये । प्रथम प्रष्ठपर यह सोरठा लिखा हुआ था और 
अन्तिमपर लिपिकाल, लिपिकारका नाम आदि | किन्तु अन्त- 
तक मुझे यह विश्वास न हुआ कि यह पाठ शुद्ध है। और में 
यही समझता रहा कि छिपिकारके प्रमादसे ऐसा हो गया 
है । काशीसे लौटनेपर फिर भी मैंने कुतूहलवद् अघने 
यहाँकी एक हस्तलिव्वित प्रतिको, जो अत्यन्त शुद्ध है और 
सं० १८७८ की लिखी हुई हे, देखा। उसमें भी मुझे “हर ही 
पाठ मिला--यद्यपि जव उसके पीछे ही अपभे यहाँकी दो 
अन्य हस्तलिखित प्रतियाँ देखी, जिनमेंसे एक सं० १९० श्की 
और दूसरी भी उसीके आसपासकी लिखी हुई थी, उनमें 
“हरि! पाठ पाया । फलतः यह घारणा दृढ़ हो गयी कि “हर” 
पाठ भी “हरि? के साथ-ही-साथ मिलता है। 


ऊपर दिये हुए सोरठेमें “हरि' और “हर? पाठोमें कौन- 
सा अधिक समीचीन है, यह कहना कठिन है; फिर भी नीचे 


दिये हुए कारणोंसे हर पाठ ही अधिक समीचीन जान 
पड़ता है-- 


१-वन्दनाएँ जिन सोरठोमें मङ्गलाचरणके ोकोके 
पीछे की गयी हैं, उनकी संख्या पाँच है । इन पाँच सोरठौं- 
मेंसे प्रथम चार ठुकान्त हैं--प्रत्येकमें प्रथम और तृतीय 
तथा द्वितीय और चतुर्थ चरणोंके तुक आपसमें मेल खाते 
हें और पाँचवें सोरठेमें भी, जो ऊपर उद्धृत किया गया 
है प्रथम और ठृतीय चरणोंका तुक मिळता है, फलतः यह 
घारणा स्वतः उत्पन्न होती है कि द्वितीय और चतुर्थ चरणॉ- 
का तुक उस सोरठेमें भी मिल जाना चाहिये । 

२-*बन्दे बोधमयं नित्यं गुरुं शाङ्कररूपिणम्‌? पाठसे 
“बन्दडँ गुरु-पद-कंज, कृपासिंधु नर-रूप हर? पाठ मेल भी 
खाता है । 

३-सोरठेमें आयी हुई शब्दावली “महामोह-तम-पुंज, 
जासु बचन रवि-कर-निकर? “विनय-पत्रिका? में संगृहीत 
पदों और स्तोत्रोंकी नीचे लिखी दाब्दावलियोंसे मिलाने- 
योग्य दै--ये पद और स्तोत्र शिवजीको सम्बोधित करके 
कहे गये हैं । 

'मेहह-निहार-दिवाकर संकर' 

पूव | मोह-तम-तरनि, हर, रुद्र संकर सरन? 

"अहँकार-निहार-उदित दिनेस \? 

“मोह-तम-भूरि भानु ७१ 

(विनयपत्रिका ९, १०, १३, १२ ) 

यह शब्दावली, जहाँतक मेरा ध्यान है, तुलसीदासजीने 
किसी अन्यके लिये कहीं नहीं प्रयुक्त की है | 

फलतः यह धारणा स्वतः पुष्ट हो जाती है कि उक्त 
सोरठेमें “हरि? के स्थानपर “हर? पाठ ही कदाचित्‌ अधिक 
शुद्ध है। यदि यह पाठ मान्य हो तो “नर-रूप हरि? से 
किन्हीं नरहरिदासजीके उनके गुरु होनेकी कष्ट-कल्पना भी 
बहुत कुछ दूर हो जाती दै । 


गोस्वामीजीने “मानस? के लिये रामचरित “अध्यात्म- 
रामायण? से ही वस्तुतः लिया है, यह निर्विवाद है। 
“अध्यात्मरामायण' के कर्ता हैं शिवजी, जिन्होंने उसे 
उमासे कहा है। इसी तथ्यको गोस्वामीजीने इसप्रकार 
कहा है-- 


रामचरितमानस मुनि भावन । बिरचेउ संभु सुहावन पावन ॥ 
राचे महस निजमानस राखा । पाइ सुसमठ उमासन भाखा॥ 
ताते रामचरित मानस बर । घरेउ नाम हिय हेरि हरखि हर ॥ 

(रामचरितमानस वाल० दोहा ३५) 


“रामचरितमानस? के भी आदि वक्ता-श्रोता शिव- 
शिवा ही हैं । एक प्रकारसे याँ भी शिवजी तुलसीदासजीके 
गुरु टहरते हैं । 

गोस्वाभीजीने “मानस? की मूल-कथा प्रारम्भ करनेके 
पूर्व सती-मोह और उमा-शम्भु-विवाहकी कथा कही है। 
केवल प्रवन्धकी दृष्टिसे सती-मोह-प्रकरण ही आवश्यक नहीं था, 
उमा-शम्भु-वियाह-प्रकरणकी बात तो दूर रही,क्यों कि बिना इन 
प्रकरणोंके भी 'अध्यात्मरासायण' और “वाल्मीकि-रामायण' 
का प्रारम्भ हुआ है। मेरा अनुमान यह है कि भगवानसे 
पूर्व भक्त और सबसे बड़े भक्तकी कथा-कहानी गोस्वामी जी- 
को इष्ट थी, इसीळिवे इसप्रकार सती-मोह और उमा-दाम्भु- 
विवाह-प्रकरण उन्होंने राम-कथासे पूर्व रक्‍ले, यद्यपि इनका 
उससे प्रवन्धकी दृष्टिसे कोई सम्बन्ध नहीं है। भागवत- 
सम्प्रदायने शिवकों हरिका सबसे बड़ा भक्त माना है। 
इसके प्रमाणस्वरूप हम “श्रीमद्भागवत? चठ॒र्थ स्कन्धके 
दूसरेसे चोथे अध्यायतककी कथा ले सकते हैं, जिसमें 
दक्षद्वारा शियके अपमान, दक्षयज्ञ, सतीके देहत्याग और 
पुनः शिवके प्रसन्न होनेपर यज्ञकी समाप्तिका सविस्तर वर्णन 
हुआ है | अथवा “भक्तमाळ' के ७ वें छप्पयपर प्रियादास 
जीकी टीकाको ही हम ले सकते दे । छप्पयमें द्वादश भक्तों- 
का उल्न्रेल किया गया है--जिनमें “विधि नारद संकर 
सनकादिक? की गणना की गयी टे । प्रियादासजीने टीका 
केवळ शिवजी और अजामिछके सम्त्रन्धमे की दै, अजामिल- 
की इसछिये कि उससे श्रीनारायणके नामस्मरणका माहात्म्य 
सूचित होता है ओर शिवजीको केवल इसलिय कि वह 
भक्तिका चरम आदर्श उपस्थित करती है । इस टीकामें 
उन्होंने सती-मोह और शिवजीद्वारा सती-त्यागकी कथा भी 
कही है । फलतः गोस्वामीजीके सामने भक्तिका चरम 
आदर्श उपस्थित करमेके कारण भी शिवजीको उन्होंने 
गुरुवत्‌ माना है ओर अपने इन “गुरु! का चरित्र “गोविन्द? 
के चरित्रसे भी पहले गाया हे । 

“मानस? के वाळकाण्डके प्रारम्भकी वन्दना ओंके सम्वन्घ- 


५३३ 
में ऊपर हम कह ही चुके हैं, अयोध्या और अरण्यकाण्डोंके भी 
प्रारम्भ करनेवाले पहले ही शलोक शिवजीकी वन्दनामें कहे 
गये हैं । “मानस? के पाठोंके सम्वन्धमें शङ्काएँ और समाधान 
करनेवाले, सम्भव है, इस विशेषताके लिये अनेक कारण दे सकें; 
किन्तु हमें तो इस विशेषतामें यह स्पष्ट व्यञ्जना दिखायी 
पड़ती है कि शिवजीको गुरु माननेके कारण ही कदाचित्‌ 
आप-से-आप उनकी वन्दना इन काण्डोंमें रामकी वन्दनासे 
भी पूर्व हो गयी है। 

भारतीय भक्तोने अपने सामने सदा यही 
रक्खा है-- 

भक्ति मक्त भगवंत. गुरु, चतुर नाम बपु एक \ 

(“भक्तमाल? का मूल मङ्गलाचरण दो० १) 


सिद्धान्त 


इसी सिद्धान्तके अनुसार शिवजीकी स्त॒तिमें कहे गये 

एक स्तोत्रमें ठुळसीदासजी उन्हें न केवल "निर्गुणं निर्विकारम्‌? 
कहते हैं, वरं “विष्णुविधिवन्यचरणारविन्दम्‌? भी कहते | 

। एक दूसरे स्तोत्रमें उप्होने शिवजीको “रामरूपी रुद्र 

कहा है और एक अन्य स्तोत्रमें हरि और शिवकी एकत्र 

स्तुति की है और उसका नाम ही “हरि शङ्करी-नाममन्त्रावली? 

रक्खा है। 

इन कुछ बातोंपर ध्यान 
अत्यन्त पुट हो जाती है कि-- 
महस भवानी? 


देनेसे हमारी यह धारणा 
“गुरु पितुः मातु आदि। 

अथवा 

“बघु गुरु जनक जननी बिधाता \? “आदि | 

-वाक्योंको कहते हुए भी उन्हें गोस्वामीजी आदिसे 
अन्ततक गुरुवत्‌ मानते रहे । फलतः लौकिक गुरु हम 
चाहे जिसे मानें, उनके अळौकिक गुरु शङ्कर ही थे--इसमें 
सन्देह नहीं और यही वह नाता था जो तुळसीदासजीको 
अपने अन्तिम दिनोंमें भी सबसे अधिक मान्य था । 


१ ¶वनय-पांत्रका 


२,२५ 
२ 22 ११। 
> 22 ४९ | 


४ 'रामचरितमानस”, बाल०, दो० १५ 
गोइ-संस्करण ) । 


७ विनय-पत्रिका ११ । 


( श्रीरामदास 


>>“ है 55८. --- ** 


हँ 


श्रीकृष्णजन्मसमयागत श्रीशिव-ध्यान 


( प्रेपक-श्रीहितरूपलालजी गोस्वामी ) 


नन्दभवनमें डोळे जोगी निपट हठीली आयौँ 
उझकत सो कछु फिरत कौतुकी सींगी-नाद बजायौ । 
जोगी निपट० ॥ 
कर डॉरू बाघम्बर काँचै भस्म लपेटे काया। 
पुरु अलेख बदनतें बोलत छुवत न कंचन माया ॥ 
सीस जटा माथे कछु चमकत कानन मुद्रा भारी । 
जसुमतिके आँगनमें मचल्यौ बहुत जुरी ब्रजनारी ॥ 
त्रजरानी कर जोर कहति यों नाथ बात सुनि मेरी । 
जो चाहौ सो छै पग धारौ नगरी वसत घनेरी ॥ 
भौंह चढाय अनख मुख मोरयौ देखि डरी नवत्राला । 
मोरि कपाट जाइ मणिमन्दिर. महरि दुरायौ लाला ॥ 
हौं बलि नाथ कही तुम मनकी कौन काज हठ एतौ । 
छम प्रसाद मो भवन सब कछू लेहु चाहिये जेतो ॥ 
अमल छके -लोचन रतनारे बोल्यौ रावल बानी । 
तेरो भळौ करन मैं आयौ बचन मानि नेँदरानी ॥ 
एक पुत्र तेरे सुनि मो मन करुना उपजी आई । 
ता कारन बनखंड श्रमततें तो घर आयौ माई ॥ 
जंत्र कराय लेहु बालककौं डर न, अमरु होय काया । 
जो मो सीस चरन सुत छवावे लगे न कबहूँ छाया ॥ 


गुरु प्रताप हौं जतन घनेरे जानत तोहि सुनाऊँ । 
अरु जो सुतको हाथ दिखायें लच्छन सबै बताऊँ ॥ 
कछु मन लोभ कछू मन संकित महरि त्रिचारि रही है । 
जोगी देखि डरै जिनि वारौ चरननि लाग कही है ॥ 
बालककौ परताप बडौँ है तू जिन जानें छोटा। 
आगम देखि सत्य हौं भाखत सकल गुनन है मोटा ॥ 
पोढे छोटी चँदन पलकिया चरन अँगूठा चोंसें । 
कन अँलियन चितवत जोगी तन मन-ही-मन अति होसे ॥ 
गोदी ढॉपि महरि सुत लाई नाथ-चरन सिर राखे । 
दई भभूति वदन तन निरखत अमृत-बचन मुख भाखे || 
अंतर प्रेम घुमायौ रावळ भये प्रभु बाल-बिहारी । 
अधरनिमें मुसिकान स्यामकी देखि थकित भये भारी ॥ 
मंदिरतें मुहि देहु पँजीरी पीत झँगुलिया पाउँ । 
आदिनाथकी धुजा चढावौ तेरो उदो मनाऊँ ॥ 
अलखपुरुख रच्छा करें याकी वालक है बड़भागी | 
सव ब्रजपालक माता तुव सुत होय परम अनुरागी ॥ 
बहुत पँजीरी पीत झँगुलिया रावल गोद भराई । 
धन्य कूँ खि तेरी री माई जिन मेरी आस पुजाई ॥ 
बार-बार जसुमति भागनुकी रावल करत बडाई । 
बृंदाबनहितरूप गोपकुल सिव बन्दत सिरनाई ॥ 
---श्रीचाचा हितबृन्दावनदासजौ 


ed] 


ताण्डव नृत्य | 


ताण्डव हो फिर एक बार । § 


प्रलयक्षर ! कम्पित झंकृत कर, सृष्टि-सृष्टिका 


तार-तार ॥ 


विचलित थळ-थरूपर प्रतिपल हो, बार-बार हुत पद-प्रहार ॥ 


इथक्‌-एथक्‌ नव प्रकृति-तत्व, 


९ 
| कण-कणसें प्रतिक्षण रण-रण हो, प्राण-प्राणसे हो पुकार । । 


नभ अनिल अनळ जल भूमि-भार--- 
अङ्ग-अङ्गमें ओ अनङ्ग-रिपु ! मङ्गलमय हों एक बार ॥ 


६ 


--श्रीरामकुमार वर्मा एम० ए० 


हरिभक्तपर हरकी कृपा 


( लेखक-आचार्य श्रीमदनमोहनजी गोस्वामी वे० दशनतीर्थ,भागवतरल ) 


मार्कण्डेयजीको शिवजीका वरदान 


हर्षि मार्कण्डेयजी, “विश्व भगवानकी मायाद्वारा 


$ मायामै देवगण भी मुग्ध होते हैं, तो फिर में 
त्यै मन्दमति इस योगमायाके प्रभावको केसे समझ 
16 5 सकता हूँ? इस वातको विचार भगवान्‌ श्रीहरिका 
ध्यान करने लगे। इसी समय पार्वतीसहित 
नन्दीपर सवार श्रीशिषजी अपने अनुचरोंके साथ आकाश- 
मार्गसे जा रहे थे । उन्होंने देखा कि महातेजस्वी 
मार्कण्डेयजी अपने आश्रममें समाधि लगाये बेठे हैं । 


पार्वतीजी ऋषिके प्रेममय भावको देखकर प्रसन्न चित्तसे 
श्रीशिवजीसे कहने लगीं कि “भगवन्‌ ! देखिये, वायुके रुक 
जानेसे जैसे महासागरका जल निश्चल हो जाता है और 
जलके भीतर रहनेवाले मत्स्य, मगर आदि जीव भी स्थिर 
हो जाते हैं,, ठीक उसी तरह ये तपस्वी ऋषि समाधि लगाये 
एकाग्र हो रहे हैं | आप इनको अपने दर्शन देकर इनके 
तपको सफल बना दें तथा वाञ्छित वरदानसे ऋषिके 
मनोरथको पूर्ण कर दें ।? 


श्रीशिवजी पार्वतीजीके कृपामय वचनको सुनकर कहने 
लगे कि “प्रिये ! यह तपस्वी परमकरुणासागर श्रीभगवान- 
की भक्तिको पा चुके हैं । इसलिये न इन्हें मोक्षकी इच्छा 
है और न अन्य किसी फलकी अभिलाषा है। तथापि 
तुम्हारे आग्रहसे इनके समीप चलकर इनसे बातें करूँगा । 
क्योंकि साधु-समागमकी अभिलाषा सभीको होती है। 


भक्तौके रक्षक भगवान्‌ श्रीशिवजी मार्कण्डेय ऋषिके 
निकट उपस्थित हुए । ऋषिके अन्तःकरणकी वृत्ति बाह्य 
विषयोंसे हटकर आत्मामें लीन हो रही थी, यहाँतक कि 
अपने शरीरको भी वे भूले हुए थे। श्रीशिव और पार्वतीजीका 
समीपमें उपस्थित होना उनको मालूम ही नहीं हुआ। 
श्रीशिवजी उनके अन्तःकरणकी वृत्तिको जानकर, जैसे 
वायु छिद्रमे घुस जाता है वैसे ही, अपने योगबलसे ऋषिके 
हृदयमे प्रवेश कर गये । 


मार्कण्डेयजीने बिजलीके समान जटा-जूटसे सुशोभित, 


त्रिलोचन, व्याप्र-चर्म ओढे हुए, दस भुजाओंमें त्रिच्चल,घनुष, 
वाण, खङ्ग, चर्म, डमरू, कपाल आदि आयुध धारण किये 
भगवान्‌ शिवको अकस्मात्‌ अपने हृदयमे देखा । ऋषिका 
ध्यान टूट गया और समाधि खुल गयी । पार्वतीजीके साथ 
श्रीशिवजीके दर्शनकर वे उठ खड़े हुए और मस्तकको 
अवनतकर विविध याक्याँसे स्तुति की तथा पाद्य-अर्घ्य 
आदिसे उनका पूजन किया । ऋषिके स्वागतसे सन्तुष्ट हो 
श्रीशिवजीने कहा कि 'हे मुनिवर ! जो इच्छा हो, मुझसे. बर 
माँगो ।? 

चन्द्रशेखर श्रीशिवजीके वाक्यको सुनकर महर्षिका 
हृदय गद्गद्‌ हो उठा । मार्कण्डेयजी कहने लगे कि “प्रभो ! 
आपके इस अपूर्व दशनसे मेरी सब अभिलाषाएँ पूर्ण हो 
गयीं । तथापि आपकी आज्ञाको शिरोधाय करता हुआ 
केवल यही एक वर चाहता हूँ कि अच्युतभगवानमें मेरी 
अटल भक्ति हो ।? ऋषिके परम गम्भीर वचनको सुनकर 
शरीपार्वतीजीकी इच्छाके अनुसार श्रीरिवजीने कहा कि 
“हे महर्षे ! परम कृपाळ अच्युतभगवानकी अटल भक्ति तो 
तुमको प्राप्त दो ही चुकी है, तथापि तुम्हारी प्रार्थनाके अनुसार 
मैं यह वर देता हूँ कि तुम्हारी वह भक्ति प्रतिदिन वृद्धिको 
प्राप्त हो । इसके अतिरिक्त तुम्हारी कीर्ति और तुम्हारे 
पुण्यका कदापि क्षय न होगा । तुमको तीनों कालका ज्ञान 
प्राप्त होगा ।? 


श्रीशिवजीने इस तरह वर प्रदानकर अपने लोकको 
प्रस्थान किया । श्रीहरिमक्तोमें श्रेष्ठ मार्कण्डेयजी भी वर 
प्राप्तकर इच्छानुसार विचरने लगे। प्रिय पाठकगण ! 
आपलोग यह तो समझ गये होंगे कि श्रीहरिका ही दूसरा 
स्वरूप श्रीशिय हैं । हरि और हरमें सदा अमेंद है । जैसे 
दूध विकारविरोषके योगसे दधि हो जाता है परन्तु वह 
दधि अपने कारण ढुग्घसे एथक्‌ वस्तु नहीं होता, इसी तरह 
श्रीशिवजी संहारकार्यके लिये रुद्ररूपसे अवतीर्ण होकर 
भक्तिमार्गको पुष्ट करते हैं । शाखमें कहा गया है-- 


तमोयोगाच्छम्ञुर्भवति न तु गोविन्दाच्छम्शुरन्यः । 


हिज. षा 


i 


शङ्कर-नख-सिख-वर्णेन 


पद-नख दिनकर-निकर-प्रकासा। उदय होत उर-तिमिर बिनासा॥ 
पद-पंकज प्रभु-तनु-तडागके । चरम-सरम-पदः-बीतराशके ॥ 
मदु मंजुक मुद-मेगरु-मूरा । सतत बिकास बिस्व॒-अनुकू का ॥ 
सुरभि पराग मधुर मकरंदन । बितरत निज-रत भगत-मर्किदन ॥ 
पद-सामीम्य-जोग जदि पांदे | अगुन अननु भव अम्य न भवे ॥ 
जोगी-जुगत मुगत-अभिमानी । जनम-जनम-जतननि जेहि जानी॥ 
सिचि प्रभु-पद-प्रसाद बिनु सोऊ। कही, रहे कहि, रहि न कोऊ ॥ 


छ । ट 
करकोटक कोपीन कटि, केहीर कदून-कुरंग । 


७ ७. क 4 
भायबर कंबर कबहुँ, निपट दिगंबर अंग ॥ 


सुंखक सुंदर संख साबा \ अचर अपर रस्प्रभुहि न भावा॥ 
उदर उदधि नरिनबहित अथाहा \ जीव-जंतु जह कोटि कटाहां ॥ 
निकख मार तक्खक बिसालकी | अक्ख, दक्ख-दुहिता-कपालकी | 
महापदम अरु पदम बासुकी | विरुसत त्रिगुन जनेऊ जासुकी॥ 
कर-अरबिंद मृदुळू मुदकारी । परि प्रकंब बाहु भयहारी॥ 
जसमय प्रसय भयातुर भारी । दयाद्रवित सुर असुर निहारी॥ 
पान कीन्ह बिष बिषम अंसषा \ किंतु कंठ श्री भई बिसेषा ॥ 
उङ सुसुकान मनोहरताई । सीत प्रकास 


समुझि स्वयंभु अभ्राकृत सोमा । चतुर बिरंचिह भा चित छोमा॥ 
बिरचेउ रुचिर प्रचुर अनुहारा । चारु 
चंद, गुलाब सुगंघन-पूरे । तदापि रहेउ अभिलाष अधरे ॥ 
तबते बिधि रिसाइ, करि डारे । अनित अनंग सरुज नर 


चंद्रिका, मंजुक मारा ॥ 


२३ 
मुद्रा-मंडर-मय उभय, कुंडफि करत कलोल। 
२४ कोनके, ब 
करननि कुलिक कुकीनके, कुंडळ झळकत लोळ 0 
र त. २५ २६ २७ 
तीन नयन दक-नकिन निसाका । हिमकर हंस हुतासन भाठा॥ 
बिस्व-बिकास-बिकास-बिनास। | करत कटाच्छ भुकुटि अनयासा ॥ 
तिरक त्रिपुंड भस्म भर आजत। माऊ बिसाक बार बिघु राजत ॥ 
सीस सुवद्ध कपर्द सुद्दात्रा । तिटिंप्र जन्हु-सुता इरि भावा॥ 
प्रगटी बह्म-कमंडकुमाही । निर्दारे निडर बिधि डोरसि ताही॥ 
तब हरि-पदनि परी अकुलाई । तहँहु न रहन ठोर कहुँ पाई॥ 
३० 
ee २.७ 
पुनि द्वै बिकक धवक जल-घारा । नभतें गिरी टूटि जिमि तारा ॥ 
नी 
पाहि-पाहि अति आरत बानी । सुनि सुरनि संभु सनमानी ॥ 
33 
देखि अनाथ तिरस्कृत त्यागी । प्रनतारति हरता जिय जागी ॥ 
3२ 33 
सादर सपदि जटासन दीन्हा । जग-अव-नासन सासन कीन्हा॥ 
को अस आसुतोष जन-रंजन । भय-भंजनं मलीन-मन-मंजन | 
जटा-मुकुट अति अदभुत रूपा | फन-अनंत-अहि-छत्र अनूपा॥। 
3 Ls 
बषम-जान ˆ समसान-विहारी । चिता-मसम-भूषित भव-हारी ॥ 
3% 
प्रमथ पिसाच भूत सहचारी । ब्यार-कपाठ-्छार-मृग-धारी॥। 
~ 
उक्त तंत्र उपकरन कर, कारन जग _ कट्यान ॥ 
39 डट 
किंतु शस आसयनतें, अखिक अनीस अजान 0 
कुंद-इंदु-निंदक दुति-भंगा । फटिक-पुंज छबि कोटि पतंगा॥॥ 
क: ७ ठ्ठ 
अजगव डमरु कमंडलु सूळा | करन, भुवन-भय-हरन समूळा ॥ 
बिधि बिरची सुखमा,जिर्दि अगीन । रखि,सोइ उमा संभु-अरघंगनि॥ 


सिव सम्मिलित सिवा कहु केसे । कुमुदिनि-कांत कौमुदी जैसे ॥ 


( १ ) सूर्य-समुदाय । 
सिद्ध हो चुका हो) | (६)न 
कम्बल । ( १० ) श्क्लला-मेखला 
तक्षक-=सर्पकुलपति । (१७) आपरे 
हैं । (१८) ये तीनों भी सर्पकुलपति हैं 
विधाताने क्षोभसे चाँदनीको अनित्य 
मुद्रामय दो सपे । (२४) सर्पकुलपति 1 (२५) चन्द्र 


करके ; (३०) तारेकी तरह हटकर गिरी । ( 


(२) अन्तिम शान्तिके स्थान । (३) देते है । (४) मोक्ष । (५) युक्तयोगी ( जिसको योग 
किसीने पायी हैं, न पा रहा है ओर न पायंगा। (७) सर्पकुलपति । (८ ) सृग-नाशक । (९) 
। (११) सर्पकुलपति । (१२) जड़ । (१३) त्रिवली । (१४) व्याप्त । (१५) ब्रह्माण्ड । (१६) 
के वक्ष;स्थलमे बिशाल तक्षक, रुद्राक्ष और दक्ष-प्रजापतिकी पुत्री (सती ) के कपालोंकी मालाएँ 
४ । (१९) तीन डोरेकी । (२०) अर्गला । (२१) अपने आप उत्पन्न हुई । (२२) तव उस 
१ कामको शरीरराहित, चन्द्रमाको क्षयीपाडित और गुलाबको कण्टकयुक्त कर दिया । (२३) गोल 
न्द्र।( २६) सूर्थ। (२७) अग्नि। (२८) विना ही श्रमके। ( २९) निरादर 
३९) प्रणतपालकता उत्पन्न हुदै । (३२) तुरन्त ही। (२३) आशा । (३४) यान-वाहन । (३५) 


सपे, झुण्ड, व्याघ्रचर्मं और मृग धारण करनेवाले हें । (३६) सामग्री । (३७) अभिप्रायों । (३८) जीव । (३९) धनुष । (४०) हार्थोमे । 


ॐ शिव-लीला # | ५३७ 


्रिजगत जीव चराचर झारी । स्वरुप करत प्रभु प्रकय-मैंझारी |. तदपि परम ` करुनामइ माता । प्रतिदिन जीवन उन्नतिदाता 0 


पुनि जब हो जग-कोतुक-इच्छा । होत तर्बहि तिर्हि प्रकृति-प्रतिच्छा ॥। बरू बारिद बिनु बारि, बरंपे बार हजार, पै। 
तिहि छन यह अनादि जगदंबा । बिस्व-बिघान होत अवकंबा ७ नहिं तोषत त्रिपुरारि, बिनु तुषार गिरिजा-कुपा ॥ 
काया कारन सुच्छम स्थूठा \ देहिन देहि करम-अनुकूला \\ -आख० अजुनदास केडिया 
—~—— TR 
शिव-लीला 
(१) 
कल्याणकारी शिव 


कासीके बसैया परकासीके दिवैया नाथ, 

भंगके छनेया अरु गंगके धरेया तुम । 

बेसके अमंगल औ जंगलके बासी प्रभु, 

तौहू महामंगर हौ मंगल करैया तुम॥ 
केतिक उपारे केते तारे भवसागरतें , 
केतिक सम्हारे ऐसे विपद-हरैया तुम । 
एहो त्रिपुरारी अघहारी सुखकारी शिव ! 
“प्रेम' परयौ द्वारे आज लाजके रखैया तुम ॥ 


(२) (३) 
अद्भुत शिव अलबेला शिव 
सतीके गहेया 'प्रेम' सतीके उँडैया जोगी , साभेमें त्रिपुण्ड बिघु बालहू विराजै प्रेम? , 
कामके बचेया परे कामके नसैया तुम । जटनके बीच गंगधारको झमेला है। 
जगके भरैया शिव जगके इरैया काल , सींगी कर राजै एक करमें त्रिसूल थारे , 
पशुपति-गहैया पाझुपत-चलैया तुम ॥ गरे मुंडमाल घाले काँधे नाग-सेला हे ॥ 
औघड्‌-दिवैया दानी ओघड-छनेया मस्त , कटि बाघछाला बाँधे भसस रमाये तन , 
औघड कहैया खासे औघड नचैया तुम । बाम अंग गौरी देवी चढ़नकों वेला है । 
सूलके धरेया रखवारीके करैया प्रभो ! घेला है न पल्छे, खरचीला है अजूत्री भाँति , 
लाजके रजैया आज लाजके रखैया तुम ॥ ऐसा गिरिझेछा देच संशु अलबेला हे ॥ 
(४) 
भक्तरक्षक शिव 


सोच बिमोच अनेक छये जस गान सुन्यौं शिव तें सुजसी है। 
देवनमें गुरुदेव तु ही प्रभु तेरी ही चित्तमें गाँस गँसी है ॥ 
ओ सिरताज चराचरके ! तव प्रेममें 'प्रेम' की फॉस फँसी है । 
लाजु बचा कितो देखु इते, अब मेरी हँ सी किधौं तेरी हँसी है ॥ 

--प्रेमनारायण त्रिपाठी “प्रेम” 


(४१) समग्र । (४२) प्रतीक्षा । (४३) कारण, सृक्ष्म और स्थूल तीन प्रकारके शरीर । (४४) जीवोंको । (४५) चाहे । 


जगद्गुरु भगवान्‌ शिवशङ्कर 


( लेखिका--श्रीमती इयामकिझोरीजी युक्ता ) 


परमार्थकी सिद्धिके लिये गुरुकी आवश्यकता होती है; 
परन्तु वर्तमान युगमें उपयुक्त गुरुकी प्राप्ति अत्यन्त दुर्लभ 
हो गयी है । इस दशामें क्या करना चाहिये, यह प्रश्न है । 
मैं तो अपने निजी अनुभवके आधारपर अपने कस्याणकामी 
भाई-वहिनोंके समक्ष यह निवेदन करती हूँ कि क्‍यों न 
उन शङ्करजीको गुरु मानकर हम अपनी जीवन-साधनामें 
अग्रसर हों जिनके कि पास हमें पहुँचना है साधक चाहे उनके 
सशुण स्वरूपका उपासक हो, चाहे निर्गुणका | इसमें कुछ 
वनता-बिगड़ता नहीं । करना केवल यह है कि अपने उन्हीं 
आराध्यदेव शङ्करको अपना गुरु--एकमात्र अवलम्ब 
मानकर सच्चे दिले हम उनसे प्रार्थना करें कि-'हे प्रभो ! 
द मेरे सर्व हैं, अतएव आप ही मुझे सत्य मार्ग 
कक क आप मेरे अन्द्र ऐसी प्रेरणा करें जिसे 
दशवत्‌ ग्रहण करके मैं अपने साधनपथमें अग्रसर 


होऊँ और लक्ष्यसिद्धि प्राप्त करूँ।? इसप्रकार प्रार्थना करनेपर 
हमारे अन्दर जो प्रेरणा हो, बस, उसीका आश्रय , लेकर 
हमें चलना चाहिये | उससे कल्याण निश्चित है | यह सब 
लिखनेसे मेरा यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि गुरुपरम्परा 
ही मेट दी जाय । जिन्हें उपयुक्त गुरु मिलते हाँ वे अवश्य 
गुरु करें; परन्तु जो कल्याणकामीजन गुरुके अभावमें 
भटक रहे हैं, केवल उन्हीके लिये मैंने उपयुक्त विचार 
प्रकट किये हैं । मानवी गुरु मिलता हो, अच्छी बात है; 
परन्तु यदि न मिलता हो तो भी यह नहीं मान बैठना 
चाहिये कि अब कल्याणकी प्राप्ति हो ही नहीं सकती। 
भगवान्‌ महादेव गुरुओंके भी गुरु हैं, उनपर विश्वास करके 
चलनेसे वे अवश्यं पार लगा देंगे। वे परम दयाळ और 
आशुतोष हैं, अति शीघ्र प्रसन्न होकर हमें कल्याण-मार्गपर 
चलाकर हमारा उद्धार कर देंगे । 


भगवान्‌ शिव 


| चिदानन्दघन, सर्वान्तर्यामी, स्वाधार, 
सवगुणसम्पन्न, गुणातीत, अनादि, 
| अनन्त भगवान्‌ शिवके सम्वन्धमें 
| 
(८:०४) 
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मं क्या लिखूं; में न शिव-तत्त्वका 
ज्ञाता हूँ ओर न शिवका भक्त; विद्याका 
बल भी नहीं, जिसके सहारे शास्त्रोंके 
वाक्यौंके आधारपर ही कुछ लिख सकूँ । फिर भारतवर्षके 
इतने बड़े-बड़े पूज्यचरण तच्वज्ञ और विद्वान्‌ महानुभावोंके, 
जिनके चरणोंमें बैठकर श्रद्धापूर्वक मुझे जीवनभर नयी-नयी 
बातें सीखनेको मिल सकती हैं, लेखों और विचारोंके सामने 
कुछ कहना सर्वथा धृष्टता ही है । श्रीशिव-गुण-गानकी नीयत- 
से दो-चार शब्द रस्म पूरी करनेके लिये लिख देता हूँ । गुरु- 
जन क्षमा करेंगे । 

१-भगवान्‌ शिव कल्याणखरूप,विज्ञानानन्दघन,वेदवेद्य 
परमात्मा हैं, वे स्वयं ही अपने ज्ञाता हे अनिर्वचनीय हँ, 
अकल हैं, मन और बुद्धिके अतीत हैं । 

२-वही अपनी ब्राक्तिद्वारा जगतूका सूत्रपात करते हैं, 
बही ब्रह्मारूपसे रचते, विष्णुरूपसे पाठन करते और रुद्र- 


रूपसे संहार करते हैं और अनन्त रुद्रोके रूपमें जगतूमें 
फैले हुए हैं । सब रूपोमै भासते हैं, सब रूपोंमें प्रकट हैं । 
उन्हीसे सबकी उत्पत्ति है, उन्हींमे निवास है और उन्‍्हींमें 
सब लय होते हैँ | यह उत्पत्ति, पालन और विनाश भी 
उनकी लीलामात्र है। वही सब कुछ हैं और साथ ही संब 

कुछसे विलक्षण भी हैं । 
३-शिव सर्वव्यापी, सर्वेश्वर, सर्वोपरि, सर्वरूप, सर्वज्ञ, 
सर्वतश्चक्षु, सर्वान्तर्यामी) सर्वमय, सर्वसमर्थ, सर्वाश्रय, 
शक्तिपति, नित्य, छ॒द-घु द-ज्ञानस्वरूप, “सत्यं शिवं सुन्दरम्‌’ 
हैं । वे निर्गुण, सगुण, निराकार, साकार हैं; उभयातीत हैं। 
४-वे माता-पिता, सुहृदू , स्वामी, सखा, न्यायकारी, 
पतितपावन, दीनबन्धु, परम दयामय, भक्तवत्सल, अशरण- 
शरण, अतिउदार, सर्वस्वदानी, आशुतोष, सम, उदासीन, 
पक्षपातहीन, भक्तजनाश्रय, भक्तपक्षपाती, झुमग्रेरक, 
अशुभनिवारक, योगक्षेमवाहक, प्रेममय, भूतवत्सल, 
इमशानविहारी, केलासनिवासी, हिमालयवासी, योगीश्वर 

और महामायावी हैं । 
। पन्चे बहुत शीघ्र प्रसन्न होते हे । नमः शिवाय” उनका 


अ दस्त-यज्ष-व्वंस क 


प्रधान मन्त्र है; आबालबृद्ध, वनिता, ब्राह्मण, द्र सभी 
इसका श्रद्धापूर्वक जप करके अपना मनोरथ सिद्ध कर 
सकते हैं । 

६-रिवलिङ्ग-पूजा अश्ठील नहीं है, यह परम रहस्यमय 
तत्त्व है । शिवकृपासे रहस्यका ज्ञान हो सकता है । भक्तिश्रद्धा 
पूर्वक पूजा करनी चाहिये । 


७-शिवनिन्दा करना और सुनना महापाप है; अतएव 
उससे सर्वथा बचना चाहिये । 


५३६ 


८-शिवको परात्पर ब्रह्म मानते हुए भी शिव, विष्णु, 
्रह्ममें मेद मानना अमङ्गळका सूचक है । तीनों ही एक- 
रूप हैं, तीनोंकी उपासना एककी ही उपासना है । 


९-शिवतत्त्व जाननेके लिये पक्षपात छोड़कर 
शिवपुराणका अध्ययन, मनन करना चाहिये । 


जप प्रेमसहित निष्कामभावसे 
हचुमानप्रसाद्‌ पोद्दार 


१०-शिव-नामका 
सदा करना चाहिये । 


न 


दक्ष-यज्ञ-ध्वंस 


३ क वार पूर्वकालमें प्रयागराजमें मुनियोंका 

८) एक महान्‌ सत्र हुआ, जिसमें देवता- 
कै 

het 


५ लोग भी सम्मिलित हुए । पीछेसे प्रजा- 


पतियोंके पति महान्‌ तेजस्वी दक्षप्रजापति 
£ भी वहाँ आये । उन्हें देखकर सारी सभा 
उनके सम्मानार्थ उठ खड़ी हुई । केवल आत्माराम झाङ्करजी 
अपने आसनपर ज्यों-के-त्यों बैठे रहे दामादको अभिवादन 
न करते देख दक्षको बड़ा क्रोध आया । उन्होंने शङ्करजीको 
सबके सामने अनेक दुर्वचन कहे और यह शाप दिया कि 
भविष्यमें उन्हें यज्ञमें भाग नहीं मिलेगा | शिवजीने अपने 
श्वशुरके वाग्बाणोंपर कुछ भी ध्यान नहीँ दिया और थोड़ी 
देरके बाद वे चुपचाप वहॉसे उठकर चल दिये । दक्ष 
भी क्रोधमें भरकर उनके साथ ही उठ खड़े हुए और 
उन्होंने अपनी नगरी कनखलमें आकर शिवके अपमानका 
बदला लेनेके उद्देश्यसे एक महान्‌ यज्ञका आयोजन किया, 
जिसमें उन्हाने शिवजीको छोड़कर अन्य सभी देवताओं 
तथा सुनियोंको निमन्त्रित किया । 


3 
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शिवपली दाक्षायणीने जव इस यज्ञका वृत्तान्त सुना 
तो उन्होंने ब्रिना बुलावे ही अपने पिताके घर जानेके लिये 
शिवसे अनुमति चाही ओर शिवके समझानेपर भी अपना 
हट न छोड़ा | तत्र शङ्करने लाचार हो उन्हें राजोचित 
ठाट-बाटके साथ उनके नेहर भिजवा दिया । इसप्रकार 
सती अपने पिताके यहाँ पहुँच तो गयीं, किन्तु वहाँ जाकर 
उन्होंने जो कुछ देखा उससे उन्हें बडी: मर्मवेदना हुई । 
वहाँ वे क्या देखती हैं कि यज्ञमें सारे देवताओंका भाग 
मौजूद है, किन्तु शङ्करजीका भाग जान-बूझकर नहीं रक्खा 


गया है। केवल इतना ही नहीं, उनके पिता-माताने उनसे 
प्रेमपूर्वक सम्भाषणतक नहीं किया, उन्हें न बुलानेपर 
खेद प्रकट करना तो दूर रहा । उन्हें इस दुव्येबहारपर 
इतना दुःख हुआ कि उन्होने क्रोधमें भरकर अपने पिताको 
बहुत कुछ खोटी-खरी सुनायी और यज्ञमें उपस्थित सभी 
लोगोंकी भर्त्सना की । यही नहीँ, उन्होने अपने शिवद्रोही 
पिताके अंशसे उत्पन्न हुए शरीरको रखना भी पाप समझा 
और वहीं सबके देखते-देखते, शङ्करका स्मरण करते हुए 
योगानलसे अपना शरीर भस्म कर दिया । यह करुणा-जनक 
दृश्य देखकर सत्रलोग सन्न रह गये और दक्षको बुरा-भला 
कहने लगे । 


इधर जब शङ्करजीको यह दुःखपूर्ण संवाद मिला तो 
उन्हें बड़ा क्रोध आया । उन्होंने तत्काल अपनी एक जटा 
उखाड्कर पत्थरपर दे मारी, जिससे उसके दो टुकड़े हो गये । 
एक टुकड़ेसे प्रलयाम्रिके समान महाबली वीरभद्र उत्पन्न 
हुआ और दूसरेसे महाकाली । ये दोनों अपने स्वामीकी 
आज्ञा पाकर अपने-अपने परिकरोंक्रे साथ दक्षके यज्ञमण्डपमें 
पहुँचे । वहाँ जाते ही इन्होंने बड़ी निर्दयतापूर्वक यज्ञका 
विध्वंस प्रारम्भ कर दिया और बात-की-बातमें सब कुछ 
तहस-नहस कर डाला । इनके सामने देवता-सुनि कोई भी 
नहीं ठहर सके । कुछको इन्होंने धराशायी कर दिया, कुछको 
अङ्ग-भङ्गकर छोड़ दिया और शेष अपने प्राण बचाकर 
भागे । दक्षका सिर इन्होंने घड़से अलग कर दिया और उसे 
महाकालीको सौंप दिया । महाकाली उसे हाथमें लेकर 
गेंदके समान उससे खेलने लगा और पीछे उसे अभिकुण्डमें 
डाल दिया । इसप्रकार सब कुछ नष्ट-भ्रष्टकर ये लोग वापस 
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शिवजीके पास चले आये । शिवजी इनके इस कार्यपर बड़े 
प्रसन्न हुए और इन्हें साधुवाद देकर विदा किया । पीछेसे 
देवतालोग शङ्करजीका क्रोध शान्त करने तथा उनसे अपने 
तथा दक्षक्रे अपराधोंके लिये क्षमा मॉगने, ब्रह्मा-विष्णु को 
साथ लेकर कैछासपर गये और शङ्करजीकी स्तुति करने लगे । 
शङ्करजीने उन सत्रका बड़ा आदर-सत्कार किया और 
आगमनका कारण पूछा । सारा हाळ माळूम होनेपर वे 
बोले-“मैं किसीके अपराधका चिन्तन नहीं करता, केवल 
दक्षको शिक्षा देनेके हेतु मैंने यह सब लीला की है। अतः 
आपलोग जाइये और यज्ञको सम्पूर्ण. कीजिये, मैं भी पीछे- 
पीछे आकर दक्षको जिलाता हूँ ।? 


दवतालोग उनके इन अनुग्रइपूर्ण बचनोंकों सुनकर 


मनमें फूले न समाये और झाङ्करकी अनेक प्रकार स्तुति करते 
हुए दक्षपुरी जा पहुँचे । पीछेसे शाङ्करजीने आकर दक्षकी 


& भर्घ भवानीसहितं नमामि ® 


घड़में यज्ञीय पशु ( बकरे ) का सिर जोड़ दिया और उन्हे 


फिरसे जीवित कर दिया ! दक्ष अत्यन्त कृतन्ञतापूर्ण शब्दोंमें 
उनकी स्तुति करने लगे और अन्य देवताळोग भी उंनकी 
स्तुतिमें शामिल हो गये । शिवजी बोले--मैं, ब्रह्मा और 
विष्णु--तीनों एक हैं । हममें जो भेदवुद्धि करता है वह 
निश्चय ही घोर नरकमें गिरता है । त्रिना ब्रह्माजीको प्रसन्न 
किये विष्णुकी भक्ति नहीं मिलती और विष्णुकी भक्ति किये 
बिना मेरी भक्ति किसी प्रकार प्राप्त नहीं हो सकतो । हरिभक्त 
होकर जो मेरी निन्दा करता है और रोव होकर जो विष्णुकी 
निन्दा करता दै; उन दोनोंको ही हमारे शापके कारण तत्त्व- 
की प्राप्ति नहीं हो सकती ।' (शिवपुराण) यह कहकर शिवजी 
अन्तर्धान हो गये और अन्य सत्र देवतालोग भी उनका 
गुणगान करते हुए अपने-अपने लोकको चले गये | इसप्रकार 
शङ्करकी कृपासे दक्षका यज्ञ समाप्त हुआ । 


शिव-सती-विवाह 


ती-विरहमें शङ्करजीकी विचित्र दशा 
Ke 7 दी गयी। वे दिन-रात सतीका ही 
पि भ्यान करते और उसीकी चर्चा करते । 
सतीने भी देहत्याग करते समय यही 
` “१४४४७ सङ्कल्प किया था कि मैं पर्वतराज 
हिमालयके यहा जन्म ग्रहणकर फिरसे शङ्करजीकी अद्धाङ्किनी 
बन्‌. । भला जगदम्बाका सङ्कल्प कहीं अन्यथा हो सकता 
है! वे काळ पाकर हिमालय-पत्नी मेनकाके गर्भमै प्रविष्ट 
हुई और यथासमय उनकी कोलमेंसे प्रकट हुईं पर्वतराज- 
की दुहिता होनेके कारण वे “पार्वती? कहलारयी। जत्र वे कुछ 
सयानी हुई तो उनके माता-पिताको उनके अनुरूप वर 
तलाश करनेकी फिक्र पड़ी । एक दिन अकस्मात्‌ देवषि नारद 
पवतराजके भवनमै आ पहुँचे और कन्याको देखकर कहने 
ल्गे कि “इसका विवाह झाङ्गरजीके साथ होना चाहिये, वही 
इसके योग्य वर हैं ।? यह जानकर कि साक्षात्‌ जगन्माता 
सती ही उनके यहाँ प्रकट हुई हैं, पार्वतीके माता-पिताके 
आनन्दका ठिकाना न रहा | वे मन-ही-मन अपने भाग्यकी 
सराहना करने लगे । 


एक दिन अकस्मात्‌ शङ्करजी सती-विरहमें व्याकुल, 
धूमते-घामते उसी प्रदेशमे जा पहुँचे और पास ही गङ्गा- 
वतरण-स्थानमें तपस्या करने लगे | हिमालयको जब इस 


बातका पता लगा तो वे अपनी पुत्रीको साथ लेकर शिव- 
जीके पास पहुँचे और अनुनयपूर्वक अपनी पुत्रीको सेवामें 
ग्रहण करनेकी प्रार्थना की | शिवजीने पहले तो उनकी सेवा 
स्वीकार करनेमै आनाकानी की, किन्तु पीछे पार्वतीकी 
अनुपम भक्ति देखकर उनका आमह न टाल सके | अब 
तो पार्वती प्रतिदिन अपनी सल्क्षियोंको साथ छे शाङ्करजीकी 
सेवामं उपस्थित होने लगीं । वे उनके वैठनेका स्थान झाड़- 
बुद्दारकर साफ कर देती और उन्हें किसी प्रकारका कष्ट न 
हो, इस बातका सदा ध्यान रखती । वे नित्यप्रति उनके 
चरण धोकर चरणोदक ग्रहण करतीं और पोडशोपचारसे 
उनकी पूजा करतीं । इसप्रकार पार्वतीको लोकशङ्कर भगवान्‌ 
शङ्करकी सेवा करते सुदीर्घ काळ व्यतीत हो गया | किन्तु 
पार्वती-जैसी त्रिभुवनसुन्दरी पूर्णयौवना बालासे इसप्रकार 
एकान्तमें सेवा लेते रहनेपर भी शङ्करके मनमै कभी विकार 
नहीं हुआ। वे सदा आत्मरमण करते हुए समाधिम 
निश्चल रहते । 

इधर देवताआंको तारक नामका असुर बड़ा त्रास देने 
लगा । यह जानकर कि दिके पुसे ही उसकी मृत्यु हो 
सकती है, वे शिवःपार्वतीका विवाह करानेकी चेश करने 
लगे । उन्होंने शिवको पार्यतीके प्रति अनुरक्त करनेके हेतु 
कामदेवको सिंखा-पढाकर उनके पास भेजा, किन्तु पुष्पा- 


% भगवान्‌ शिव ® 


युधका पुष्पयाण भी शङ्करके मनको विक्षुन्ध न कर सका । 
उलटा वह उनकी क्रोधाभिसे भस्म हो गया, शङ्कर भी वहाँ 
अधिक रहना अपनी तपश्चयौके लिये अन्तरायरूप समझ 
केलासकी ओर चल दिये । पार्वतीको शङ्करकी सेवासे 
वञ्चित होनेका बड़ा दुःख हुआ, किन्तु उन्होने निराश न 
होकर अबकी बार तपके द्वारा शङ्करको सन्तुष्ट करनेकी सन- 
में ठानी । उनकी माताने उन्हें सुकुमार एवं तपके अयोग्य 
समझकर बहुत कुछ मना किया । इसीलिये उनका 'उमा'-- 
उ+मा (तप न करो)--यह नाम प्रसिद्ध हुआ; किन्तु पावती 
अपने सङ्कल्पसे तनिक भी विचलित न हुई । वे तपस्याके हेतु 
घरसे निकल ही पड़ीं और जहाँ शिबजोने तपस्या की थी उसी 
शिखरपर तपस्या करने लगीं। तभीसे उस शिखरको “गौरी- 
शिखर? कहने लगे | वहाँ उन्होंने पहले वर्ष फलाहारसे जीवन 
व्यतीत किया, दूसरे वर्ष वे पणे ( वृक्षोंके पत्ते) खाकर रहने 
लगीं और फिर तो उन्होंने पर्णका भी त्याग कर दिया, 
इसीलिये वे “अपर्णा' कहलायीं । इसप्रकार उन्होंने तीन 
हजार वर्षतक घोर तपस्या की । उनकी कठोर तपश्चर्याको 
देखकर बड़े-बड़े ऋषि-मुनि भी दंग रह गये । 

अन्तमे भगवान्‌ आश्युतोषका आसन हिला । उन्होंने 
पार्वतीको परीक्षाके लिय्रे पहले सप्तषियोंको भेजा 
और पीछे स्वयं बढुवेश धारणकर पार्वेतीकी परीक्षाके निमित्त 
प्रस्थान किया । जब इन्होंने सब प्रकारसे जॉच-परखकर देख 
लिया कि पार्वतीकी उनमें अविचल निष्ठा है, तब तो वे अपनेको 
अधिक देरतक न छिपा सके । वे तुरन्त अपने असली रूपमें 
पार्वतीके सामने प्रकट हो गमे और उन्हें पाणिग्रहणका 
वरदान देकर अन्तर्धान हो गये। पार्वती अपने तपको 
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पूर्ण होते देख अपने घर लौट आयीं और अपने माता-पिता- 


से शङ्करजीके प्रकट होने तथा वरदान देनेका सारा वृत्तान्त 
कह सुनाया । अपनी एकमात्र दुलारी पुत्रीकी कठोर 
तपश्चर्याको फलोन्मुख देखकर माता-पिताके आनन्दका पार 
नहीं रहा । पीछेसे शङ्करजीने ससर्षियोंको विवाहका प्रस्ताव 
लेकर हिमालयके पास भेजा ओर इसप्रकार विवाहकी शुभ 
तिथि निश्चित» हुई । शङ्करजीते नारदजीके द्वारा सारे 
देवताओँको विवाहमें सम्मिलित होनेके लिये आदरपूर्वक 
निमन्त्रित किया और निश्चित तिथिको ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्र 
प्रभति सारे प्रमुख देवता अपने-अपने दल-वल-सहित 
केलासपर आ पहुँचे । उधर हिमालयने विवाहके लिये बढी 
धूम-घामसे तेयारियाँ काँ और झुभलय़में शिवजीकी बारात 
हिमालयके द्वार आ लगी । पहले तो शिवजीका विकट 
रूप तथा उनकी भूत-प्रेतोंकी सेनाको देखकर मेना बहुत 
डर गयी और उन्हें अपनी कन्याका पाणिग्रहण करानेमें 
आनाकानी करने लगी । पीछेसे जव उसने शङ्करजीका 
करोड़ों कामदेवाँको लजानेवाला सोल वर्षकी अवस्थाका 
परमलावण्यमय रूप देखा तो वह देह-गेहकी सुधि भूल 
गयी और उसमे शाङ्करपर अपनी कन्याके साथ-ही-साथ 
अपनी आत्माको भी न्यौछावर कर दिया । हर-गौरीका 
शुभविवाह आनन्दपूर्वक सम्पन्न हुआ, हिमाचलने बड़े चाव- 
से कन्या दान दिया । विष्णुभगवान्‌ तथा अन्यान्य देव 
ओर देवरमणियोंन नानाप्रकारके उपहार भेंट किये । ब्रह्मा- 
जीने वेदोक्त रीतिसे विवाह करवाया | सवलोग अमित 
उछाहसे भरे अपने-अपने स्थानोंको लोट गये । 
बोलो शिवा और शिवकी जय ! 


--*१>>५ $"८९.-- 
भगवान्‌ शिव 


( लेखक-- श्रीरखूल अहमद “अबोध! ) 


“भगवानके असंख्य स्वरूप हे; परन्तु मनुष्यका 
असंख्यसे प्रेम नहीं हो सकता । प्रेम एकसे होता दै और 
वह अनेकको एक कर देता है । अनेकमें एकको यथार्थतः 
देखना और एकमें ही अनेकको कल्पित देखना, यही सत्य 
है, पूर्ण है और प्रेम दै ।' 

भगवान शिव इसी प्रकार अनेक होते हुए ही एक हे, 
उनका व्यक्त खरूप बड़ा विचित्र है। 

शिवका स्वरूप त्यागकी मूर्ति हे, वे चिता-भस्म रमाते 


हैं; संसारके मोहकी भस्म, द्वेतकी भस्म ही, यह चिता-भस्म 
है| शिवजी मुण्डमाला धारण करते हैं, वास्तवमें यह 
संसारसे मोह त्यागनेका सूचक है । वे सर्पकी कोपीन लगाते 
हैं, यह उनके विश्वप्रेमका सूचक है । 


इन बातोंको यदि वास्तविक दृष्टिसे देखा जाय तो 
शिवजीमें त्यागकी मनोहर झॉकी दिखायी पड़ेगी । हिन्दू- 
धर्मानुसार भगवान्‌ शिव परमात्माके अवतार हें । इससे 
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यह समझना चाहिये कि भगवान्‌ किसप्रकार त्यागमय हैं 


तथा सांसारिक कमाँसे वस्तुतः दूर हें । भगवान्‌ शिवके 
स्वरूपसे हमें यह शिक्षा मिळती है कि जब मनुष्य अपने 


शारीरमें आअनासक्तिकी भस्म रमा ले और संसारका यास्तवमें 


त्याग कर दे तभी उसे भगवानके दर्शन हो सकते हैं, “सत्यं 
शिवं सुन्दरम्‌? का साक्षात्कार हो सकता है । 


— snore 
क्षमायाचना 


J स्याणका शिवाङ्क प्रकाशित करनेकी 
Co कल्पना मनमें बहुत कालसे थी, परन्तु 
SS ७ कई कारणांसे वह पहले पूरी नहो 
सकी । भगवानको जब जो कार्य 
|. छ. ॥ करवाना होता है, तभी वह होता है । 
NS # मनुष्यको परमेश्वरप्रीत्यर्थ शाञ्रसम्मत 
नक री प्रयत्न करना चाहिये । फल तो उन 
जगन्नियन्ताकी इच्छानुसार होगा । वे 
अपना काम आप ही करवाते हैं, आप ही सँभालते हैं, 
आप ही शक्ति देते हे, आप ही सामान जुटाते हैं. और 
आप ही लोगोंको मेरणाकर सहायता करवाते हैं । यह बात 
शच बार ठीक सिद्ध हो गयी । पहले यह आशङ्का थी कि 
झिवाङ्क? के लिये सामग्री कहाँसे, कैसे एकत्र की जायगी | 
काम भी इस बार बहुत देरसे आरम्भ किया गया, परन्तु 
साश्रय आनन्दके साथ कहना पड़ता है कि भगवान्‌ शिवने 
सब कुछ पहलेसे ही मानौ कर रक्ला था, अपने-आप 
सामग्री एकत्र होती गयी और आज यह, शिवकी चीज, 
इस रूपमे शिवके चरणोंमें समर्पित है। इस वार जितने 
लेख आये, उतने इससे पहले कभी किसी विशेषाङ्कके 
लिये नहीं आये थे । कुछ मित्रोंका अनुरोध था और हमारा 
भी खयाल था कि शिवाङ्क” बहुत 


मोटा नहीं होना चाहिये । 
चार सौ पृष्ठकी सामग्री काफी होगी, परन्तु लेखोंकी संख्या 
अरि उत्तमता देखकर वह विचार छोड़ देना पड़ा । 
परिशिष्टाछुसमेत लगभग ६७५ प्रष्ठकी बहुत ठोस सामग्री 
दी जानेपर भी प्रायः चार सौसे अधिक लेख और कविताएँ 
बच गर्यी । लेख अबतक भी आ ही रहे दै) 
भी हमारी कल्पनासे बहुत अधिक बढ़ गयी | 
अल्पश्तता, क्षद्रशक्ति और परिमित पुरुषार्थको देखते यह 
कदापि नहीं कहा जा सकता कि हमारी किसी योग्यतासे 


यह कार्य सम्पन्न हुआ दै। भगवान्‌ शङ्करजीकी ऋपासे ही 
सब कुछ होता है ओर हुआ है। 


चित्र-संख्या 
हमलोगोंकी 


जिन सम्मान्य महानुभावोने 'शिवाङ्क'के सम्पादनमें हमें 


सत्परामर्श देकर, लेखकोके नाम-पते वतलाकर, लेखकोंसे 
लेखके लिये अनुरोधकर, लेख लिखवाकर, अन्य भाषाओंसे 
लेखॉंका अनुवाद कर, चित्र बनाकर, चित्र प्रदानकर, ब्लॉक 
देकर, सामग्री-संग्रहमें सहयोग देकर तथा अन्य अनेक प्रकारसे 
हमारी सहायता की दै, उनकी सूची इस बार बहुत 
लम्त्री है, हम हृदयसे उन सत्र महानुभावोंके कृतज्ञ हैं। 
उन सजनोंमेंसे निम्नलिखित नाम विशेष उल्लेखयोग्य दै 


पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज एम ० ए०, पं० श्री जीवन- 
शङ्करजी याशिक, महाराजा बहादुर मैसूर, महाराजा बहादुर 
उदयपुर, जगद्गुरु श्री १०८ पञ्चाक्षर शिवाचार्यजी, श्रीरमण 
महर्षि, पं० श्रीवीरभद्रजी शास्त्री, पं० श्रीकाशीनाथजी 
शास्त्री, श्री ए० वेङ्कट सुब्बिया, श्रीशारदाप्रसादजी, श्रीपन्ना- 
छाल सिंहजी, महन्त श्रीशिवनारायणदासजी), श्रीमायाशङ्कर 
दयाराम, श्रीमुनिलालजी डुमरौँव, पं० श्रीमगनलालजी शर्मा, 
श्रीरामयशजी गुप्त, श्रीबदीप्रसादजी सांकरिया, श्रीज्वाला- 
प्रसादजी कानोड्या, श्रीसुनीतिकुमार चटर्जी एम० ए०,डी० 
लिट, पं०श्रीरामेश्रर गौरीशङ्करजी ओझा एम० ए०, श्रीगौरी- 
शाङ्करजी गनेडी वाला, शिल्पसिद्धान्ती श्रीसिद्धलिज्ञस्वामीजी, 
श्रीवासुदेवशरणजी अग्रवाल एम० ए०, राय श्रीकृष्णदास- 
जी, श्रीरणछोडलालजी ज्ञानी एम० ए०, पं० श्रीविद्ठल- 
नाथजी दीक्षित शास्त्री, श्रीशिवशङ्करजी नागर, श्रीजदुराम 
रविशङ्करजी, श्री एस० आर० यू० सावूर एम० ए०, डी० 
एस० सी०, बार-एट-लॉ, श्रीभगवतीप्रसादसिंहजी एम० ए०, 
डि० क०, एजेण्ट साउथ इण्डियन रेलवे, पं० श्रीलक्ष्मण 
नारायणजी गर्दे, ० श्रीगिरधरछालजी शास्री, श्रीशम्भु- 
प्रसाद दरप्रसादजी देसाई बी० ए०, श्रीसत्येन्द्रनाथ बनर्जी 
चित्रकार, श्रीरधुनन्दनप्रसादसिंहजी, पं ° श्रीदयाशाङ्करजी दुबे 
एम० ए०, पं० श्रीकिशोरीदासजी वाजपेयी, प्रो ० एन० डी० 
रॉयरिक, इ० भ० प° श्रीरामचन्द्र कृष्ण कामत, पं० 
श्रीपञ्चाननजी तरल, पं० श्रीराध्रेश्यामजी द्विवेदी, 
श्रीसोहनलालजी गोयलीय, मन्त्री सद्भक्तिप्रसारक मण्डली 
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जोगेश्वरी, पं० श्रीगणेशदत्तजी शर्मा विद्यावारिधि, पं० 
श्रीहनूमानजी शर्मा, पं० श्रीगुरुप्रसादजी मिश्र, श्रीमथुरा- 
प्रसादजी, पं ० श्रीविष्णु बालकृष्ण कन्नडकर, श्रीसुब्ब लक्ष्मी 
अम्मल बी० ए०, श्रीसावित्रीदेवीजी, श्रीमदनगोपालजी 
सिंहळ, पं० श्रीविधुशेखर भट्टाचार्य एम० ए० शान्तिनिकेतन, 
पं० श्रीमधुसूदनजी कौल शास्त्री एम० ए०, पं० श्रीराधे- 
इयामजी झा, श्रीहीरालालजी, राजगुरु नेपाल, सेठ श्रीवळभ- 
दासजी तुलसीदास, श्रीचन्दूलाल बहेचरलाल पटेल बी० ए० 
गोंडल, सेठ श्रीश्रीधरजी पोद्दार, राजासाहेब टेक्काली, 
श्रीरामद्याल मजूमदार एम० ए०, पं० श्रीप्रेमनारायणजी 
त्रिपाठी, पं० श्रीसूर्यनारायणजी व्यास, श्रीसनेहीरामजी 
ड्रँगरमल, श्रीतनसुखरायजी फूलचन्द, श्रीरामचन्द्रजी 
शिवदत्तराय आदि-आदि। 


इनमें भी पं० श्रीविष्णु बालकृष्ण जोशी कन्नडकर, 
श्रीपन्नालालसिंह नेहालिया, श्रीसावित्रीदेयीजी, बाबू 
भगवतीप्रसादसिहजी, एन० डी० रॉयरिक, शिल्पसिद्धान्ती 
श्रीसिद्धलिङ्गस्वामी, चीफ कमर्शियछ सु० प० साउथ 
इण्डियन रेलवे, पं० श्रीकाशीनाथजी शास्री और पं० 
श्रीवीरभद्रजी शास्त्रीके तो हम बहुत ही ऋणी हैं । इन्होंने 
अपनी बहुमूल्य चित्र-सामग्री देकर और शेषोक्त सजनने 
तेडगु, कनाडी आदि भाषाओंमें लिखे लेखोंका अनुवाद 
करके तो और, भी बड़ी सहायता की है । 

'शिवाङ्क' के लिये हिन्दीके अतिरिक्त संस्कृत, मराटी, 
गुजराती, बॅगला, अंग्रेजी, कनाडी, तेलगु आदिमें अनेकों 
लेख आये थे, जिनका अनुवाद कराया गया । इस बार 
भी लेखकोंमें युक्तप्रान्त, बंगाल, बिहार, उड़ीसा, गुजरात, 
महाराष्ट्र, कर्णाटक आदि भारतीय प्रान्तोंके अतिरिक्त 
इज्ञलेण्ड और रूसके भी विद्वान्‌ हैं | इनमें विविध सम्प्रदायों- 
के आचार्य, सनातनी, आय, ब्राह्म, शेव, वैष्णव, सिख, 
मुसलमान, पारसी, ईसाई आदि सभी हैं । इसीसे कल्याण- 
की लोकप्रियता और उसपर सब्रके अकृत्रिम अनुरागका 
परिचय मिलता है। 


हम अपने कृपा लेखकों और कवियौँके प्रति हार्दिक 
कृतज्ञता प्रकट करते हुए अपनी अनेकों भूलोंके लिये उन 
सबसे हाथ जोड़कर क्षमा-याचना करते हैं । बहुत अधिक 
लेलोके आ जानेके कारण कई कम्पोज हुए लेख भी नहीं 
छापे जा सके हैं । लेखकोंने अपना बहुमूल्य समय और 
शक्ति लगाकर छपनेके लिये ही लेख लिलनेकी कृपा की थी। 
[635] शिवाङ्क १९- 


कुछ निःस्प्रह महात्माओको छोड़कर शेष किन्ही भी लेखकका 
परिश्रमसे लिखा हुआ लेख न छपना उनके लिये दुःखका 
कारण हो सकता है । इस बातको हम भलीमाँति जानते हैं, 
तथापि हमें बाध्य होकर यह दुःखदायी कार्य करना पड़ा है। 
हम प्रार्थना करके मागे हुए लेखोंमेंसे भी कई लेख नहीं 
छाप सके, यही हमारे लिये बड़ी लजाकी बात है; परन्तु 
आशा है, लेखक महानुभाव हमारी स्थिति देखकर कृपापूर्वक 
क्षमा करेंगे । स्थानाभाव और अन्यान्य कारणोंसे कॉट-छॉट 
भी की गयी है, कई लेख अधूरे ही छपे हैं, कुछका केवल 
अंशमात्र ही छपा है। इन सब अपराधोंके लिये कृपाल 
लेखकोंसे हम पुनः करबद्ध क्षमा-याचना करते हैं । 

इस अङ्के लिये जितने विषय सोचे गये थे, उनमेंसे 
बहुत-से रह गये हैं | इच्छा न रहनेपर भी विषयकी गम्भीरता- 
के कारण किंसी-किसी लेखकी भाषामें कुछ कठिनता भी 
हो गयी है । विविध प्रकारके रंग-विरंगे विचार-सुमनोंसे 
शिवकी पूजा करनेके लिये “शिबाङ्क'में भगवान्‌ श्रीशिवजीके 
सम्बन्धे भिन्न-भिन्न विद्वानोंके भिन्न-भिन्न मताँका सङ्गह 
किया गया है । मतोंकी विभिन्नताके कारण कुछ लेखोमें 
परस्पर भेद दिखलायी देगा, इससे बुरा न मानकर पाठको- 
को अपने ही इष्टदेव एक ही परात्पर भगवानकी विभिन्न 
प्रकारसे की हुई स्तुति समझकर प्रसन्न होना चाहिये। 

“शिवाङ्क'के प्रकाशित सभी मत न तो कल्याण-सम्पादक- 
के हैं ओर न “कल्याण? के ही हैं । अपनी-अपनी रुचिके 
अनुसार सबने शिव-सहिमा गायी है । 

शिय-महिमाको विविध भावोंसे व्यक्त कराना, भगवान्‌ 
शिव, विष्णु आदिके भेदको दूर करनेकी चेष्टा करना, 
झिवपूजाकी प्राचीनता और वेदिकताको सिद्ध करना, शिव- 
तत्त्वके व्याजसे एक ही परमात्मा परमशिव या परमविष्णुका 
गुणगान करना, भगवानके प्रति लोगोंकी शिथिल होती 
हुईं श्रद्धाको पुनः दृढ़ करना और भवदुःखसे दुखी, 
निरुपाय जीवोँको कल्याणका मार्ग दिखाना “शिवाङ्क'के 
प्रकाशनका उद्देश्य था । पता नहीं, इसमें कहॉतक सफलता 
हुई है । 'शिवाङ्क जैसा कुछ हुआ है, आपलोगोंके सामने 
है । इसके अच्छे-ुरेका और  उपयोगी-अनुपयोगीका 
निर्णय आपलोग ही करें । अवश्य ही इस अङ्कका सम्पादन 
करनेमें हमडोगोने, अपनी अयोग्यताका पता होनेपर भी, 


प्छडछ 


& भवं भवानीसहितं नमामि & | 


अनघिकार चेष्टा की है, इसके लिये गुरुजन, महात्मा, सन्त, शिव आपको और हमको सदा अपनी महती कृपाका 


ज्ञानी, भगवत्‌-प्रेमी, तत्वज्ञ और विद्वन कृपया क्षमा करें । 
विज्ञानानन्दघन, सर्वव्यापी, सर्वात्मा, आशुतोष भगवान्‌ 


पात्र बनाये रक्खेँ । 


चिनीत-- सम्पादक 


eC] 


रुद्राष्टक 


अलस अनादि अजञ अविगत गुनातीत, 
निर्मम निरहङ्कार परम आनन्द-कन्द । 
आगम निगमहूँ अगम जाको गुन-ग्राम, 
चरनति वानी, शेष सहस सुखारचिन्द ॥ 
“सूरज? अनन्य शुचि सुखद शरण्य वन्य, 
पद्‌-युग-कञ्ज मन्जु मानस सुनीरा-द्न्द । 
भगत चकोर चित पूरन अमन्द चन्द्‌, 
शङ्कर महेश्वर चन्द्रशेखर चिदानन्द ॥ 


आजति विभूति एति झु शवेरीश तन, 
राजति गिरीश-सुता चाम अंग रूलकी । 
लित ललाट विधु विलसत दर्शनीय, 


कमनीय कान्ति जटाजूट गङ्गजलकी ॥ 
सूरज” त्रिलोचन विमोचन त्रिविध ताप, 


चदन सदन शोभा अम्बुज अमलकी । 
साला उर सरग समेशजूके, 

झलकति रेख कम्बु-कण्ड इलाइलकी ॥ 
निगुंण निराकार निरुपम अनीह अज, 


पावन परम पुञ्ज पूरन प्रकाशके । 
सूरज' पुरातन परेश चन्दनीय विशु, 


सदन मदनके कदन भव-पाशके ॥ 
शित्ति-कण्ड शूली शृष-चाहन वरिष्ट दृष्ट, 

साधन सुलभ जन आश अभिलाशके । 
चट-घट-वासी सुख-रासी करुणायतन, 

अघ-ओधघ-नासी हैं निवासी कैलाशके ॥ 


सकल विभूति देति मलिन ससान-भूति, 
„पन्नग विषम विष सुधा सुख मूल है । 
सूरज! भयावनि अपाचनि कपाल-माल, 

अघ-भीति-दावनि पुनीत गंग तूल है ॥ 
नास वामदेव दिशि दाहिन रहत दीन, 

भाव अनुकूल पे स्वभाव प्रतिकूल है । 
मङ्गल करत वेष नगन अमङ्गलसों, 

हरत त्रिशूछ कर धरत ब्रिझूल है॥ 
आशु वरदानि चर विरद बखानें कौन, 

“सूरज? निकाम होत नाम गुहरायेते । 


ध्यान ही धरत कश्यानको निधान देत, | 
चन्दत अनन्द ज्यों परम पद पायेते ॥ 

कर जुग जोरे जग-सम्पदा जरत आइ 
सत्यु पै विजय होति मंत्र-जप लायेते । 

बेळ तीन पात तीन लोक रिद्धि-सिद्धि देत, 
चारि फल देत चारि चाउर चढायेते ॥ 


शिव शिव कहत दहत दुख-दारिद त्यो, 
भव भव रटत कटत भव-मोह-जाल । 
हर इर करत हरत तन घ्य ताप, 
शम्भु शम्भु गावत भगावत विथा विशाल ॥ 
महादेव भजत भजत कलि-मल-कोश, 
रुद्रहिं उच्चारत प्रचारात कराल काल । 
जपत महेशा होत “सूरज” अद्योष सुख, 
पराक्कर पुकारत सुधारत सुअङ्क-भाछ ॥ 


चेदके स्वरूप परिपूरन परसब्रह्म, 
सुयश अनूप तन कान्ति निशि-कान्तकी। 
आशुतोष अतुल विदारन दुरित दोष, 
शाम्ति-सुख-षुञ्ज प्रभा भव-शोक-श्रान्तकी ॥ 
विशद वरदानी न बखानी विरद जाति, 
दूजे देव दानिनकी कथा उपरान्तकी । 
“सूरज? अनाथ-नाथ दीनानाथ विश्वनाथ, 
अशरन-शरन हरन भीर भ्रान्तकी ॥ 


आरति-हरन भक्त-सङ्कट-दासन शिव, 

सेवत सकल सुख सन्तत जुरत आय । 
जोग करि जो गति न पावत जोगीश मुनि, 

बसत पुरारि पुर आवति तुरत धाय ॥ 
तीन पुर तीनि काल ताप अरि त्रिपुरारि, 

दीन दुख मेटि घाम-घनर्सो भरत जाय । 
लीजिये उबारि भवसागरसों मोहूँ प्रभु, 

पाहि कहि, पाहि कहि 'सूरज' परत पाय ॥ 

खोरठा 


रुद्रा.ट्क मन लाय, जो नर नितप्रति गाइहैँ । 
सङ्कट शोक नसाय, मन-वाब्छित फल पाइहैँ ॥ 
--रामभरोस पाण्डेय 'सूर्य' 


वर्षे ८ 
अंक २ 


भक्त माणिक वाशगर { भाड पद 


त पूणमदः पूणेमिद पूर्णात्पूणंमुदच्यने । 


पूर्णख पूणेमाडय पूजोमेवाअझिग्यते ॥ 


eer Re TR 4 2 च पद २ स्केच का 


आराध्य ये सुमनसा पुरुषाः स्रियो वा कल्याणकल्पतरुपुक्तिफलान्युपेयुः । 
सूलं भजध्यमनिशं परमन्तमोशं ब्रह्मस्वरूपमुमया सह विद्ययेव || 
; | संख्या २ 


गोरखपुर, भाद्रपद १९९० सितम्बर १९३३ पूर्ण संख्या ८६ 


वेदान्तेष यमाहुरेकपुरुषं व्याप्य स्थितं रोदसी 


यस्मिच्ीश्वर इत्यनन्यावैषयः शब्दो यथाथ।क्षरः | | 
अन्तर्यश्च मुमुखुमिर्नियमितप्राणादिमिर्मुग्यते ..* | 
1 | स स्थाणुः स्थरभाक्तियो गसुलभो निःश्रेयलायास्तु व: ॥ ` | 


कामना 


म्यान 


स्फुरत्स्फारज्योत्स्नाथधवलिततले कापि पुलिने 
सुखासीनाः शान्तध्वनिपु रजनीषु द्यसरितः 
भवाभोगोड्िञ्चाः शिव शिव चिवेत्यार्तचचसा 
कदा 


स्यामा5५नन्दोद्रमबहुलवाष्पाथ्लुतदराः । 


वितीणें सर्वस्वे तरुणकरुणापूर्ण हृद्याः 
स्मरन्तः संसारे विशुणपरिणामा विश्रिगतीः । 
व्यं पुण्यारण्ये 


स्त्रियामां 


परिणतशरचन्द्रकिरणै- 
नेष्यामो हरचरणनित्तैकशरणाः ॥ 
स्मात्वा गाळे: परयोभिः शुक्तिकुखुमफले- 
रचयित्वा विभा त्वां 
ध्येये ध्यानं नियोज्य क्षितिथरकुहर- 
ग्रावपयङ्कम्‌ले | 
गुरुवचनरत- 


स्त्वत्यसादात्स्मरारे 
ड*खान्माक्ष्ये कदाएह तव चरणरता 


'व्यानमागकनिप्ठः ॥ 


आत्मारामोऽफळाशी 


अहो वा हारे चा बलवति रिपो घा सुहृदि चा 
मणो वा छोष्ठे वा कुसुमशयने चा डपदि वा 
तृणे वा स्त्रेणे चा मम समझो यान्तु दिवसः 
खदा पुण्येऽरण्ये शिव शिव शिवेति प्रळपतः 


| 


रे कन्दप करं कदर्थयसि कि कोदण्डटङ्कारितै 


रेरे कोकिळ ! कोमलैः कलर वे: कि त्वं बृथा जल्पसि । 
सुग्धे ख्निग्धविदग्धसुग्धमधुरेलोलैः कराक्ैरळं 


जो केळती हुई स्निग्ध चाँदनीसे अत्यन्त उज्ज्वल हो 
रहा है, ऐसे गङ्गाजीके किसी सुन्दर तटपर सुन्वपूर्यक बैठे 
हुए नीरव रजनीमें विश्व-प्रपञ्से व्याकुल हो कव हम 
वाणीसे 'शिव-शिव” उच्चारणकर अपनी आँखाको 
आनन्दोद्रेकसे बहते हुए विपुळ ऑसु ओम डुबो लेंगे ! 


सर्वस्व त्याग ( बॉट ) देनेपर अत्यन्त करुणाभरे हृदय 
मे संसारके अन्दर प्रतिकृठ परिणामोंको देनेवाली दैवगति. 
का स्मरण करते हुए, शाङ्करजीके चरणोंको ही एकमात्र 
चित्तका आधार मानकर क्या हम किसी पवित्र वनमें 
आरत्काळीन चन्द्रमाकी प्रतिदिन क्षीण होनेवाळी किरणोंफे 
साथ रात विता सकेंगे १ 


टे भगवन शिव ! में कब गङ्गांजळमे स्वानकर पवित 
क्ठ-पालौँसे आपकी पूजा करता हुआ पर्वतकी गुफामे 
शिळाग्वण्डके आसनपर वैटकर ध्येय ब्रह्ममें ध्यान छगाऊंगा 
और फलकी कामनाओंको छोड़ अपने आपमें सन्तृष्ट रहकर 
गुरुक उपदेशोंम तत्पर हो आपकी कृपासे एकमात्र ध्यानः 
मार्गमे आख्या रखकर आपके ही चरणोंमे छीन हो कब 
[सारिक दुःम्वोसे छुटकारा पा सकुँगा ? 


सर्प अथवा मालामे, बलवान शत्रु या मित्रमे, मणि 
अथवा मिठ्टीक ढेलेमे, फूर्लोकी दाव्या या पत्थरमे आर 
तृण अथवा तरुणीम समान भाव रखते हुए मेरे दिन किमी 


पुनीत काननमें शिव ! शिव ! ! शिव ! ¦! रटते हुए वीतें! 


अरे कामदेव ! धनुपकी रङ्कारोसे अपन हाथको तू 
क्यों कष्ट दे रहा हैं ? अरी कोवळ ! तू भी अपने मृदु 
कटठनादोंसे क्या व्यर्थ कोलाहल मचा रही दे हे मालीमाठी 


रमणी ! तुम्हारे इन स्नहयुक्त; चतुर, 


मोहन ए मधुर चञ्चल 


चेतइचुस्वितचन्द्रचूडचरणध्यानारत॑ वतत ॥ काक्षीसे मी अव कुछ नहीं हो सकता ! मेरे चिन्न तो 
श्रीचन्धदोखरकै चरणोंका ध्यानरूपी अमृत पान कर लिया है। 
“-भवेहरि: 


=r अन्या 


> लाय 


रसोरानाच 


3-मश्शिकार 

३. सहरसा 
gS 

४ र 


फेदारनाण 


६ सीसरङ्कर 
"७ विश्वनाथ 


८ त्यस्नभेभ्यर 


पोत्र 


अक प्रधान शिवपीद 


परर झुश्मेश्वर अप्क इलीरा (देवशिरिं)-विक्ाम 


1100. 


दादरा ज्योतिलिङ्जि 


'लिरूनग्णमल्ले(अरुमस्चलम्) 
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द्वादश ज्योतिर्लिङ्ग 


[ 'द्वादश ज्योतिर्लिङ्ग? विषयपर हमारे पास आठ लेख आये हैं जिनमेंसे पं० श्रीदयाशङ्करजी दुबे एम० ए०, एल॑- 
एक० बी० (प्रो० प्रयाग विइवविद्यालय & ), श्रीपन्नालालसिंहजी ( नेहालिग्रा स्टेट), श्रीभगवती- 
प्रसादर्सिहजी एम० ए०, डिप्टी कलेक्टर, फतेहगढ़ ( यू० पी० ), श्रीगौरीशङ्करजी गनेडीवाला (छपरा) तथा 
पं० श्रीरामचन्द्रजी शर्मा ( उदयपुर, मेवाड़ )-इन पाँच सजनोंके लेख तो बहुत ही सुन्दर हैं। प्रत्येक लेखमें कुछ-न-कुछ 
अपनी विशेषता हे । खेद है, स्थानाभाबके कारण इन सभी लेखोंको ज्यो-का-त्यो अलग-अलग प्रकाशित करनेमें हम 
असमर्थ हैं, इसलिये थोडा-सा अधिक परिश्रम करके उन सभी विशेषताओंको क्रमबद्धतापूर्वंक, पुनरा यृत्ति-दोषको 
यथासम्भव बचाते हुए, एक ही जगह संग्रथित किया जा रहा है । इस पद्धतिसे किसी लेखक महाशयके साथ अन्याय 
भी नहीं होता और पाठकोंक्रो भी संक्षेपर्मे सारा मसाछा एक जगहपर मिल जाता हे । इसमें जो कुछ है सब उपयुक्त 


लेखकोंकी ही कृति है ।--सम्पादक ] 
शिवपुराणमें आया है कि भूतभावन भगवान्‌ शङ्कर 
प्राणियोंके कल्याणार्थ तीर्थ-तीर्थमें लिङ्गरूपसे वास करते 
हें । जिस-जिस पुण्य-स्थानमें भक्तजनोंने. उनकी अर्चना 
की, उसी-उसी स्थानमें वे आविर्भूत हुए और ज्योति- 
लिङ्गके रूपमै सदाके लिये अवस्थित हो गये । यों तो 
ये शियलिज्ञ असंख्य हैं, फिर भी इनमें द्वादश ज्योतिलिङ्ग 
सर्प्रधान हैं । शिवपुराणके अनुसार ये निम्नलिखित हैँ-- 
सोराष्ट्रे सोमनाथञ्च श्रीदोळे मल्लिकाजु नम । 
उज्जयिन्यां महाकारमोक्कारं परमेश्वरम्‌ ॥ 
केदारं हिमवस्पृष्ठे डाकिन्यां भीमशङ्करम्‌। 
वाराणस्याञ्च विइवेशं ्यम्त्रकं गौतमीतटे ॥ 
वैद्यनाथं चिताभूमौ नागेशं दारुकावने । 
सेतुबन्धे च रामेशं घुइमेशञ्च शिवालये ॥ 
द्वादशैतानि नामानि प्रातरुस्थाय यः पठेत्‌ । 
सप्तजन्मकृतं पापं स्मरणेन विनञ्यति॥ 
यं य॑ कासमपेक्ष्येव पठिष्यन्ति नरोत्तमाः । 
तस्य तस्य फलप्राप्िभविष्यति न संशयः ॥ 


एतेषां दर्शनादेव पातकं नैव तिष्ठति। 
कमेक्षयो भवेत्तस्य यस्य तुष्टो महेश्वरः ॥ 
(शि० पु० श्ञा० सं० अ० ३८ ) 


अर्थात्‌ (१) सोराष्ट्र-प्रदेश  ( काठियावाड़) में 
श्रीसोमनाथ$ (२) श्रीशेलपर श्रीमछिकाजुन, (३) 
उज्जयिनी ( उजैन ) में श्रीमहाकाल) (४) श्री ओंकारेश्वर 
अथवा अमरेश्वर, ( ५ ) हिमाच्छादित केदारखण्डमें श्री- 
केदारनाथ, ( ६ ) डाकिनी नामक स्थानमै श्रीमीमशङ्कर, 
(७ ) वाराणसी ( काशी ) में श्रीविश्वनाथ, (८ ) गौतमी 
( गोदावरी ) तटपर श्रीत्र्यम्त्रकेश्वर, (९) चिताभूमिमें 
श्रीवैद्यनाथ, (१०) दारुकावनमें श्रीनागेश्वर, (११) 
सेतुबन्धपर श्रीरामेश्वर और (१२) घुश्मेश्वर--ये द्वादश 
ज्योतिलिङ्ग हैं, जिनका बड़ा माहात्म्य है । जो कोई नित्य 
प्रातःकाल उठकर इन नामोंका पाठ करता हे, उसके सात 
जन्मतकके पाप क्षय हो जाते हें । जिस कामनाको लेकर 
वह पुरुषश्रेष्ठ पाठ करता है उसकी वह कामना फलीभूत 
होती है, इसमें कोई संशय नहीं। इनके दशंनमात्रसे 


* धर्मग्रन्थावली दारागंज, प्रयागने पं ० श्रीदयाशक्रूरजी दुवेके सम्पादकत्वमै धार्मिक पुस्तकोंके निकालनेका एक सुन्दर नवीन 


आयोजन किया है, जिसमें अनेक मालाओंके रूपमें शान, वैराग्य, सदाचार और धर्मभावको वढानेवाली, जीवनको उन्नत और 
शान्तिमय बनानेवाली सचित्र, सस्ती पुस्तकें प्रकाशित की जा रही हैं। ये पुस्तकें प्रत्येक ख्ी-पुरुपके लिये अत्यन्त उपयोगी हैं। अभी तीर्थ- 
मालाकी १०, भक्तचरितमालाकी ३ और अवतारमालाकी ३ नीचे लिखों पुस्तकें प्रकाशित हुई हैं जो बहुत ही सरस, सरल और भगवानके 
प्रति हृदयमें श्रद्धा-भक्ति उत्पन्न करनेवाली हे--भगवान्‌ रामचन्द्र, कृष्णचन्द्र, बुद्ध, भक्त मोरा, धुव, प्रहाद, प्रयाग, काशी, 
मथुरा, हरिद्वार, अयोध्या, चित्रकूट, बदरीनाथ, केदारनाथ, उज्जैन, ओंकारेश्वर । तीर्थमालाकी सचित्र पुस्तकें तो प्रत्येक 
तीर्थयात्रीके लिये पथप्रदर्शक हैं, जो प्रत्येक यात्रीको अपने पास रखनी आवश्यक है । ऐसी बहुत-सी पुस्तकें और प्रकाशित 
होनेवाली है तथा भविष्यमै होती रहेंगी । हिन्दूमात्रको इन पुस्तकोंको मँगाना और पढ़ना चाहिये । विशेष विवरण 
जाननेके लिये ऊपर लिखे पतेपर पत्र-व्यवहार करना चाहिये। ~ सम्पादक 


५४८ # कल्याण # 


पापोंका नाश हो जाता है । जिसपर भगवान्‌ शङ्कर प्रसन्न 
होते हैं, उसके पाप क्षय हुए विना नहीं रहते । 


यह शिवपुराणका वर्णन है। अकेले शिवपुराणमें ही 
नहीं, रामायण, महाभारत तथा अन्य अनेक प्राचीन 
घर्मे-ग्रन्थौमे भी ज्योतिर्लिङ्ग-सम्बन्धी वर्णन भरा पड़ा है। 
स्कन्दपुराणान्तर्गत काशीखण्ड, सेतुबन्धछण्ड, रेखाखण्ड, 
अवन्तीखण्ड और केदारखण्डमे काशी, रामेश्वर, महाकाल 
एवं केदारनाथ तीर्थका विस्तृत वर्णन है । अस्तु, अब इस 
विषयका अधिक बिस्तार न करके इन द्वादश ज्योतिर्लिज्ञों- 
का संक्षिप्त परिचय देनेकी चेष्टा की. जाती है । 


( १) श्रीसोमनाथ 


श्रीसोमनाथ महाराज काठियावाड़-प्रदेशान्तर्गत श्री- 
प्रभासक्षेत्रमै विराजमान हैं, जहाँ लीलापुरुषोत्तम भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्रने यदुबंशका संहार कराकर जरा नामक व्याघके 
बाणसे अपना पाद-पद्म-वेधन कराकर अपनी नरलीला संवरण 
की थी। इस पुण्य प्रभासक्षेत्रसहित श्रीसोमनाथका पौराणिक 
परिचय संक्षेप यह है कि दक्षप्रजापतिने अपनी सत्ताईसों 
कन्याओंका विवाह चन्द्रदेवके साथ किया था परन्तु चन्द्रमाका 
अनुराग उनमेंसे एकमात्र रोहिणीके प्रति था। इस कारण अन्य 
छब्बीस दक्षकन्याओंको बड़ा कष्ट रहता था । उनके 
शिकायत करनेपर दक्षराजने चन्द्रमाको बहुत समझाया- 
इाया, पर उसपर कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा । आखिर 
दक्षने उसे यह शाप दे दिया कि “जा, तू क्षयी हो जा; फलतः 
चन्द्रमा क्षयअस्त हो गया। सुधाकरका सुधावर्षण-कार्य 
रुक गया । चराचरमें त्राहि-त्राहिकी पुकार होने छगी। 
चन्द्रमाके प्रार्थनानुसार इन्द्र आदि देवता तथा 
आदि क्रषि-मुनि कोई उपाय न देख पितामह 
सेवामै उपस्थित हुए । ब्रह्मदेवने यह आदेश 
चन्द्रमा देवादिके साथ प्रभासतीर्थमें मृत्युञ्जय भगवानकी 
आराधना करे, उनके प्रसन्न होनेसे अवश्य ही रोगमुक्ति हो 
सकती है । पितामहकी आज्ञाको सिर-माथे रख, चन्द्रमाने 
जत अ ना ना 
का या । मृत्युञ्जय-मन 

पूजा और जप होने लगा । छः न तान मी हा 
किया । दस करोड़ मन्त्र-जप कर डाला; फलतः आशुतोष 
सन्तुष्ट हुए. । प्रकट होकर, वरदान दे मृत्युञ्जय भगवानने 
मृततुस्य भन्द्रमाको अमरत्य प्रदान किया | कहा कि 


वशिष्ठ 
ब्रह्माकी 
किया कि 


[ माग ८ 


सोच मत करो | कृष्णपक्षमे प्रतिदिन तुम्हारी एक-एक 
कला क्षीण होंगी; पर साथ ही झुक्लपक्षम उसी क्रमसे 
तुम्हारी एक-एक कला बढ्‌ जाया करेगी और इसप्रकार 
प्रत्येक पूर्णिमाको तुम पूर्णचन्द्र हो जाया करोगे । इस 
प्रकार कछाहीन कलाघर पुनः कलायुक्त हो गये और 
सारे संसारम सुधाकरकी सुधाकिरणोंसे प्राणसञ्चार होने लगा । 
पीछे चन्द्रादिकी प्रार्थना स्वीकारकर भवानीसहित 
भगवान्‌ शंकर, भक्तोंके उद्धाराथ, ज्योतिलिंङ्गके रूपमें सदाके 
लिये इस क्षेत्रम वास करने लगे । महाभारत, श्रीमद्भागवत 
और स्कन्दपुराण आदि पुण्यम्रन्थोमे इस प्रभासक्षेत्रकी 
बड़ी महिमा गायी गयी है । कहा है कि पावन प्रभासमें 
प्रवाहित पूतसलिला सरखतीके संगमक दर्शन एवं सागर- 
संगीत अर्थात्‌ समुद्रकी हिलोळध्वनिके श्रयणमात्रसे पापपुञ्ज 
उसीप्रकार पलायन कर जाते हें जिसप्रकार वनराज सिंहको 
देखते ही मृगससुदाय । 

प्राचीन सोमनाथ-मन्दिर, जिसे ई० स० १०२४ में 
महमूद गजनवीने भ्रष्ट किया था, आज समुद्रके तटपर 
भम्मावशेषके रूपमै विद्यमान है। कहते हैं कि जब शिवलिङ्ग 
नहीं टूटा तब उसके वगलमे भीषण अम्नि जलायी गयी। 
मन्दिरमै नीछममणिके ५६ खम्भे थे और उनमें अमूल्य 
हीरे-मोती और अन्यान्य रल जड़े हुए थे । बहुत-से तोड़- 
कर लूट लिये गये । महमूदकें वाद राजा भीमदेवने 
पुनः प्रतिष्ठा कराकर मन्दिरको पवित्र किया और सिद्धराज 
जयसिंहने (ई० स० १०९३ । ११४२) भी मन्दिरः 
की पुनः प्रतिष्ठामें बडी सहायता दी । ई० स० ११६८ में 
विजयेश्वर कुमारपाळने प्रसिद्ध जैनाचार्य हेमचन्द्र सूरिके 
साथ सोमनाथकी यात्रा करके मन्दिरका सुधार किया । 
सौराष्ट्रपति राजा खंगारने भी मन्दिरकी श्रीवृद्धिमें सहायता 
की । परन्तु सुसस्मानोंके अत्याचार इसके बाद भी बन्द 
नहीं हुए । ई० स० १२९७ में अलाउद्दीन खिलजीने पुनः 
सोमनाथका ध्वंस किया और उसके सेनापति नसरतखॉने 
उसे लूटा । ई० स० १३९५ में युजरातका सुल्तान 
मुजफ्फरशाह मन्दिर-ध्यंसके कार्यमे लगा और ई० स० 
१४१३ भै सुल्तान अहमदशाहने अपने पितामहका अनुकरण 
कर पुनः सोमनाथका ध्यंस किया । आज उस मन्दिरमें शिव- 
लिंग नहीं है | इमारतकी कुछ चीजें टूटी-फूटी हैं, पर इस 
भग्नांशको ही देखकर स्थापत्य-कलाके जानकारीको आश्चर्य- 
चकित रह जाना पड़ता है । 


कल्याण 


श्रीसछिकार्जुन शिवलिङ्ग 


इस स्थानको जानेके दो मार्ग हैं---एक रेलका और दूसरा 
जहाजका । रेलके रास्ते जाना हो तो बी० बी० एण्ड सी० 
आई ० रेलवेके अहमदाबाद स्टेशनपर ( जो गुजरात-प्रान्तका 
एक प्रसिद्ध एवं प्रधान नगर है) बम्बईसे आनेवाली गाड़ीपर 
सवार होकर वीरमगाँव जाना चाहिये । यीरमगाँव काठियावाड़ 
प्रदेशका द्वारस्वरूप है। वहॉसे सोमनाथ जानेके लिये गाड़ी 
बदलनी पड़ती है| वीरमगावसे गायकवाड़की रेल आरम्भ होती 
है जो वढवाणतक जाती दै और वढवाणसे काठियावाड़-स्टेट- 
रेलवे शुरू होती है । किन्तु सोमनाथ जानेवालोंको वढयाण- 
पर गाड़ी वदलनेकी आवस्यकता नहीं होती । वीरमगाँवसे 
वढवाण होती हुई राजकोटतक सीधी गाड़ियाँ जाती हैं । 
राजकोटमें गाड़ी बदलकर जेतलसर जङ्कशनको जानेवाली 
गाड़ीपर सवार होकर उक्त जङ्कशानपर उतर पड़ना 
चाहिये । जेतळसरसे जूनागढ़-स्टेट-रेलवेकी गाड़ी सीधी वेरावल 
बन्दरतक जाती है और वेरावळ स्टेशनसे प्रभास ( जिसका 
पूरा नाम प्रभास-पाटण है) २-३ मील दूर “प्राची? को 
जानेवाली सड़कपर अवस्थित है । सवारीके लिये घोड़ोंकी 
ट्राम तथा ताँगा-गाड़ीका एवं ठहरनेके लिये धर्मशालाका 
प्रबन्ध है । 

जहाजके मार्गसे जानेके लिये बम्बईके प्रिन्सेज डॉक 
( Princes Dock ) से वेरावल, पोरवन्दर, द्वारका 
एवं उखा बन्दर होते हुए कराची जानेवाले जहाजपर ( जो 
सप्ताहमें तीन दिन छूटता है) सवार होना चाहिये । 
जहाजपर जानेवालोंको रेलकी अपेक्षा किराया बहुत कम 
देना पड़ता है, किन्तु उतरने-चढ़नेमें कष्ट अधिक होता है 
और जिन लोगोंको समुद्र-यात्राका अभ्यास नहीं है, उन्हे 
वमन आदिकी तकलीफ भी हो सकती है। 

इस समय सोमनाथके नामसे संबत्‌ १८३१ में 
महाराणी अहल्यावाईका बनवाया हुआ एक अर्वाचीन 
मन्दिर है जो गायकवाड़-राज्यके प्रवन्थमे है और समुद्र- 
तड़से थोड़ी-सी दूरपर वना है । सोमनाथका ज्योतिर्लिंग 
गर्भगहके नीचे एक गुफामे २२ सीढ़ियाँ नीचे उतरकर 
है और वहाँ बरावर दीपक जलता रहता है। 


~ 0) 
(२ ) त्रीमल्लिकाजुन 
मद्रास-प्रान्तके कृष्णा जिलेमै तथा कृष्णा नदीके 
तटपर श्रीदोळपर्यंत है, जिसे दक्षिणका कैलास कहते हैं । 
महाभारत तथा शिवपुराण और पद्मपुराण आदि धर्मगन्थोमै 


ॐ द्वादश ज्योतिलिङ्ग & 


इसका वर्णन मिलता है । महाभारतमें लिखा है कि 
श्रीशीलपर जाकर भीशिवका पूजन करनेसे अदवमेधयज्ञका 
फल मिळता है । यही नहीं, अन्थोमें तो इसकी महिमा यहाँ 
तक बतलायी गयी है कि श्रीशेलरिखरके दर्शनमात्रसे सब 
कष्ट दूरसे ही भाग जाते हैं. और अनन्त सुखकी प्राति होकर 
आवागमनके चक्रसे मुक्ति मिल जाती है । 


श्रीदीलशिखरं दृष्टा «००«०««««९५«७ 
०० र्‌ ७००० ००७० ००० ०० ० "पुनजेन्म न विद्यते | 
दुःखं हि दूरतो याति शुभमास्यन्तिकं लभेत्‌ । 
जननीगर्भसम्भूतं कष्टं नाभोति वै पुनः॥ 


इस स्थानके सम्बन्धमें एक यह पौराणिक इतिहास 
है कि शंकरसुवन श्रीगणेश और श्रीस्वामिकार्तिकेय--दोनों 
भाई विवाहे लिये लड़ने लगे । एक चाहते थे 
कि मेरा पहले विवाह हो और दूसरे चाहते थे कि मेरा। 
आखिर भवानी-शंकरने यह फेसला किया कि जो कोई 
पहले प्रथिवी-परिक्रमा कर डालेगा, उसीका वियाह पहले 
होगा । सुनते ही स्वामिकातिकेय तो दौड़ पड़े; श्रीगणेशजी 
ठहरे स्थूलकाय, वे कैसे दोड़ते ! पर कोई हज नहीं, 
शरीरसे स्थूल थे तो क्या, बुद्धिसे तो स्थूल नहीं थे । झट 
एक तदवीर हू ढ़ निकाली । आपने माता पार्वती और 
पिता महेश्वरकों आसनपर बेठा उन्हींकी सात बार परिक्रमा 
कर डाली और पूजन किया और इसप्रकार 
पित्रोश्च पूजनं कृत्वा प्रक्रान्त च करोति यः। 
तस्य वै एथिवीजन्यं फलं भवति निश्चितम्‌ ॥ 
(२० सं० खं० ४ अ० १९) 


००१००१्‌० | 


--के अनुसार प्रथिवी-प्रदक्षिणाके फलको पानेके अधिकारी 
बन गये । इधर जबतक स्वामिकातिकेय परिक्रमा करके 
वापस आये तबतक बुद्धिविनायक श्रीगणेशजीका विश्वरूप 
प्रजापतिकी सिद्धि और बुद्धि नामवाली दो कन्याओंके 
साथ विवाह भी हो चुका था । विवाह ही नहीं, बल्कि 
सिद्धिके गर्भसे 'क्षेम' और बुद्धिसे 'लाभ!--ये दो पुत्ररत्न 
भी उत्पन्न होकर उनकी गोदमें खेलने लगे थे । स्वाभाविक 
ही मंगलकामनासे इधर-की-उधर लगानेमें कुशल देवर्षि 
नारद महाराजसे यह संवाद पाकर स्वामिकात्तिकेय जल 
उठे और माता-पिताके पैर छूनेका दस्तूर करके, रूठकर, 
क्रौञ्च-पर्वतपर चले गये । माता-पिताने नांरदको भेजकर 
उन्हें वापस बुलाया, पर वे नारदके मनाये न माने । 


५५२ 


आखिर, माताका हृदय व्याकुल हो उठा और जगदम्बा 
पार्वेती श्रीशिवजीको लेकर क्रोञ्च-पर्यतपर पहुंची, किन्तु ये 
उनके आनेकी खबर पाते ही वहाँसे भी भाग खड़े हुए 
और तीन योजन दूर जाकर डेरा डाला । कहते हैं, क्रौञ्च- 
पर्वतपर पहुँचकर श्रीशंकरजी ज्योतिर्लिङ्गके रूपमें प्रकट हुए 
और तवसे श्रीमल्लिकाजुन ज्योतिलिंगके नामसे प्रख्यात हॅ | 
एक दूसरी कथा यह भी कही जाती है कि किसी समय 

इस पर्वेतके निकट चन्द्रगुप्त नामक राजाकी राजधानी थी । 
उसकी कन्या किसी विश्ेष्र विपत्तिसे बचनेके लिये अपने 
पिताके महलसे भाग निकली और उसने पर्वतराजकी शरण 
ली । वह वहीं ग्वालोंके साथ कन्दमूल और दूधसे अपना 
जीवन-निर्वाह करने लगी । उसके पास एक सुन्दर इयामा 
गौ थी । कहते हैं, कोई चुपचाप उस गायका दूध दुद लेता 
था । एक दिन संयोगसे चोरको दूध दुहते उसने देख लिया 
और क्रोधमें भर उसे मारने दौडी; पर गौके निकट पट चनेपर 
उसे शिवलिंगके अतिरिक्त और कोई न मिला । पीछे राज- 
ङुमारीने उक्त शिवलिंगपर एक सुन्दर मन्दिर बनवा दिया। 
यही शिवलिंग आजकल मछ्छिकाजुँनके नामसे प्रसिद्ध दै | 
मन्दिरकी बनावट तथा सुन्दरतासे पुरातत्त्ववेत्ता अनुमान 
करते हैं कि इसको बने हुए कम-से-कम डेढू-दो हजार 
वर्ष हुए होंगे। कहते हैं, इस पवित्र स्थानपर बड़े-बड़े राजा- 
महाराजातक सदासे आते रहे हैं । अबसे चार सौ वर्ष पूर्व 
श्रीविजयानगरम्‌ राज्यके अधीश्वर महाराज कृष्णराय यहाँ 
पधारे थे और स्वणेशिखरसहित एक सुन्दर मण्डप बनवा 


गये थे । उनके डेढ़ सो वर्ष वाद, कहते हैं, हिन्दूराज्यके 
उद्धारक श्रीशिवाजी महाराज भी पधारे थे और एक धर्म- 


कस हि गये थे । इस स्थानपर अनेक शिवलिंग मिला 
हा ८ । शिवरात्रिके अवसरपर यहाँ बड़ा भारी मेळा लगता 
। एक गॉव-सा बस जाता दै | मन्दिरके निकट जगदस्वाका 


भी एक अलग स्थान है । श्रीपाः प्त गीको र्र 
2. ने ६ । श्रीपावतीको यहाँ “भ्रमराम्बा? 
कहते हैं | द “भ्रम 


दस स्थानको जानेके लिने यदि कलकत्तेसे जाना हो 
तो बंगाल-नागपुर-रेलवेसे प्रस्थान करके वाल्टेयर प चे और 
वहॉसे मद्रास और दक्षिण मराठा रेलवेके द्वारा लबाडा जाय। 
इसप्रकार वाल्टेवरसे १३८ मीलकी यात्रा करनेंके बाद बहाँसे 
गुण्टकल जानेवाली छोटी लाइन पकड़कर फिर १८८ मील चलः 
कर नन्दचाळ स्टेशनपर उतर पढ़े और बहाँसे मोटरमें बैठकर 


२८ मील दूर आत्माकूर ग्राम जाय | वहाँसे बैलगाड़ीपर बैठकर 


ॐ कल्याण & 


[ भाग ८ 


नागाहुटी खानपर जा पहुँचे, जो आत्माकूरसे बारह मील 
है और वहॉपर महादेव और वीरभद्र स्वामीके तथा कई 
पवित्र झरनोंके दर्शन करे । यहाँसे मलिकार्जुनका स्थान 
इकतीस मील दूर है । मार्ग दुर्गम पहाड़ी है, किन्तु साथ 
ही मनोरम भी दै और ळूट-पाटका डर रहता है। बीच- 
बीचमें विश्राम-स्थान मी बने हुए हें । रास्तेमें पानी कम 
मिलता है, इसलिये यात्रियोंको चाहिये कि आत्माकूरसे अपने 
साथ कुछ मीठा पानी ले छें। मलिकार्जुनसे नीचे पाँच 
मीळकी उतराई समाप्त करनेपर कृष्णा नदीके खानका भी 
आनन्द मिलता है। कृष्णा यहाँ पातालगङ्गाके नामसे 
प्रसिद्ध है और उसमें खान करनेका शास्त्रोंमि बड़ा माहात्म्य 
है । मेलेके दिनोंमें रास्तेमें पुलिस इत्यादिका प्रबन्ध भी 
रहता है । दैदरावादराज्यके निवासी निजाम-स्टेट-रेलवेके 
कुरनूछ स्टेशनसे भी आत्माकूर जा सकते हैं | 


(३) श्रीमहाकालेश्वर# 

श्रीमहाकालेश्वर-ज्योतिर्लिंग मालव-प्रदेशान्तर्गत, क्षिप्रा 
नदीके तठपर उजयिनी (उजेन ) नगरीमें है । यह उजयिनी, 
जिसका एक नाम अवन्तिकापुरी भी है, भारतकी सुप्रसिद्ध 
सप्तपुरियोंके अन्तर्गत है। स्कन्दपुराणके अवन्ति-खण्डमें 
इस नगरीके सम्बन्धमें विशद वर्णन दै । महाभारत एवं 
शिवपुराणमें भी इसकी महिमा गायी गयी है। लिखा है कि- 
क्षिप्रा नदीमें जान करके त्राहाणभोजन करानेसे समस्त 
पापोंका- नाश हो जाता है, दरिद्रकी दरिद्रता जाती 
रहती है आदि | यहाँ महाराज विक्रमादित्यका चौत्रीस 
खम्मोंका दरबार-मण्डप; मंगल-गहका जन्मस्थान मंगलेइवर, 
भर्तृहरिकी गुफा और सान्दीपनि ऋषिका आश्रम है,जहाँ भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण और श्रीवळरामजीने विद्याभ्यास किया बतलाते 
हैँ । यहाँ परमप्रतापी राजा विक्रमादित्यकी राजधानी थी, 
जिसके दरवारमें महाकवि कालिदास प्रभृति नवरत्न थे। 
यह स्थान ग्वालियर राज्यमें हैं ओर यहाँ बारह वर्ष पीछे 
सिंहराशिके बृहस्पति आनेपर कुम्भका मेला होता है । गत 
वेशाख मासमें ही यहाँपर कुम्भका मेला हुआ था । 

इन महाकालेश्वरकी लिङ्गस्थापनाके सम्त्रन्धमें यह इतिहास 
है कि एक समय उजेन नगरीमें “चन्द्रसेन? नामक एक राजा 
राज्य करता था । वह भगवान्‌ शङ्करका बड़ा भक्त था। 


# मह्दकालेइवरका एक अति प्राचीन मन्दिर उदयपुर 
( मेवाड़ ) में भी दै । 
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® द्वादश ज्योतिर्लिङ्ग # 


एक दिन जब वह शिवार्चनमें तन्मय हो रहा था, श्रीकर 
नामक एक पाँच वर्षका गोप-बालक अपनी माताके साथ 
यहाँ आ निकला । शिव-पूजनको देखकर उसे बड़ा कौतूइल 
हुआ और ऐसा ही खयं भी करनेके लिये वह उत्कण्ठित 
हो उठा । घर लोटते समय रास्तेसे एक पत्थरका ठुकड़ा उसने 
उठा लिया और घर आकर उसी को शिवरूपमें स्थापितकर 
पुष्प-चन्दनादिसे परम श्रद्धापूर्वक पूजा करने लगा और 
ध्यानमग्न हो गया । बहुत देर हों गयी। माता भोजनके 
लिये बुलाने आयी; पर टेरते-टेरते थक गयी, उसकी समाधि 
नहीं ट्रटी । आखिर झल्लाकर उसने पत्थरका टुकड़ा वहॉसे 
उठाकर दूर फेंक दिया और लड़केको जबरदस्ती घरको लाने 
लगी । पर उसकी जबरदस्ती चली नहीं । सरलचित्त भक्त- 
बालकने विलाप करते हुए शम्भुको पुकारना शुरू किया । 
हृताश होकर माता घर चली गयी; पर बञ्चेका विलाप फिर 
भी जारी रहा । क्रन्दन करते-करते उसै मूच्छो हो गयी । 
आखिर, भोलानाथ प्रसन्न हो गये और ज्यो ही वह होशर्मे 
आकर नेत्रपट खोलता है तो देखता क्या है कि सामने एक 
अति विशाल सर्णपरयुक्त रत्नजटित मन्दिर खड़ा हुआ है 
और उसके अन्दर एक अति प्रकाशयुक्त ज्योतिलिज्ञ 
देदीप्यमान हो रहा है। बच्चा आश्चरयंसागरमें डूब गया। 
और फिर भगवान्‌ शिवकी स्तुति करने लगा ! पीछे जब 
माताने यह दृश्य देखा तो आनन्दोलाससे अपने लालको 
उठाकर गलेसे लगा लिया । उधर राजा चन्द्रसेनको जब इस 
अद्भुत घटनाका संवाद मिला तो बह भी वहाँ दौड़ा आया 
और बात सच पाकर बच्चेका प्यार एयं सराहना करने 
लगा । इतनेमें अज्ञनिसुवन भीहनुमानजी वहाँ प्रकट हो 
गये और उपस्थित जनोंसे कहने लगे-- 


“हे मनुष्यो ! संसारमै शीघ्र कल्याण करनेवाला भगवान्‌ 
शिवको छोड़कर और कोई नहीं है | तुमलोग इस गोप- 
बालकको प्रत्यक्ष देख रहे हो कि इसने कौन-सी तपस्या 
की है। जो फल ऋपि-मुनि सहस्तों वर्षकी कठिन तपस्यासे 
भी नहीं पाते वह इस बालकने अनायास ही प्राप्त कर 
लिया । यद्द आछ॒तोप्र भगवानकी दथाका ही फळ है। 
इसलिये ठमलोग भी इनके दर्शनसे कृतार्थ होओ और यह 
स्मरण रक्खो कि इस बालककी आठवीं पीढीमै महायद्खी 
नन्द गोपका जन्म दोगा, जिनके यहाँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
पुत्ररूपसे अनेक प्रकारकी अद्भुत लीलाएँ करेंगे !' 


इतना कहकर महावीर हनुमानजी अन्तर्धौन हो गये 
और इन महाकाल भगवानकी अर्चना करते-करते अन्तर्मे 
श्रीकर गोप और राजा चन्द्रसेन सपरिवार शिवधामको 
चले गये । 

एक दूसरा इतिहास यह भी है कि किसी समय इस 
अवन्तिकापुरीमें एक अग्निहोत्री, वेदपाठी ब्राह्मण रहता था 
जो अपने देवप्रिय, प्रियमेधा, सुकृत और सुब्रत नामके 
चार पुत्रोके साथ अपनी दिवभक्ति तथा धर्मेनिष्ठाकी पताका 
फहरा रहा था । उसकी कीर्ति सुनकर, ब्रह्माजीसे वरप्राप्त 
एक महामदान्ध दूषण नामक असुर, जो रत्नमाल पर्वतपर 
निवास करता ,था, अपने दलवलसहित चढ़ आया. 
लोगोंमे त्रादि-त्राहि मच गयी । आखिर उस ब्राह्मणकी 
शिवभक्तिके प्रतापसे भगवान्‌ भूतभावन प्रकट हो गये और 
एक हुङ्कारसे ही उसे इस दुनियासे विदा कर दिया; और 
पीछे संसारके कल्याणार्थ सदा वहीं यास करनेका उस 
ब्राह्मणको वरदान देकर शिवजी अन्तर्धान हो गये । तबसे 
वे लिङ्गूपमें वहाँ सदा विराजमान रहते हैं । ज्योतिलिङ्गके 
समीप ही माता पार्वती तथा गणेशजीकी भी मूर्तियाँ हैं । 
भगवान्‌ वहाँ भयङ्कर “हुङ्कारः सहित प्रकट हुए, इसलिये 
उनका नाम “महाकाल” पड़ा । यह मन्दिर पॅचमंजिला और 
बड़ा विशाल है और क्षिप्रा नदीसे थोड़ी ही दूर स्थित है । 
मन्दिरके  ऊर्ध्वभागमें श्रीओड्कारेश्वरकी प्रतिमा है और 
सबसे नीचेके संजिलमें, जो प्रथिवीकी सतहसे भी नीचा है, 
श्रीमहाकाळेश्वर विराजते हैं । यात्रीलोग रामघाटपर तथा 
कोटितीर्थं नामक कुण्डमें जान एयं राद्ध करके पासहीमें 
अगस्त्येश्वर, कोटीश्वर, केदारेश्वर, इरसिद्धिदेवी ( महाराज 
विक्रमादित्यकी कुलदेवी ) आदिके दर्शन करते हुए महा- 
कालेश्वर पहुँचते हैँ । प्रातःकाल प्रतिदिन महाकालेश्वरको 
चिताभस्म लगाया जाता है । उस समयका दर्शन प्रत्येक 
यात्रीको अवश्य करना चाहिये । 

यहाँ और भी अनेक मन्दिर हैं, जिनमेंसे अधिकांश 
महाराजा विक्रमादित्यके बनवाये हुए हें । यह स्थान बी० 
बी० एण्ड सी० आई० रेलवेकी मथुरासे बम्बईको जानेवाळी 
मधुरा-नारादा ळाइनके प्रसिद्ध नागदा स्टेशनके निकट है ओर 
बी० बी० एण्ड सी० आई० तथा जी० आई० पी० रेलवेका 
एक जङ्कशन है। स्टेशनके पास ही क्षिप्रा नदीके तटपर एक 
सुन्दर घमंशाला है । 


५५२ ॐ कल्याण # 


(४) ओङ्कारेश्वर, अमलेश्वर अथवा 
ओङ्कारेश्वर# मान्धाता 


यह स्थान मालवा-प्रान्तमे नमदा नदीके तटपर अवस्थित 
है । उजेनसे खण्डवा जानेवाली वी० बी० एण्ड सी० आई० 
रेलवेकी छोटी लाइनपर मोरटक्का नामका स्टेशन हे, वहाँसे 
यह स्थान ७ मील दूर है | उजेनसे मोरटका ८९ मील और 
खण्डवासे ३७ मील है । वहाँ नर्मदा नदीकी दो घाराएँ 
होकर बीचमै एक टापू-सा वन गया है, जिसे माम्धाता 
पर्वत या शिवपुरी कहते हैं | एक धारा पर्वतके उत्तरकी 
ओर बहती है और दूसरी दक्षिणकी ओर । दक्षिणकी ओर 
बहनेवाली प्रधान धारा समझी जाती है, इसे नावद्वारा पार 
करते हें । किनारेपर पक्के घाट बने हुए हैं । नावपरसे 
दोनों ओरका इश्य बहुत सुहावना माळूम होता है। 
इसी मान्धाता पर्वतपर ओड्कारेश्वर अवस्थित हैं । प्रसिद्ध 
सू्यवंशीय राजा मान्धाताने, जिनके पुत्र अम्बरीष और 
मुचुकुन्द दोनों प्रसिद्ध भगवद्भक्त हो गये हैं तथा जो खयं 
बड़े तपस्वी एवं यज्ञोंके कर्ता थे, इस स्थानपर घोर तपस्या 
करके शङ्करजीको प्रसन्न किया था | इसीसे इसका नाम 
मान्धाता पर्वत पड़ गया । इस पर्वतके अधिकांश मन्दिर 
पेशवाओंके त्रनवाये हुए हें । ओङ्कारजीका मन्दिर भी 
इन्हींका बनवाया हुआ बतलाते हैं । मन्दिरमे दो कोटरियों- 
मेंसे होकर जाना पड़ता दे । भीतर अंधेरा रहनेके कारण 
दीपक बरावर जळता रहता है । 


* द्वादश ज्योतिलिङ्गोंमें ओङ्कारेश्वर तो है ही, उसके जा 
साथ अमलेश्वरका नाम भी लिया जाता हे । नाम ही नहीं, 
दोनोंका अस्तित्व भी पृथक्‌-पृथक्‌ है; अमलेश्वरका मन्दिर 
नमैदाजीके दक्षिण किनारेकी वस्तोमें हे; पर दोनोंकी गय 
एकहीर्भे की गयी है । इसका इतिहास याँ है कि एक बर इ 
पर्वतने पार्थिवार्चनसहित ओक्कारनाथकी छः मासतक विकट 
आराधना की, जिससे प्रसन्न होकर शिवजी महाराज प्रकट हुए 
और उसे मनोवाज्छित वर प्रदान किया । उसी समय वहाँ 
देवता और ऋषिगण भी पथारे, जिनकी प्राथेनापर आपने अकार 
नामक लिङ्गके दो भाग किये । इनमेंसे एकमे आप प्रणवरूपसे 
विराजे, जिससे उसका नाम ओक्वारेश्वर पड़ा और पार्थिवलिङ्गसे 
जो प्रकट हुए वे परमेश्वर (अमरेश्वर या अमलेश्वर ) नामसै 
प्रख्यात हुए । 


इसके चारों ओर हमेशा जल भरा रहता है । इस लिङ्गकी 
एक विशेषता यह भी है कि वह मन्दिरके गुम्बजके नीचे 
नहीं है और शिखरपर महाकालेश्वरकी मूर्ति है । कुछ लोग 
इस पर्वतको ओङ्काररूप मानते हैं ओर उसकी परिक्रमा 
करते हें । प्राचीन मन्दिरोंमे सिद्धेश्वर महादेवका मन्दिर भी 
दर्शनीय है । परिक्रमामें और भी कई मन्दिर हैं, जिनके 
कारण इस पर्वतका दृश्य साक्षात्‌ ओङ्कारखरूप ही दीखता 
है। ओङ्कारेश्वरका मन्दिर उस ओड्वारम चन्द्रस्थानीय 
माळूम होता है। मन्दिरमे शङ्करजीके समीप पार्वतीजीकी 
मूर्ति भी दै । यहाँ लोग महादेवजीको चनेकी दाल चढ़ाते 
हें । यात्रियोंको रात्रिकी शयन-आरतीके दर्शन अवश्य 
करने चाहियें | पैदल यात्रा करनेसे बीचमें एक खड़ी 
पहाड़ी मिलती है। कहते हैँ कि पहले कुछ लोग सद्योमुक्ति- 
की अभिलाषासे इस पहाड़ीपरसे नदीमें कूदकर प्राण दे 
देते थे । सन्‌ १८२४ ई० से अंग्रेज सरकारने सती-प्रथाकी 
भाँति इस प्राणनाशकी प्रथाको भी, जिसे “भ्रुगुपतन' कहते 
थे, बन्द करा दिया | पैदल यात्राका मार्ग पत्थर, कंकड़ 
और बालूमेसे होकर गया है, जिससे यात्रियोंको कुछ कष्ट 
अवश्य होता है। कातिकी पूर्णिमाको इस स्थानपर बड़ा 
भारी मेला लगता है । शिवपुराणमें श्रीओड्कारेश्वर और 
श्रीअमलेश्वर्के दर्शन तथा नर्मदाख्नानका बड़ा माहात्म्य 
वर्णित है । ज्ञान ही नहीं, नर्मेदाके दर्शनमात्रसे पवित्रता 
मानी गयी है। 

मोरटक्कासे ओङ्कारेश्वर जानेके लिये मार्ग सघन त्रक्षा वली- 
से घिरा हुआ होनेसे वड़ा टण्डा रहता है। दोनो ओर 
सागवानके बड़े-बड़े पेड़ हैं, जो ठेठ नमंदाके तीरतक चले 
गये हूँ । किनारेपर दो छोटी-छोटी पहाड़ियाँ अगल-वगलमें 
स्थित हैं, इन्हें “विष्णुपुरी? और 'ब्रहमपुरी? कहते हैं । इन 
दोनोंके बीचमें कपिलधारा नामक नदी बहती हे जो 
नमंदामे जा मिलती दै । “ब्रह्मपुरी? और “विष्णुपुरी? में 
पक्के घाट वने हुए हैं और कई मन्दिर भी हैं | बहुत-से लोग 
ओंकारेश्वरकी परिक्रमा नावपर ही करते हैं | 

माळूम होता है, ओङ्कारजीकी जलहरीका सम्वन्ध नीचे 
नर्मदाजीसे किसी छिद्रके द्वारा है; क्योंकि भेट-पूजाके 
समय पुजारीलोग अपना हाथ जलहरीमें लगाये रहते हैं 
और लोग जो कुछ चढाते हैं उसे तुरन्त ले लेते हैं, 
अन्यथा वह कदाचित्‌ सीधा नमंदाजीमें जा पहुँचे । 


संख्या २] 


सोमवारके दिन ओङ्कारजीको पञ्चमुखी खण-प्रतिमा जल- 
विद्दारके लिये नावपर घुमायी जाती है। यह स्थान खास्थ्य- 
के लिये भी बहुत हितकर बताया जाता है। 


De 
(५) श्रीकेदारनाथ 
केंदारेश्वरकी बड़ी महिमा है । उत्तरावण्डमें बदरीनाथ 
और केदारनाथ-ये दो प्रधान तीर्थ हैं, दोनोंके दशैनौका 
बड़ा माहात्म्य है । केदारनाथके सम्बन्धमे लिखा है कि जो 
व्यक्ति केदारेश्वरके दर्शन किये बिना : बदरीनाथकी यात्रा 
करता है उसकी यात्रा निष्फल जाती है। 
अकृत्वा दर्शनं वैश्य केदारस्याघनादिनः । 
थो गच्छेद्‌ बदरीं तस्य यात्रा निष्फलतां ब्रजेत्‌॥ 
( केदारखण्ड ) 


और केदारेश्वरसद्वित नर-नारायण-मूतिके दनका फल 
समस्त पापोंके नाग्चपूर्यक जीवन्मुक्तिकी प्राति बतलाया 
गया है--- 


तस्ग्रेव रूपं दृष्टा च सवंपापेः प्रमुच्यते । 
जीवन्झुक्तो भवेत्‌ सोऽपि यो गतो बदरीवने॥ 
दृष्टा रूपं नरस्पव तथा नारायणस्य च। 
केदारेश्वरनाम्नश्च सुक्तिभागी न संशयः॥ 


इस ज्योतिलिङ्गकी स्थापनाका इतिहास संक्षेपम यह है 
कि हिमाळवके केदार-श्ङ्गपर विष्णुके अवतार. महातपस्वी 
श्रीनर और नारायण तपस्या करते थे ओर उनकी आराधनासे 
प्रसन्न होकर भगवान शङ्कर प्रकट हुए और उनकी प्रार्थनानुसार 
ज्योतिलिंङ्गक रूपमें यहाँ सदा वास करनेका वर प्रदान किया। 

केदारनाथ पर्वतराज हिमाळयके केदार नामक श्रङ्गपर 
अवस्थित हैं । शिखरके पूर्वकी ओर अलकनन्दाके सुरम्य 
तट्पर वदरीनारायण अबस्थित दै. और पश्चिमे मम्दाकिनी- 
के किनारे श्रीकेदारनाश्र विराजमान दै । अलकनन्दा ओर 
मन्दाकिनी-े दोनों नदियाँ रुद्रप्रवागमे मिल जाती हैं और 
देवप्रबागमे इनकी संयुक्त धारा गंगोत्रीसे निकलकर आयी 
हुई भागीरथी गङ्गाका आलिङ्गन करती दै । इसप्रकार जब 
हम गङ्गास्वान करते दें तव हमारा सीधा सम्बन्ध श्रीबदरी 
और केदारके चरणोंसे हो जाता है। यह खान हरिद्वारसे 
लगभग १५० मील और ऋपिकेदासे १३२ मील दूर है। 
हरिद्वारसे त्रपिकेशतक रेल जाती दै और मोटरलॉरियाँ भी 
चलती रहती हें । ऋपिकेशजीसे केदारजीका मार्ग दुर्गम है । 


ॐ द्वादश ज्योलिलिङ्ग # 


५५३ 


पैदल यात्राके अतिरिक्त कंडी या झप्पानसे, जिसे पहाड़ी 
कुली ढोते हैं, जा. सकते हैं । बदरीनाथके यात्री प्रायः 
केदारनाथ होकर जाते हें और जिस रास्तेसे आते हें उसी 
रास्तेसे वापस न लौटकर रामनगरकी तरफसे लौटते हैं । 
झप्पानका किराया. हरिद्रारसे रामनगरतक डेढ़ सौ रुपयेके 
लगभग है । यात्रामार्गमें यात्रियोके सुविधार्थ बीच-बीचमें 
चट्टियाँ बनी हुई हैं । अन्तिम चट्टी-केदारनाथपर, जो तेईस 
हजार फुट ऊँची है, पहुँचनेके लिये मन्दाकिनीका एक 
लकड़ीका पुल पार करना पड़ता है,जो अति साधारण बना 
हुआ है । पेर फिसला कि बस, गये । यहाँ गरमीमें भी सर्दी 
बहुत पड़ती है । कहीं-कहीं तो नदीका जलतक जम जाता 
है । श्रीकेदारेश्रर तीन तरफसे बफसे ढके रहते हैं और 
शीतकालमें तो वहाँ रहना असम्भव-सा ही है । कार्तिकी 
पूणिमाके होते-दोते पंडेलोग केदारजीकी पञ्चमुखी मूति 
लेकर नीचे 'ऊखी मठ'में, जहाँ रावलजी # रहते हे, चले 
आते हैं और फिर छः मांसके वाद मेपसंक्रान्ति लगनेपर 
बर्फको काटकर राम्ता वनाकर पुनः जाकर मन्दिरके पट 
खोलते हैं । 

मन्दिर मन्दोकिनीके घाटपर पहाड़ी ढंगका बना हुआ 
है । भीतर घोर अन्धकार रहता है और दीपकके सहारे ही 
शङ्करजीके दर्शन होते हैं । दीपकमें यात्रीलोग घी डालते 
रहते हैं । शिवलिङ्ग अनगढ़ टीलेके समान हे । सम्मुखकी 
ओर यात्री जळ-पुष्पादि चढाते हे और दूसरी ओर भगवानः 
के शरीरमें घी लगाते हैं ओर उनसे वॉह भरकर मिळते हैं; 
मूर्ति चार हाथ छम्बी और डेढ़ हाथ मोटी है । मन्दिरे 
जगमोहनमें द्रौपदीसहित पञ्चपाण्डवोंकी विशाल मूर्तियों हैं । 
मन्दिरके पीछे कई कुण्ड हे जिनमें आचमन तथा तर्पण 
किया जाता है। 

केदारनाथके निकट “भैरवझाँप' पर्वत है । पहले यहाँ 
कोई-कोई लोग बर्फमे गलकर अथवा ऊपरसे कूदकर 
शरीरपात करते थे; पर १८२९ से सती एवं भगुपतनकी 
प्रथाओकी भाति सरकारने इस प्रथाको भी बन्द करा दिया | 


(६ ) श्रीभीमशङ्कर 
भीमग्राङ्कर-ज्योतिलिङ्ग बम्बईसे पूर्वकी ओर करीब ७० 
मीळके फासलेपर और पूनासे उत्तरकी ओर करीब ४३ 
मीलकी दूरीपर भीमा नदीके तटपर अवस्थित है । वहाँ 


ज महन्त । 


\ 
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जानेके लिये बम्बईसे पूनाकी ओर जानेवाली जी? आई० पी० 
रेलवेकी लाइनपर नेराल नामक स्टेशनपर ( जो कल्याण- 
जङ्कशनसे २१ मील और वम्बईसे ५४ मील है) उतरना 
चाहिये । वहाँसे भीमशङ्करका स्थान पूर्यकी ओर करीब 
१६ मील दै, जिसमें १० मीलतक बेलगाड़ीका रास्ता है, 
बाकी पहाडी पैदल मार्ग है। पहाड़ी मार्गकी कटिनतासे 
बचनेके लिये नेरालसे ९ ' स्टेशन और ४४ मील आगे 
तळेगाव स्टेशनपर उतरना चाहिये, जो पूनासे २१ मील 
इधर रद्द जाता है । वहॉसे भीमशङ्कर २४ मील है और 
रास्ता सीधा वैलगाडीका है । 


यहाँ “डाकिन्यां भीमशङ्करम्‌? इस वचनके अनुसार 
“डाकिनी? आमका तो कहीं पता नहीं लगता । शङ्करजी 
सह्याद्रि पर्वतपर अवस्थित हें और भीमा नदी वहींसे निकलती 
है । खास मूतिमेसे थोड़ा-योड़ा जल झरता दै । मन्दिरके 
पास ही दो कुण्ड हैं, जिन्हें प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ नाना 
फडनवीसने बनवाया था । मन्दिरके आसपास एक छोटी- 
सी बस्ती है। यहाँके लोग कहते हैं कि जिस समय भगवान्‌ 
शङ्करने त्रियुरासुरका वघ करके इस स्थानपर विश्राम किया 
उस समय यहाँ अवधका भीमक नामक एक सूर्य वंशी य 
राजा तपस्या करता था। शङ्करजीने प्रसन्न होकर उसे 


दर्शन दिया और तभीसे यह ज्योतिर्लिङ्ग भीमशङ्करके नामसे 
प्रख्यात हुआ । 


शिवपुराणकी एक कथाके आधारपर भीमशक्कूरका 
ज्योतिर्लिज्ञ आसाम-प्रान्तके कामरूप जिलेमे ए० बीर 
रेलवेपर गोहाटीके पास ब्रह्मपुर-पहाढ़ीपर अवस्थित बतलाया 
जाता है |# संक्षेपे इतिहास यों है कि कामरूप-देशमें 
“कामरूपेश्वर नामक एक महाप्रतापी शिव-भक्त राजा हो 
गये हैं । बे बराबर शिवजीके पार्थिव-पूजनमें तल्लीन रहते 
थे । उन्हीं दिनों वहाँ “भीम? नामक एक महाराक्षस प्रकट 
हुआ और धर्मोपासकोंको त्रास देने लगा । कामरूपेश्वर- 
के शिव-भक्तिकी ख्याति सुनकर वह वहाँ आ घमका और 
ध्यानावस्थित राजाको ललकारकर, कराल कृपाण दिखलाते 
हुए बोला कि रे दुष्ट ! शीघ्र बतला कि क्या कर रहा है, 


ओ कुछ लोग कहते हैं कि नेनीताळ जिकेके उज्जनक नामक 
स्थानमें एक विशाल शिव-मन्दिर है, वही भमशक्करका स्थान है । 
उसका वणन अलग छपा है । =सम्पादक 


[भाग ८ 


अन्यथा तेरी खेर नहीँ । शिव-भक्त राजा ध्यानसे नहीं डिगा; 

हे 
उसने मन-ही-मन भगवान्‌ शङ्करका स्मरण किया और 
निर्मीकतापूर्यक बोला-- 


अजाभि शङ्करं देवं खभक्तपरिपाछकन्‌ । 


अर्थात्‌ हे राक्षसराज ! में भक्तोंके प्रतिपालक भगवान्‌ 
शङ्करका भजन कर रहा हूँ । 

इसपर राक्षस शिवजीकी निन्दा करके राजाको उनकी 
पूजा करनेसे मना करने छगा और उनके किसी प्रकार न 
माननेपर उनपर अपनी छपलपाती हुई तीखी तळवारका 
वार किया; पर तलवार पार्थिव-लिङ्गपर पड़ी और तत्क्षण 
भगवान्‌ शाङ्करने उसमेंसे प्रकट होकर उसका प्राणान्त कर 
दिया । सर्वत्र आनन्द छा गया । देव तथा ऋषिगण शिवसे 
वहीं निवास करनेके लिये प्रार्थना करने लगे, जिसे उन्होंने 
सहर्ष खीकार किया । 

इस्येव॑ प्राथितइशम्भुर्छोकानां हितकारकः । 

तत्रैव स्थितवान्‌ प्रीत्या स्वतन्त्रो भक्तवत्सलः ॥ 

(शि० पु भ० २१ छो० ५४) 
बस, तभीसे इस ज्योतिलिङ्गका नाम भीमशाङ्कर पड़ा । 
(७) श्रीविश्वेश्वर 

श्रीविशवेश्वर-ज्योतिरिङ्ग वाराणसी ( बनारस ) या काशी- 
में विराजमान है । यह नगरी उत्तर भारतकी सुप्रसिद्ध रेलवे 
ई० आई० आर० की उस झाखापर अवस्थित है जो 
मुगलसरायसे सहारनपुरको गयी है । यह खान बी० एन० 
डन्ळू० रेलवेका भी एक प्रधान स्टेशन है | ईस्ट इण्डियन 
रेलवेकी Main 11118 से यात्रा करनेवालोंको काशी 
जानेके लिये मुगलसराय स्टेशनपर गाड़ी बदलना आवश्यक 
होता है । इस पवित्र नगरीकी बडी महिमा दै । कहते हैं, 
प्रलयकालमें भी इसका लोप नहीं होता | उस समथ भगवान्‌ 
शङ्कर इसे अपने त्रिञ्रुलपर धारण कर लेते हैं और सृष्टि- 
काल आनेपर इसे नीचे उतार देते हैं । यही नहीं, आदि: 
सुष्टि-स्थली भी यही भूमि वतलायी जाती है | इसी स्थानपर 
भगवान्‌ विष्णुने सृष्टि उत्पन्न करनेकी कामनासे तपस्या करके 
आशतोषको प्रसन्न किया था और फिर उनके शयन करनेपर 
उनके नाभिकमले ब्रह्मा उत्पन्न हुए, जिन्होंने सारे संसारकी 
रचना की | अगस्त्यसुनिने भी विश्वेश्वरकी बड़ी आराधना की 
थी और इन्हींकी अर्चासे श्रीवशिष्ठजी तीनों लोकोंमें पूजित 
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हुए तथा राजर्षि विश्वामित्र त्रह्मषि कहलाये | सर्वतीर्थमयी एवं 
सर्वसन्तापहारिणी मोक्षदायिनी काशीकी महिमा ऐसी है 
कि यहाँ प्राणत्याग करनेसे ही मुक्ति मिल जाती है । भगवान्‌ 
भोलानाथ मरते हुए प्राणीके कानमे तारकमन्त्रका उपदेश 
करते हैं, जिससे वह आवागमनसे छूट जाता है । फिर मृत 
प्राणी कोई भी क्‍यों न हो-- 

विषयासक्तचित्तो$पि स्यक्तधर्म रतिर्नरः । 

इह क्षेत्रे मतः सोऽपि संसारे न पुनर्भवेत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ विप्रयासक्त, अधर्मनिरत व्यक्ति भी यदि इस 
काशीक्षेत्रमे मृत्युको प्राप्तहों तो उसे भी पुनः संसार- 
बन्धनमें नहीं आना पड़ता । आवे केसे ? शिवजीके द्वारा 
दिये हुए तारकमन्त्रक्रे उपदेशसे अन्तकालमै उसका अन्तः- 
करण झुद्ध हो जाता है और वह मोक्षका अधिकारी बन 
जाता है । 

काशीमें अनेक तीर्थ हैं, जिनमेंसे प्रधान ये हैं-- 

विश्वेशं माधवं ढुर्पिंढ दण्डपाणिं च भेरवम्‌ । 

चन्दे काकीं शुहां गङ्गां भवानीं मणिकणिंकाम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ ज्योतिर्लिङ्ग विश्वेश्वर, ब्रिन्दुमाधव+ ढुण्ढिराज 
गणेश, दण्डपाणि कालभरव, गुहा ( उत्तरवाहिनी ) गङ्गा; 
माता अन्नपूर्णा तथा मणिकर्णिका । 


मत्स्यपुराणका मत यह है 


जपध्यानचिहीनानां ज्ञानवर्जितचेतसाम्‌ । 
ततो दुःखहतानाञ्च गतिर्वाराणसी नुणास्‌ ॥ 
तीर्थानां पञ्चकं सारं विइवेशानन्दक्रानने । 
दझाश्वमेधं लोलाकं केशवो बिन्दुमाघवः ॥ 
पञ्चमी तु महाश्रेष्ठा प्रोच्यते मणिकणिका । 
एभिस्तु ती्थेवयेंश्व वर्ण्यते अविमुक्तकम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जप, ध्यान और ज्ञानरहित एबं दुःखोसे 
परिपीडित जनोंके लिणे काशीपुरी ही एकमात्र गति दै। 
विश्वेश्वरके आनन्द-काननमें दशाश्रमेध, ळोलाक, विन्दुः 
माधव, केशव और मणिकर्णिका-ये पाँच मुख्य तीर्थ हैं 
और इसीसे इसे “अविमुक्त क्षेत्र! कहते हैं । 
काशीमे उत्तरकी ओर ४कारखण्ड, दक्षिणमें केदार- 
खण्ड और बीचमें विश्वेश्वरखण्ड है, जहाँ बाबा विश्वनाथका 
प्रसिद्ध मन्दिर दै । कहा जाता है कि इस मन्दिरकी स्थापना 
अथवा पुनःस्थापना शङ्करे अवतार भगवान्‌ आद्य- 
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शङ्कराचायने स्वयं अपने कर-कमलोसे की थी । इस प्राचीन 
मन्दिरको प्रसिद्ध मूर्तिसंहारक बादशाह औरङ्गजेबने नष्ट-भ्रष्ट 
कर दिया और उसके स्थानमें एक मसजिद बनवा दी, जो 
अत्रतक विद्यमान है । प्राचीन मूर्ति ज्ञानवापीमें पड़ी हुई 
बतलायी जाती है। पीछेसे, उक्त मन्दिरसे थोड़ा हटकर परम- 
शिवभक्ता महारानी अहल्याबाईने सोमनाथ आदि मन्दिरौं- 
की भाँति विश्वनाथका एक सुन्दर नया मन्दिर बनवा 
दिया और पंजाबकेशरी महाप्रतापी महाराजा रणजीतसिंहने 
इसपर स्वर्णकलश चढ्या दिया । 

काशीमें सुन्दर मन्दिरों और पुण्यसलिला जाह्ववीके 
तटवर्ती सुन्दर घाटोंके अतिरिक्त हिन्दू-विश्वविद्यालय, 
बौद्धोंका सारनाथ आदि और भी कई दर्शनीय स्थान हैं । 

(८) श्रीज्यम्बकेश्वर 

यह ज्योतिलिङ्ग बम्बई-प्रान्तके नासिक जिलेमे है । 
जी० आई० पी० रेलवेकी जो लाइन इलाहाबादसे बम्बईको 
गयी है, उसपर बम्बईसे एक सो सतरह मील तथा सतरह स्टेशन 
इधर नासिक-रोड नामका स्टेशन है। वहॉसे छः मीलकी दूरीपर 
नासिक-पश्चवटी है, जहाँ श्रीलक्ष्मणजीने रावणकी बहिन 
शू्पणखाकी नाक काटी थी और जहाँ सीताहरण हुआ 
था । नासिक-रोडसे नासिक-पञ्चवटीतक घोड़ेकी ट्राम- 
गाड़ी चलती है । नासिक-पञ्चवटीसे मोटर तथा 
घोडागाडी और बैलगाड़ीके रास्तेपर अठारह मील दूर 
व्यम्बकेश्वरका स्थान है । मार्ग बड़ा मनोरम है । यहाँसे 
निकटवर्ती ब्रह्मगिरि नामक पर्वतसे पूतसलिला गोदावरी 
निकलती हैं । जो माहात्म्य उत्तरभारतमें पाप-विमोंचिनी 
गङ्गाका है वही दक्षिणमें गोदावरीका है । दक्षिणमें यह 
गङ्गानामसे ही प्रख्यात हैं । जैसे इस अवनीतलपर 
गङ्गावतरणका श्रेय तपस्वी भगीरथको है, वैसे ही गोदावरी- 
का प्रवाह क्रषिश्रेष्ठ गौतमकी घोर तपस्याका फल है, जो 
उन्हें भगवान्‌ आझुतोषसे प्राप्त हुआ था । 

भगीरथके प्रयसे भूतलपर अवतरित हुई माता 
जाह्नवी जैसे भागीरथी कहलाती हैं बेसे ही गोतम ऋषिकी 
तपस्याके फलस्वरूप आयी हुई गोदावरीका दूसरा नाम गौतमी 
है | इनकी भी महिमा बहुत अधिक है । सिंहराशिके बृहस्पति 
होनेपर यहाँ बड़ा भारी कुम्भका मेला लगता है । इस 
कुम्भके अवसरपर गोदावरी-स्तानका बड़ा भारी माहात्म्य 
है । इन्हीं पुण्यतोया गोदाबरीके उद्गम-स्थानके समीप 
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अवस्थित व्यम्तरकेश्वर भगवानकी भी बड़ी महिमा है। 
गौतम ऋषि तथा गोदावरीके प्रार्थनानुसार भगवान्‌ दिवने 
इस स्थानमें वास करनेकी कृपा की और त्र्यम्बकेश्वर नामसे 
विख्यात हुए | इनका दर्शन स्त्रियोंको नहीं करने दिया 
जाता । वे केवळ इनके मुकुटका दर्शन कर सकती हैं और 
इसके अन्दर वही द्विज प्रवेश कर सकता है जो कम-से-कम 
गायत्री और सन्ध्योपासन जानता हे, । अन्यथा उन्हें भी 
झूद्भादिकी भाँति वाहरसे ही दर्शन करके सन्तोष करना 
पड़ता है । मन्दिरके अन्दर एक छोटेसे गडढेमै तीन 
छोटे-छोटे किङ्ग हैं जो ब्रह्मा, विष्णु और शिव-इन तीनों देवोंके 
प्रतीक माने जाते हैं । त्रिमूर्तिक ऊपर ब्रह्मगिरिसे निकली 
हुई गोदावरीकी धारा अविच्छिन्नरूपसे पड़ती है । शिव- 
पुराणके अनुसार व्यम्बकेश्वरके दर्शन और पूजन करने- 
वालेको इस लोक और परलोकमें सदा आनन्द रहता है । 
ब्रह्मगिरि पर्यतके ऊपर जानेके लिये चौड़ी-चौड़ी सात सौ 
सीढ़्याँ बनी हुई हें ॥ इन सीढ़ियोपर चढ्नेके बाद 
“रामकुण्ड' और “लक्ष्मणकुण्ड” मिळते हैं. और शिखरके 
ऊपर पहुचनेपर गोमुखीसे निकली हुई भगवती गोदावरी: 
के दशन होते हैं । 


(९) वैद्यनाथ # 


यह खान सन्थाळ-परगनेमें ई० आई० रेलवेके 
जसी डीह स्टेशनसे ३ मील एक ब्राञ्च-लाइनपर है। इस 
लिङ्गकी स्थापनाका इतिहास यह है कि एक बार राक्षसराज 


# “परस्यां वैद्यनाथं च? इस वचनके अनुसार कोई-कोई इसे 
असली वैद्यनाथ न मानकर निजाम हैदरावाद-राज्यके अन्तर्गत 
परली आमके शिवलिङ्गको वैद्यनाथ-ज्योंतिर्लिज्ञ मानते हैं; परन्तु 
द्वादश ज्यो।तालेङ्गसम्बन्धी वर्णनमें शिवपुराणके अन्दर जो इनकी 
तालिका दी गयी है उसमें "वैद्यनाथं चिताभूमौ? यह पद आता 
हे, जिससे जैसीडीहके पासवाला वैद्यनाथ-शिवलिङ्ग ही वास्तविक 
वैद्यनाथ-ज्योतिलिंज्ञ सिद्ध होता है; क्योकि चिताभूमि इसी 
स्थलको कहते हैं ! जव भगवान्‌ शक्कर सतीके शवको कान्धेपर 
रखकर उन्मत्तकी भाति फिर रहे थे, तव इस स्थानपर सतीका 
हृत्पिण्ड गळकर गिर पड़ा था, जिसका उन्होंने यहीं दाह-संस्कार 
किया था । इसके सिवा शिवपुराणका निम्नलिखित झोक भी इसमें 
प्रमाण है 

प्रत्यक्षं तं तदा दृष्टा प्रतिष्ठाप्य च ते सुरा: । 
वैद्यनाथिति सम्प्रोच्य नत्वा नत्वा दिबं ययुः ॥ 


रावणने हिमालयपर जाकर शिवजीकी घोर तपस्या की और 
अपने सिर काट-काटकर शिवलिङ्गपर चढ़ाने शुरू कर 
दिये । एक-एक करके नो सिर चढ़ानेके वाद दसवाँ सिर भी 
काटनेको ही था कि शिवजी प्रसन्न होकर प्रकट हो गये । 
उन्होंने उसके दसौँ सिर ज्यों-के-त्यों कर दिये और फिर 
वरदान माँगनेको कहा । रावणने लङ्कामें जाकर उस लिङ्गको 
स्थापित करनेके लिये उसे ले जानेकी आज्ञा माँगी । 
शिवजीने अनुमति तो दे दी, पर इस चेतावनीके साथ कि 
यदि मार्गमें कहीं तू इसे प्रथिवीपर रख देगा तो यह वहीं 
अचल हो जायगा । आखिर वही हुआ । रावण शिवलिङ्ग 
लेकर चला; पर मागमें, यहाँ चिताभूमि? में आनेपर उसे 
लश्रुशङ्काकी शिकायत हुई और वह उस लिङ्गको एक 
अहीरको थमा लक्नुशाङ्का-निवृत्तिके लिये चला 
गया । इधर उस अह्दीरने उसे बहुत अधिक 
भारी समझ भूमिपर रख दिया । बस, फिर क्या था, 
लोटनेपर रावण पूरी शक्ति लगाकर भी उसे न उखाड़ 
सका और निराश होकर मूर्तिपर अपना अँगूठा गड़ाकर 
लङ्काको चला गया । इधर ब्रह्मा, विष्णु आदि देवताओंने 
आकर उस दिव-लिङ्गकी पूजा की और शिवजीका दर्शन 
कर उनकी वहीं प्रतिष्ठापूर्वक स्तुतिकर स्वर्गको चले गये । 
यह वैद्यनाथ-ज्योतिर्लिङ्ग महान्‌ फलोंका देनेवाला है।इस 
स्थानकी जल-वायु बडी अच्छी है। अनेक रोगी रोग-मुक्ति 


अथोत्‌ शिवके प्रत्यक्ष ददनकर, उनके लिङ्गको प्रतिष्ठाकर 
और उसे वेद्यनाथ नाम देकर नमस्कार करते हुए देवतालोग 
स्वर्गको चले गये । फिर भी परली स्थानका भी कुछ परिचय दे 
देना उचित जान पड़ता है । बम्चईसे प्रयागकी ओर जानेवाली 
जी० आई० पी० रेलवे-लाइनपर बम्बईसे १६२ मील दूर प्रसिद्ध 
मनमाड स्टेशन हे । बहाँसे निजञाम-राज्यभेंसे होती हुई निजाम- 
राज्यकी रेलवे गयी है | उस लाइनपर हैदरावाद नगरसे इधर परभनी 
नामक एक जंकशन है, वहीसे परलीतक एक बराञ्च-लाइन गयी 
हे । इस परली स्टेशनते थोड़ी दूरपर परळी मामके निकट श्री 
वैद्यनाथ-ज्यो तिर्लिज्ञ है । मन्दिर बहुत पुराना है और इसका 
णोद्धार इन्दौरकी स्व० राती अहल्याब,ईंका कराया हुआ है । 
मन्दिर एक पर्वतदिखरपर बना हुआ है जिसके नीचेसे एक 
छोटी-सी नदी बहती है ओर छोटा शिव-कुण्ड है । निखरपर 
चढ्नेके लिये सीढ़ियाँ बनी हुई हें । मन्दिरका प्रवन्ध निजाम- 
राज्यकी ओरसे है । बहुत-से लोगोंका यह निश्चित मत है कि 
परलीके वैद्यनाथ दी वास्तविक वैथनाथ-ज्योतिर्लिक है । 
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के लिये यहाँ आते हैं । स्टेशनसे थोड़ी ही दूरपर एक 
तालाब है, जिसके चारों ओर पक्के घाट बने हुए हैं। 
तालावके पास ही धर्मशाला है। मूर्ति ग्यारह अंगुल ऊँची है 
और अत्र भी उसपर जरा-सा गढ़ा है। यहाँ दूर-दूरसे 
लाकर जल चढ़ानेका बड़ा माहात्म्य बतलाते हैं । बहुतन्से 
यात्री कन्थोपर कावर लिये वैद्यनाथजी जाते हुए देखे जाते 
हें । कुष्टरोगसे मुक्त होनेके लिये भी बहुत-से रोगी यहाँ 
आते हैं । 
(१०) नागेश्वर 

नागेश्वर-भगवानका स्थान गोमती | द्वारकासे वेठ-द्वारका- 
को जाते समय कोई वारह-तेरह मील . पूर्वोत्तरकी ओर 
रास्तेमें मिलता है । द्वारकासे इस स्थानपर जानेके लिये 
मोटर तथा बैलगाड़ीका प्रवन्ध हो सकता है । द्वारकाको 
जानेके लिये राजकोटतक वही माग है जो वेरावल 
(सोमनाथ ) जानेके लिये ऊपर बताया जा चुका है । 


# द्वादश ज्योतिलिङ्क ॐ 


अ नागेइवए-ज्योतिलिङ्ग भी दो और हें । एक नागेइवर- 
ज्योतिर्लिङ्ग निजाम हेदरात्रादके राज्यमें भी है; परन्तु शिव- 
पुराणको देखनेसे उपरिलिखित द्वारका-मार्गके नागेश्‍वर ही 
प्रामाणिक मालूम होते हें। तथापि इन दूसरे नागेइवरका भो 
कुछ परिचय देना आवश्यक प्रतीत होता है। ये निजाम 
हेद्राबादके अन्तर्गत ओढाग्राममे स्थित हें । मनमाडसे 
द्रोणाचलमूतक जानेवाली निजाम-स्टेट-रेलवेपर परभनीसे थोड़ी 
ही दूर आगे पूणा जङ्कशन हे । वहाँसे हिङ्गोलीतक एक व्रोत्च 
लाइन जाती है, उसके चोंडी स्टेशनसे कोश १२ मीलपर 
ओढाय़ाम हे । वहाँ जानेके लिये बेलगाडी या मोटरकी 
व्यवस्था हे । 

कुछ लोगोंके मतसे अल्माड्रासे १७ मील उत्तर-पूर्वमें स्थित 
यागेश ( जागेश्वर ) शिवछिङ्ग ही नागेश-ज्योतिछिङ्ग है, इस विषय- 
पर अलग लेख प्रकाशित है । --सम्पादक 

+इस समय दो दवरकाएँ हे । एक द्वारका ता खलसे लगी 
हुई है । उसके समीपवती एक खाडीभै, जिसे गोमतो कहते दें, 
ज्वारभाटा आता हे । यहाँ गोमती-चक्र भा मिलते हें । इसीसे 
इसे “गोमती! द्वारका कहते हें । दूसरी द्वारका जो बेठ-द्वारका 
कहलाती है “गोमती? द्वारकासे २० मील हटकर एक द्वीपपर 
बसी हुई दे । दोनों ही द्वारकाएँ महाराज बड़ोदाके राज्यमें हैं, 
किन्तु सन्‌ १८५१ से गोमती-दारकाका 
हाथमें है । 


प्रबन्ध अंग्रेजोंके 
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राजकोटसे जामनगर पहुँचकर वहाँसे जामनगर-द्वारका- 
रेलवेके द्वारा द्वारका जाया जा सकता है । 


लिङ्गकी स्थापनाके सम्वन्धमे यह इतिहास है कि एक 
सुप्रिय नामक वैश्य था, जो बड़ा धर्मात्मा, सदाचारी और 


, शिवजीका अनन्य भक्त था । एक वार जब कि वह नौकापर 
"सवार होकर कहीं जा रहा था, अकस्मात्‌ दारुक नामके 


एक राक्षसने आकर उस नौकापर आक्रमण किया और 
उसमें बैठे हुए सभी यात्रियोंको अपनी पुरीमें ले जाकर 
कारागारमै बन्द कर दिया । पर सुप्रियकी शिवाचंना वहाँ 
भी बन्द नहीं हुई । वह तन्मय होकर शिवाराधन करता और 
अन्य साथियोमें भी शिव-भक्ति जागत करता रहा । संयोगसे 
इसकी खबर. दारुकके कानोंतक पहुँची और वह उस 
स्थानपर आ धमका । सुप्रियको भ्यानावस्थित देखकर “२ 
वैश्य ! यह आँख मूँदकर तू कोनसा षडयन्त्र रच रहा 
हे ? कहकर उसने एक जोरकी डॉट बतलायी और 
इतनेपर भी सुप्रियकी समाधि भङ्ग न होते देख उसने अपने 
अनुचरोंको उसकी हत्या करनेका आदेश दिया । परन्तु 
सुप्रिय इससे भी विचलित नहीं हुआ । वह भक्तभयहारी 
शिवजीको ही पुकारने लगा । फलतः उस कारागारमै ही 
भगवान्‌ शिवने एक ऊँचे स्थानपर एक चमकते हुए 
सिंहासनमें स्थित ज्योतिलिङ्गरूपसे दर्शन दिया । दर्शन ही 
नहीं, उन्होंने उसे अपना पाझुपताञ्र भी दिया और 
अन्तर्धान हो गये । इस पायुपतास्त्रसे समस्त राक्षसोंका 
संहार करके सुप्रिय शिवधामकों चला गया । भगवान्‌ शिवके 
आदेशानुसार ही इस ज्योतिलिङ्ञका नाम नागेश पड़ा। 
इसके दनका वड़ा माहात्म्य है। कहा है कि जो आदर 
पूर्वक इसकी उत्पत्ति और माहात्म्यको सुनेगा वह समस्त 
पापाँसे मुक्त होकर समस्त ऐहिक सुखोंको भोगता हुआ, 
अन्तमें परमपदको प्रात होगा । 


एतद्‌ यः शणुयाज्षित्यं नागेशोद्भवमाद्रात्‌। 
सर्वान्‌ कामानियादू धीमान्‌ मह।पातकनाशनान्‌ ॥ 
(शि० पु० श० को० स० सं० अ० ४ ) 


(११) सेतुबन्ध-रामेशवर 


ग्यारहवाँ ज्योतिलिङ्ग सेतुबन्ध-रामेश्वर है । मर्यादा- 
पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजीके कर-कमलांद्वारा इसकी 
स्थापना हुई थी । लंकापर चढ़ायी करनेके लिये जाते हुए 
जब भगवान्‌ रामचन्द्रजी यहाँ पहुँचे तो उन्होने समुद्रः 
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तटपर बाळुकासे शिवलिङ्ग बनाकर उसका पूजन किया । 
यह भी कहा जाता है कि भगवान्‌ श्रीराम जल पी रहे थे कि 
एकाएक आकाशवाणी हुई कि “मेरी पूजा किये विना ही 
जल पीते हों ? इस वाणीको सुनकर भगवानने वालकाकी 
लिज्ञमूर्ति बनाकर शिवजीकी पूजा की और रावणपर विजय 
ग्रात करनेका आशीर्वाद माँगा, जो भगवान्‌ शङ्करने उन्हे 
सहर्ष प्रदान किया । उन्होंने लोकोपकारार्थ ज्योतिर्लिङ्ग 
रूपसे सदाके लिये वहाँ वास करनेकी सबकी प्रार्थना भी 
स्वीकार कर ली । भगवान्‌ श्रीरामने शाङ्गरजीकी स्थापना 
और पूजाकर उनकी बडी महिमा गायी-- 
जे रमिस्वर दरसन करिहहिं । ते तनु तजि हरिलेछ सिधरिहहिँ ।। 
जे गंगाजर आनि चढ्इहहिं १ सो सायुज्य मुकृति नर पड्हहिं (| 
होइ अकाम जो छक तजि सेइहिं । भगति मोर तेहि संकर देइहिं । 
मम कत सेतु जो दरसन करिहहिँ। सो बिनु खम मत्रसागर तरिहृहिं ॥ 
( रामचरितमानस ) 
_ एक दूसरा इतिहास इस छिङ्गस्थापनके सम्वन्थमे यह 
है कि जब रावणका वघकर भगवान्‌ श्रीराम श्रीसीताजीको छे 
दखवलसहित वापस आने लगे तो समुद्रके 
सादन-पदतपर पहला पड़ाव डाल दिया । उसी 
सुनीश्वरगण आपके स्तुत्यर्थ वहाँ आ पहुँचें। ie 
उनका सत्कार करते हुए कहा कि मुझे पुलस्त्यकुलका 
विनाश करनेके कारण ब्रहादत्याका पातक ळगा है, अतएव 
आपलोग कृपाकर बतलाइये कि इस पापसे मुक्ति पानेका 
क्या. उपाय है १ मुनीश्वरोंने एक स्वरसे भगवद्गुणगान 
करल हए यह व्यवस्था दी कि आप शिवलिज्ञकी स्थापना 
कीजिये, इससे ग्रह सब पाप छूट जायगा | 


इस पार गन्घ- 


भगवानने अञ्जनानन्दन महावीर इनूमानको कैलास 
जाकर लिङ्ग ठानेका आदेश दिया । यह क्षणमात्रमें कैलासपर 
जा पहुँचे, पर वहा शिवजीके दर्शन नहीं हुए, अत वहाँ 
शिवजीके दर्शनार्थ तप करने लगे और पीछे ण: आ न 
देनेपर उनसे लिङ्ग प्रातकर वापस लौटे | इधर जत्रतक वह 
आये तबतक ज्येष्ठ शक्रा दशमी बुधवारकों अत्यन्त झुभ- 
मुहूतमें शिवस्थापना हो भी चुकी थी । सुनियोंने हनूमानके 
आनेमें विलम्ब समझकर कहीं पुण्यकाल निकल न जाय 
इस आशङ्कासे तुरन्त लिङ्ग-स्थापन करनेकी प्रार्थना की 
और तदनुसार श्रीजानकीजीद्वारा बाडकानिर्मित लिङ्गकी ही 


स्थापना कर दी गयी | हनूमानजीको यह सब देखकर बड़ा 


# कल्याण # 
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क्षोम हुआ और वह अपने प्रभुके चरणोपर गिर पढे । 
भक्तपरायण भगवानने उनकी पीठपर हाथ फेरते-फेरते उन्हे 
समझाया--उनके आनेके पूर्य ही लिङ्ग-स्थापनाका कारण 
बतलाया और अन्तमें उनके सन्तोप्रार्थ बोले कि अच्छा 
तुम इस स्थापित लिङ्गको उखाड़ डालो । मैं इसके 
स्थानपर त॒म्हारेद्वारा लाये गये लिङ्गको स्थापित कर 
दूँगा । हनूमानजी प्रसन्नतासे खिल उठे | स्थापित लिङ्ग 
उखाड्नेको झपटे, पर हाथ लगानेसे माळूम हुआ कि काम 
आसान नहीं है । बाळूका लिङ्ग वज्र वन गया है । अपना 
समूचा बल लगाया, पर व्यर्थ ! आखिर, उसे अपनी लम्बी 
पूँछसे लपेटा और फिर किळकारी मारकर जोरसे खींचा । 
प्रथिवी डोल गयी, पर लिङ्ग टस-से-मस नहीं हुआ । उलटे 
हनूमानजी ही धक्का खाकर एक कोस दूर मूर्च्छित होकर जा 
गिरे | उनके मुख आदि देहळिद्रोसे रुधिर बहने लगा! 
श्रीरामचन्द्रजी आदि सभी व्याकुल हो गये | श्रीसीताजी भी 
उनके शरीरपर हाथ फेरती हुई रुदन करने लगीं । बहुत 
काळ बाद उनकी मूर्च्छा दूर हुई । सम्मुखासीन भगवानपर 
दृष्टि जानेपर साक्षात्‌ परत्रह्मके रूपमै उनके दर्शन हुए । 
आत्मग्लानि पूर्वक वह झट उनके चरणोंपर पड़ स्तुति करने 
लगे । भगवानले उन्हें सान्त्वना देते हुए कहा कि तुमने 
भूल की, जिससे इतना कए मिला | मेरे स्थापित किये हुए 
इस लिङ्गको संसारकी समूची शक्ति भी नहीं उखाड़ 
सकती | महादेवके अपराधसे तुमको यह फल मिला | अब 
कमी ऐसा मत करना | 
पीछे भगवानने इनूमानद्वारा लाये हुए लिङ्गको भी 
पास ही स्थापित करा दिया और उसका नाम रक्खा 
“हनुमदीश्वर।? रामेश्वर और इनुमदीश्वर-इन दोनों शिवलिज्ञों- 
की महिमा भगवानते अपने श्रीमु खसे इसप्रकार वर्णन की है-- 
स्वयं हरेण दत्तं तु हनुमन्नामकं शिवम्‌ । 
सम्पइ्यन्‌ रामनाथं च कृतकृत्यो भवेन्नरः ॥ 
योजनानां सहन्नेञ्पि स्खत्वा लिङ्गं हनूमतः । 
रामनायेश्वरं चापि स्म्ृत्वा सायुज्यमाझुयाच्‌ ॥ 
तेनेष्टं सर्वयज्ञैश्च तपश्चाकारि कृत्नशः । 
येन इष्टौ महादेवौ इनूमद्वाघवेश्वरो ॥ 
( स्क० पु० अ्र० खेर से० मा० अ० ४५) 


“अर्थात्‌ खयं भगवान्‌ शिवके दिये हुए हनुमन्नामक 
लिङ्गका तथा श्रीरामनाथेश्वरका दर्शनकर मनुष्य कृतार्थ हो 


संख्या २ ] 


जाता है | हजार योजनकी दूरीपरसे भी श्रीहनुमदीश्वर तथा 
श्रीरामनाथेश्वरका स्मरणकर मनुष्य शिवसायुज्यको प्रास 
होता है । जिसने हनुमदीश्वर तथा राघवेश्वर महादेवका 
दर्शन कर लिया, उसने सारे यज्ञ और सारे तप कर लिये ।? 


श्रीरामेश्वरजीका मन्दिर प्रायः १००० फीट लम्बा, 
छः सो पचास फीट चौड़ा और एक सौ पचीस फीट ऊँचा है । 
इस विशाल मन्दिरमै श्रीशिवजीकी प्रधान मूतिके अतिरिक्त 
जो लगभग एक हाथसे भी अधिक ऊँची है और भी अनेक 
सुन्दर शिवमूर्तियाँ तथा अन्य मूर्तियॉ हैं | नन्दीकी एक 
बहुत बड़ी अद्वितीय मूर्ति है । श्रीशाङ्कर-पार्वतीकी चल 
मूर्तियाँ भी हैं, जिनकी वार्षिकोत्सवके अवसरपर सोने और 
चाँदीके वाहर्नोपर सवारी निकाली जाती है। चाँदीके 
त्रिपुण्ड तथा श्वेत उत्तरीयके कारण लिङ्गकी शोभा और 
भी बढ़ जाती दै । मन्दिरके अन्दर चोवीस कुएँ हैं, जो 
तीर्थ कहलाते हैं । इनके जलसे खान करनेका माहात्म्य है। 
इन सब कु ओंका जळ मीठा है; किन्तु मन्दिरके बाहरके 
सभी कुओंका जळ खारा है। कहते हैं, भगवानने अपने 
अमोघ वाणोंद्रारा इन कूपौंका निर्माण किया था और 
उनमें भिन्न-भिन्न तीथोंका जल मँगवाकर डाला था | 
इनमेंसे कुछके नाम ये हैँ-गङ्गा, यमुना, गया, शङ्क) 
चक्र, कुमुद । इन कूपोंके अतिरिक्त श्रीरामेश्वरधामके 
अन्तर्गत करीव एक दर्शनतीर्थ और है । इनमें कुछके नाम 
हे--रामतीर्थ, अमृतवाटिका, हनुमानकुण्ड, ब्रह्महत्यातीर्थ, 
विभीषणती र्थ, माधवकुण्ड, सेतुमाधव, नन्दिकेश्वर और 
अष्टलक्ष्मीमण्डप । 

गंगोत्रीके गंगाजळको श्रीरामेश्वरपर चढानेका बड़ा 
माहात्म्य है और इसके लिये १।) कर लगता है । जिनके 
पास गंगाजल नहीं होता, उन्हें वहॉके पण्डे इत्रके मूल्यमें 
१०), २०), ५०) तक लेकर गंगाजलकी शीशी बेचते हैं । 
श्रीरामेश्वरसे पन्द्रह-ब्रीस मील दूर धनुषकोडि नामक स्थान 
है जहाँ भारतमहासागर और बंगालकी खाडीका सम्मेलन 
होता है । यहाँ श्राद्ध होता है। धनुपकोडितक रेल गयी है। 
कहते हैँ, यहींपर श्रीरामचन््रजीने समुद्रसे कुपित होकर शर- 
सन्धान किया था । धनुपकोडि बड़ा मारी वन्दरगाह भी है, 
जहाँसे वर्तमान लङ्काको जहाज जाया-आया करते हें । 
कहते हैं कि श्रीरामके पुळके भम्मावशेषके सहारे ही अब 
अंग्रेजोंने रेलमार्ग वना लिया है | रामेश्वर जानेके लिये बम्बई 
या कलकत्े होते हुए मद्रास जाना चाहिये और मद्राससे साउथ 
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इण्डियन रेलवेद्वारा त्रिचनापल्ली होते हुए रामेश्वर जाते हैं। 
यह स्थान मढुरा जिलेमें रामनाथके राजाकी जमींदारीमें है। 
यहाँ लक्ष्मणतीर्थमें मुण्डन और श्राद्ध, समुद्रमें स्नान तथा 
अध्यंदान और गन्धमादन-पर्वतपर स्थित “रामझरोखे” से 
समुद्र एवं सेतु-दर्शनका बड़ा माहात्म्य बतलाया जाता है। 
सेतुके बीचमें बहुत-से तीर्थ हैं, जिनमेंसे मुख्य ये हैं--( १ ) 
चक्रतीर्थ, ( २ बेतातवरद, ( ३ ) पापविनाशन, ( ४) 
सीतासर, ( ५ ) मङ्गलतीथ, ( ६ ) अमृतवापिका, (७) 
ब्रह्मकुण्ड, ( ८ ) अगस्त्यतीर्थ, ( ९ ) जयतीर्थ, ( १०) 
लक्ष्मीतीर्थ, ( ११ ) अभितीर्थ, ( १२) झुकतीर्थ, (१३) 
शिवतीर्थ, ( १४ ) कोटितीर्थ, ( १५ ) साध्यामृततीर्थं और 
(१६) मानसतीर्थ । 
(१२) चुञ्मेशवर 

अव अन्तिम ज्योतिलिंङ्ग घुड्मेश्वर, घुसणेश्वर या 
धृष्णेश्वरका वर्णन किया जाता दै । निजाम-राज्यके अन्तर्गत 
निजाम-रेलवे-लाइनपर मनमाडसे ६६ मील दूर दौलताबाद- 
स्टेशन है । वहाँसे १२ मील दूर वेरुलगाँवके पास यह स्थान 
है। स्टेशनसे वेळगाड़ीकी सवारी मिलती है । मोटरसे 
जाना हो तो दौलतावाद न उतरकर औरङ्गावाद-स्टेशनपर 
उतरना चाहिये, जो दौळतावादसे अगला स्टेशन है। 
दौलतावाद-स्टेशनसे गन्तव्य स्थानतक जानेका मार्य पहाड़ी 
और वड़ा सुहावना दै । मार्गमें दौलतावादका किला है। 
यह दोलतावादका किला धृष्णे&रसे दक्षिण पाँच सीलपर एक 
पहाड़की चोटीपर है। यहाँ धारेश्वर-शिवलिङ्ञ और श्रीएकनाथ- 
जीके गुरु श्रीजनार्दन महाराजकी समाधि है। यहाँसे आरे इलोरा - 
की प्रसिद्ध गुहाएँ दर्शनीय हें । इलोरा जानेके लिये दौलताबाद- 
से पूर्ववर्ती इलोरा-रोड-स्टेशनपर उतरना चाहिये । इलोरामें 
कैलास नामक गुहा सबसे श्रेष्ठ और सुन्दर है और पहाडको 
काटकर बनायी हुई है। गुहा कारीगरीकी दृष्टिसे बहुत 
सुन्दर है | यह न केवल हिन्दुओंका ही ध्यान अपनी ओर 
खींचती है, बल्कि अन्य धर्मावलम्बी एवं अन्य देशवासी- 
जन भी इसकी अद्भुत रचनाको देखकर मुग्ध हो जाते हैं । 
एक इयावेल नामक पाश्चात्य सजन तो दक्षिण-भारतके सभी 
मन्दिरोको इस केलासके नमूनेपर बना हुआ बतलाते हैं । 
इलोरा इतना सुन्दर स्थान है कि वौद्ध और जैन तथा 
विधर्मी सुसलमानतक इसकी ओर आकर्षित हो गये और 
उन्होंने इस सुरम्य पहाड़ीपर अपने-अपने स्थान बनाये हैं । 
कुछ लोग इलोराके कैलास-मन्दिरको ही घुस्मेश्वरका असली 


स्थान मानते हें । श्रीब्रृष्णेश्वरशिव और देवगिरिदुर्गके 
बीच सहस्रलिङ्ग, पातालेश्वर, सूर्येश्वर हे तथा सूर्यकुण्ड और 
शिवकुण्ड हैं । यह बहुत प्राचीन स्थान है। खैर, अव 
हमें संक्षेपमें घरुसमेश्वर-ज्योतििङ्गकी स्थापनाका इतिहास 
बतला देना है, जो इसप्रकार है-- 
दक्षिण-देशमें देवगिरिपर्वतके निकट सुधर्मा नामक एक 
ब्राह्मण रहेता था । उसकी पतिपरायणा पल्लीका नाम सुदेहा 
था । दोनोंमें परस्पर सद्भाव था और इसकारण वे बड़े 
सुखी थे । परन्तु ज्यों-ज्यों दिन बीतने लगे त्या-त्या उनके 
अन्दर एक चिन्ता जाणत होकर उस सुख्में वाधा पहुँचाने 
लगी । वह चिन्ता यह थी कि उनके पीछे कोई सन्तान 
नहीं थी । ब्राह्मणदेवताने ज्योतिषकी गणना करके देखा 
कि सुदेहाकी कोखसे सन्तान उत्पन्न होनेको कोई सम्भावना 
नहीं दद । यह वात उसने अपनी पत्नीपर प्रकट भी कर दी, 
पर सुदेह्वा इसपर भी चुप नहीं बैटी । वह अप 
दूसरा विवाह करनेका आग्रह करने लगी | 
समझाया कि इस झंझटमै मत पड़ो | परन 
प्रकार भी नहीं मानती थी | उसने कहा 
घुश्माके साथ विवाह करो । वह मेरी सहोदरा भगिनी है। 
उसके साथ मेरा अत्यन्त स्नेहका सम्बन्ध है, उसके सार 
किसी प्रकारका मनोमालिन्य होनेकी आश ह र खान्न 
मी चाहवे । ददो ह गक आशङ्का बिल्कुल न 
दो तन होकर रकत अवि निन द. फ 
हे 


ने पतिदेवसे 

सुघर्माने भरपूर 
तु सुदेहा किसी 
“ठम मेरी बहिन 


अब और अधिक सुधर्मा अपनी पत्नीके आग्रहकों न 
टाल सका। आखिर, वह इसके लिये राज्ञी हो गया और 
एक निश्चित तिथिको दुश्माको व्याहकर घर ले आया । 
दोनों बहिनें प्रेमपूर्वक रहने लगीं | दुश्सा अतीव सुलक्षणा 
यृष्टिणी थी । वह अपने पतिकी सर्व प्रकारसे सेवा करती और 
अपनी ज्येष्ठा मगिनीको माठूवतू मानती | साथ ही वह 
शिवजीकी अनन्य भक्त भी थी | प्रि दिन निय हो 
१०१ पार्थिव-शिवलिङ्ग बनाकर क se 
ता जोर निखिल र नि अल्पकालमें ही उसे 

म उसकी गोदमें पुत्ररत्न के 
दर्शन हुए । सुधर्माके साथ-साथ सुद्देहाके LR ह या 
न रही । परन्तु पीछे चलकर उसपर न जाने कौन-सी 
राक्षसी वृत्तिने अधिकार किया। उसके अन्दर ईर्ष्याका 
अङ्कुर उत्पन्न हुआ । अब उसे न अपनी सहोदरा 
भगिनीकी सूरत सुदती और न उस सिके प्रति ही कुछ 


# कल्याण क 


अनुराग रहा। उलटा उसे देख-देग्व वह मन-ही-मन कुढ़ती । 
ज्यो-ज्यों बालककी उम्र वढ्ने लगी त्यो-ही-त्यो. उसका 
इर्ष्याङ्कर भी त्रद्धिंगत होता गया और जब समय पाकर 
वह बच्चा व्याहकर घरमै नवव को लाया तवतक उसका 
इष्याङ्कर भी फला-फूला ब्रक्ष वन गया । 'हाय ! अव जो 
कुछ है, सव तुझ्माका है । मेरा इस घरमै कुछ नहीं । यह 
पुत्र और पुत्रवधू हैं तो आखिर उसीके | मेरे ये कोन हैं-- 
उलटे मेरी सम्पत्तिको हड़पनेवाळे हैं ।? इन सब कुविचारोंने 
उसके हृदयको मथ डाला । वह उनका क्षय चाहने लगी; 
यही नहीं, बच्चेके प्राणान्तकी तदवीर भी सोचने लगी 
और अन्ततोगत्वा एक दिन रात्रिको जत्र वह अपनी 
पल्लीके साथ शयन कर रहा था, इस कुमतिम्रस्ता मासीने 
उसकी हत्या कर डाली और उसके शवको ले जाकर उसी 
सरोवरमे छोड़ दिया, जिसमें वृझसा जाकर पार्थिव शिव-लिज्ञों- 
को छोड्ती थी । प्रातःकाळ उसकी पत्नीने उठकर देखा 
कि पति परँगपर नहीं है और पलॅँगपर बिछाये हुए 
वस्त्र खूनसे लथपथ है । अभागी चीख मारकर रो पड़ी, 
फलतः बात-की-वातमें घरमें कुहराम मच गया । सुधर्माकी 


< 


जो एक आँख थी वह भी फूट गयी । पर घुश्मा कहाँ है! 
वह अपने पूजा-घरमं दिवजीकी सेवामें निरत है, उसे इस 
ओर ध्यान देनेकी फुरसत नहीं । उसने सदाकी भाँति 
नियमपूर्वक अपना नित्यकर्म समात्त किया और फिर 
झिवलिङ्गोंको ताछाबमें जाकर छोड़ा । भगवानकी लीळा 
देखो, एकाएक सरोवरके अन्दरसे उसका लाळ, जो मर 
चुका था, भळा-चङ्गा निकल आया ओर मातासे प्रार्थना 
करने लगा--“माता, मैं मरकर पुनः जीवित हो उठा । 
ठहर, में भी चलता हूँ ।? वच्चा आकर माताके चरणोंपर 
लोट गया, पर उसे ऐसा ही मालूम पड़ता था मानों 
उसका लाल उसी प्रकार आकर उसके चरणोंपर पड़ा है 
जिसप्रकार वह सदा वाहरके काम-काजसे लौटकर पड़ता 
था | उसने न उसके मरतेपर दुःख ही मनाया था और न 
अब उसके जी उटनेपर उसे खुशी ही हुई । अवश्य ही, 
सव कुछ शिवजीकी हो लीळा समझकर वह आनन्दम मग्न 
हो गयी । भगवान्‌ भोलानाथ उसकी तन्मयता देख अब 
अधिक विलम्ब न कर सके । झट उसके सामने प्रकट हो 
गये और उससे वर माँगनेको कहने लगे । वह उसकी 
सोतकी काली करतूत भी नहीं सह सके और टे 
अपने त्रिछूलद्वारा उसका दिरइछेंद करनको उद्यत हो गये। 


७ श्रीशिषकी अछसूप्तियाँ ७ 


परन्तु धर्मपरायणा घुइमा उनसे हाथ जोड़कर प्रार्थना 
करने लगी-- 

“प्रभो ! यदि आप मुझपर प्रसन्न हैं तो कृपया मेरी 
बहिनिको क्षमादान दें । अवश्य ही उसने घोर पाप 
किया है, पर अब आपके दर्शन करके यह उससे मुक्त हो 
गयी । भला ! आपके दर्शन करके भी पापी-से-पापीके भी 
पाप कहीं ठहर सकते हैं १ भगवन्‌! उसे क्षमा करो। 
उसने जो किया सो किया; पर अब कृपया ऐसा करो 
कि उसके अकल्याणमें में किसी प्रकार निमित्त न बनू ।? 
शिवजी उसकी यह उदारता देखकर उसपर और भी 
अधिक प्रसन्न हुए और उससे और कोई वर माँगनेको 
कहने लगे । घुइमाने निवेदन किया--'हे महेश्वर ! आपसे मैं 
यह वरदान माँगती हूँ कि आप सदा ही इस स्थानपर वास 
करें, जिससे सारे संसारका कल्याण हो ।? 

~ र्लि 


भगवान्‌ शङ्कर 'एवमस्तु? कहकर ज्योतिलिङ्गके रूपमें 


वहाँ वास करने लगे और घुझ्मेश्वरके नामसे प्रसिद्ध हुए । 
उस तालाबका नाम भी तबसे शिवालय हो गया। इन 
घुरमेश्वर भगवानकी बड़ी महिमा गायी गयी हे 

इदं चेच लिङ्गा च दृष्टा पापेः प्रमुच्यते । 

सुखं संवधेते पु'सां शुकृपक्षे यथा शशी ॥ 

( दि० पु० ज्ञान? खं० ५२ अ० ८२) 

अर्थात्‌ घुस्मेश्वर महादेवके दर्शनसे सब पाप 
दूर हो जाते हैं और सुखकी वृद्धि उसी प्रकार होती है 
जिसम्रकार झुङ्कपक्षमें चन्द्रमाकी बृद्धि होती है । 

भगवान्‌ आयशङ्कराचारयने घुश्मेश्वरकी निम्नलिखित 
झाब्दोमें स्तुति की है-- 

इलापुरे रम्यविश्यालकेऽस्मिन्‌ 

सस्ुष्लसन्तञ्च जगद्वरेण्यम्‌ । 
सहोदारतरस्वभावं 

घुझ्मेशवराख्यं शरणं प्रपच्चे ॥ 


९ 


श्रीशिवकी अष्टमूतियाँ 


( लेखक-श्रीपन्नालाल सिंहजी ) 


शरीविष्णुपुराणमें लिला है-- 


सृष्टिस्थित्यन्तकरणाद्‌ ब्रह्मविष्णुशिवास्मिकास्‌। 
स संज्ञां याति भगवानेक एव जनादंनः ॥ 


“एक ही भगवान्‌ जनार्दन सृष्टि; स्थिति और प्रलयके 
सम्बन्धको लेकर ब्रह्मा, विष्णु और शिव--इन तीन विभिन्न 
नामाँसे पुकारे जाते हैं ।? 


शिव परमात्मा वा ब्रह्मका ही नामान्तर है। वे शान्त शिव 
अद्वैत और चतुर्थ (“शाम्तं शिवमद्देतं चतुर्थम्‌'--माण्डूक्यो- 
पनिषद्‌ ) हैं, वे विश्वाद्य, विश्वबीज, विश्वदेव, विश्वरूप, 
विश्वाधिक और विश्वान्तर्यामी हैं । 'सर्व खल्विदं ब्रह्म'-यहृ 
सभी कुछ ब्रह्ममय है, तभी तो बृहदारण्यक उपनिषद्के 
अन्तर्यामीब्राह्मणमे कहा है कि--'जो सर्वं भूतोंमें अवस्थित 
होते हुए भी सर्व भूतोंसे पथक्‌ हैं, सर्व भूत जिन्हें जानते 
नहीं, किन्तु सर्व भूत जिनके शरीर हैं और जो सर्व भूतोंके 
अन्दर रहकर सर्व भूतोंका नियन्त्रण करते हैं--वे ही (परम) 
आत्मा, वे ही अन्तयौमी और वे ही अमृत हैं ।? 


भगवानले गीतामें कहा है-- 
सया ततमिदं सवै जगदब्यक्तमूर्तिना । 

“अर्थात्‌ मेरी इस अव्यक्त मूत्तिद्वारा सारा संसार व्याप्त 
है ।? दिवपुराणमें भी महादेव कहते हैं-- 

अहं शिवः शिवश्चायं स्वं चापि शिव एव हि। 

सवै शिवमयं ब्रह्म शिवात्परं न किञ्चन ॥ 

मैं शिव, यह शिव, तुम रिव, सब कुछ शिवमय है । 
शिवके अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है।? 


पञ्चभूतोमें जगत्‌ संगठित है । थिवी, जल, तेज, वायु, 
आकाश, चन्द्र, सूर्य और जीवात्मा इन्हीं अष्टमू्तियोद्वारा 
समस्त चराचरका बोध होता है। तभी महादेवका एक 
नाम 'अ्टमूत्ति? है । 

शिवपुराणमें आया है-- 

तस्यादिदेवदेवस्य  मूत्त्येंश्‍कमयं जगत्‌ । 

तस्मिन्‌ व्याप्य स्थितं विइवं सूत्रे मणिगणा इव ॥ 

शर्वो अवस्तथा रुद उग्रो भीमः पशुपतिः । 

ईशानश्च सहादेवः मूत्तयश्चाष्ट विशताः ७ 


सुस्यस्भो5ग्निसरुद्व्योसक्षेत्रज्ञाकेनिशाकराः । 

अधिष्ठिता महेशस्य  सर्वादेरष्टमूत्तिभिः ॥ 

अष्टमूस्योत्मना चिइवमधिष्ठाय स्थितं शिवम्‌ । 
भजस्व सर्वभावेन रुद्रं परमकारणम्‌ ॥ 

“इन देवादिदेवकी अष्टमूत्तियासे यह अखिल जगत्‌ 
इसप्रकार व्याप्त है जिसप्रकार सूतके धागेमें सूतकी ही 
मणियाँ । भगवान्‌ शंकरकी इन अष्टमूत्तियोंके नाम ये हे-- 
दाय, भव, रुद्र, उग्र, भीम, पशुपति, महादेव और 
ईशान । ये ही शर्व आदि अशएमू्तिया क्रमाः प्रथिवी, जल, 
अभि, वायु, आकाश, क्षेत्रज्ञ, सूर्य और चन्द्रमाको अधिष्ठित 
किये हुए हैं । इन अष्टमूत्तियोद्वारा विश्वमे अधिष्ठित उन्हीं 
परमकारण भगवानकी सर्वतोभावेन आराधना करो |? 

ॐ शर्वाय क्षितिसूत्तये नमः 

ॐ भवाय जलमूत्तेये नमः 

चे» रुद्राय अग्निमृत्तये नमः 

डे उद्माय वायुमूत्तेये नमः 

डँ” भीमाय जाकाशमूत्तेये नमः 

3» पशुपतये यजसानमूत्तये नमः 

ॐ महादेवाय सोममूर्तये नमः 

ॐ ईशानाय सूर्यसूत्त॑ये नमः 


सूर्य और चन्द्र प्रत्यक्ष देवता हैं । 


छ एथिवी, जल आदि पञ्चसूक्ष्मभूत हैं, जीवात्मा ही 
क्षेत्रज्ञ है । जीव ही यजमानरूपसे यज्ञ वा उपासना करने- 
वाला है, इसलिये उसे यजमान भी कहते हैं | पाश वा 
मायायुक्त जीव ही पाश वा पशु है और जीवके उद्धारकर्ता 
होनेके कारण ही महादेव “पशुपतिः हैं । वे ही जीवका पादा- 
मोचन करते हें-- 

ब्रह्मायाः स्थावरान्ताश्च देवदेवस्य झूलिनः । 


पवः परिकीर्यन्ते संसारवशवर्तिनः ॥ 
तेषां पतित्वाद्देवेशः शिवः पशुपतिः स्स्टृतः। 


मलमायादिभिः पाशैः स बक्षाति पञ्चून्‌ पतिः ॥ 
ख॒ एव मोचकस्तेषां अक्तानां समुपासितः । 
चतुर्विशातित रवानि सायाकर्मगुणास्तथा । 
विषया इति कथ्यन्ते पादा जीवनिबन्धनाः॥ 


[ भाग ८ 
सर्वात्मनामधिष्टात्री सर्वक्षेत्रनिवासिनी । 


मूर्सिः  पछुपतिज्ञेया पशुपाशनिकृन्तनी॥ 


“ब्रह्मासे लेकर स्थावर ( वृक्ष-पाषाणादि ) पर्यन्त जितने 
भी संसारवशवर्ती जीव हैं, सभी देवाधिदेव महादेवके 
पशु कहे जाते हैं और उन सबके पति होनेके कारण महादेव 
“पशुपति” कहे जाते हें | वही पशुपति ब्रह्म आदि सब 
पद्ञुऑंकों मल, मायादि अविद्याके पाशमै जकड़कर रखते 
हैं और फिर भत्तोंद्वारा पूजे जाकर उन्दं उक्त पाशसे मुक्त 
करते हे । चौबीस तत्त्व और मायाकृत कर्मके गुण 'बिप्रय' 
कहलाते हैं । ये विषय ही जीवको बन्धनमें डाळनेवाले हैं, 
इसीलिये इन्हें “पाडा? कहते हैं | महादेव सब जीबोंके 
अधिष्ठाता और सर्व क्षेत्रोंमें वास करनेवाले (क्षेत्रज्ञ चापि मां 
विद्वि सर्वक्षेत्रेषु भारत । गीता) तथा पझुपाशको काटनेः 


~~ 


याले होनेके कारण पशुपति नामसे प्रख्यात हें ।? 


शिवपुराणका कथन है कि परमात्मा शिवकी ये अष्ट 
मूत्तियाँ समस्त संसारको व्यात किये हुए दें, इस कारण 
जैसे मूलमें जल-सिञ्चन करनेसे ब्रक्षकी सभी शाखाएँ 
हृरी-भरी रहती हैं वैसे ही विश्वात्मा शिवकी पूजा करनेसे 
उनका जगद्रूप शरीर पुष्टिलाभ करता हे | अब हमें यह 
देखना है कि शिवकी आराधना क्या दै ! सत्र प्राणियोंको 
अभयदान, सबके प्रति अनुग्रह, सत्रका उपकार करना 
यही शिवकी वास्तविक आराधना है । जिसप्रकार पिता पुत्र- 
पौत्रादिके आनन्दसे आनन्दित होता है, उसी प्रकार 
अखिल विश्वकी प्रीतिसे शङ्करकी प्रीति होती है। किसी 
देहृघारीको यदि कोई पीड़ा पहुँचाता है तो इससे अश्मूत्ति- 
धारी महादेवका ही अनिष्ट होता हे । जो इसप्रकार 
अपनी अष्टमूर्चियोंके द्वार अखिल विश्वको अधिष्ठित किये 
हुए हें उन्हीं परमकारण महादेवका सर्वतोभावेन आराधन 
करना चाहिये । 

आस्मनश्चा्टमी सूत्तिंः शिवस्य परमास्मनः । 

व्यापकेतरम्ूर्तीनां विइवं तस्माच्छिवात्मकम्‌॥ 

बृक्षमूलस्य सेकेन शाखाः पुष्यन्ति वै यथा। 

द्विवस्य पूजया तद्वत्‌ पुष्येत्तस्य वपुजंगत्‌॥ 
सर्वांचुम्रहणं 


सर्वाभयप्रदानञ्च तथा । 


सर्वोपकारकरणं शिवस्याराधनं विदुः॥ 


कल्याण > 


इलोरामें चट्टान काटळर बनाया हुआ केलाशसन्दिर 


इलोराके कैलाशसन्दिरमैं रावणद्वारा उठाये हुए 
कैलाश पर्वतका द्य 


( दूरसे ) 


मन्दिर 


श्रीसोमनाथक्रा नया 
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श्राअरुणाचछ 


श्रीपश्जुपतिनाध--नेपाछ ( भीतरी दृश्य ) 


संख्या २ ] 
पुत्रपौत्रादेः प्री त्या प्रीतो भवेत्‌ पिता । 
तथा सर्वस्य सम्प्रीस्या प्रीतो भवति शह्लरः॥ 
देहिनो यस्य कस्यापि क्रियते यदि निग्नहः । 
अनिष्टमष्टमूत्ते स्तत्‌ 


यथेह 


कृतमेव न संशयः ॥ 
अष्टमूर्यौत्मना विश्वसधिष्ठाय स्थितं शिवम्‌ । 


भजस्व सर्वभावेन रुद्र परमकारणम्‌ ॥ 
(शिवपुराण ) 
“सर्वे भूतोंमें और आत्मामे ब्रह्म अथवा शिवका दशन 
अर्थात्‌ “सर्व शिवमयञ्चेतत्‌ '--इस भावकी अनुभूति 
किये बिना जन्म-मरणसे मुक्ति नहीं होती । इस भावकी 
उत्पत्तिके लिये ही इन अष्टमूत्तियांकी पूजा कही गयी है। 
वास्तवमै जीव-देह ही देवालय हे । मायासे मुक्त होनेपर 
जीव ही सदाशिव है । अज्ञानरूप निर्माल्यका त्यागकर 
सोऽहं भावसे उन्हीं सदाशिवकी पूजा करनी चाहिये 
देहो देवालयः प्रोक्तो जीवो देवः सदाशिवः | 
स्यजेदञ्चाननिर्माल्यं सोऽहं भावेन पूजयेत्‌॥ 
इसी भावको हृदयस्थ कर आओ, आज हम महादेवके 
असंख्य मन्दिरोंमें उनका पूजन करें । आओ, हम. अपने 
हृदयकमलमें उन्हीं आत्मलिङ्गका अनुभव करके निर्मल: 
चित्तसे श्रद्धारूपी नदीके जलसे समाधिसुमनोंके द्वारा 
मोक्षप्रासिके लिये उनकी पूजा करें-- 
आराधयासि मणिसन्निभमास्मलिङ्ग 
मायापुरीहृदयपङ्कजसन्निबिष्टम्‌ । 
भ्रद्धानदीविमलचित्तजलावगा हं 
निष्यं समाधिकुसुमैरपुनभंवाय ॥ 


अष्टमूत्तिके तीर्थ 


(१) सूर्य प्रत्यक्ष देवता हैं-- 
आदिस्यञ्च शिव विद्याच्छिवसादिश्यरूपिणम्‌ । 
उभयोरन्तरं नास्ति श्यादिष्यस्थ शिवस्य 'च॥ 
अर्थात्‌ शिव और सूर्यमें कोई भेद नहीं है, इसलिये 
प्रत्येक सूर्यमन्दिर शिवमन्दिर ही है। 
(२) चन्द्र--काठियाबाड़का सोमनाथ-मन्दिर और 
बङ्गालका चन्द्रनाथ क्षेत्र ये दोनों महादेवके सोममूतिके ही 
थै हँ 


# श्रीशिबकी अष्टयूक्तियाँ # 
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सोमनाथका # मन्दिर प्रभासक्षेत्रमें है और चन्द्रनाथका 
बङ्गालके चटगौव ( 0110082012 ) नगरसे ३४ मील 
उत्तरपूर्वं एक पर्वतपर स्थित है | स्थानका नाम सीताङुण्ड 
है । श्रीचन्द्रनाथका मन्दिर पर्वतके सर्वोच्च शिखरपर है, 
जो समुद्रकी सतहसे चार सौ गज ऊँचा है । देवीपुराणके 
चैत्र-माहात्म्यके अनुसार यह त्रयोदश ज्योतिलिङ्ग है जो 
पहले गुप्त था और  कलिमें लोकहितार्थं प्रकट हुआ है। 
काशी, प्रयाग, भुवनेश्वर, गङ्गासागर, गङ्गा और नेमिषारण्यः 
के द्शनसे जो फल प्राप्त होता है, वह श्रीचन्द्रनाथः्षेत्रमे 
जानेसे एक साथ प्राप्त हो जाता है। 


श्रीचम्द्रनाथके निकट और भी अनेक तीर्थ हैं। 
उदाइरणाथे-- 


(१) उत्तरमें लवणाक्षकुण्ड दै जिसमेसे अग्निकी 
ज्याला निकलती है, (२) पर्षतके नीचे गुरुधूनी है जो 
पत्थरपर प्रज्वलित है, ( ३) बडवानलकुण्ड है जिसके जल- 
पर सप्तजिह्ात्मक अग्नि सदा प्रज्वलित रहती है | इसके 
अतिरिक्त (४) तप्त जल्युक्त ब्रह्मकुण्ड, ( ५.) सहृखधारा- 
जलप्रपात, (६ ) कुमारी कुण्ड, ( ७ ) श्रीव्यासजीकी तपस्या- 
भूमि, व्यासकुण्ड, (८) सीताकुण्ड, (९ ) ज्योतिर्मय, जहाँ 
पाषाणके ऊपर ज्योति प्रज्वलित है, (१० ) काली, (११) 
श्रीखयम्भूनाथ, (१२) मन्दाकिनी नामका खोत (१३) 
गयाक्षेत्र, जहॉ पितरोको पिण्डदान दिया जाता है, (१४) 
श्रीजगन्नाथजीका मन्दिर, ( १५ ) क्षत्रशिला, जहाँ पत्थरकी 
गुहामें अनेक शिवलिङ्ग हैं, (१६) विरूपाक्ष-मन्दिर, (१७ ) 


' हरगौरीका विद्दार-स्थळ, जो एक: सुरम्य नीरव स्थानमे है । 


यहाँ सघन वृक्षावलीके होते हुए भी पद्न-पक्षीगण बिल्कुल 
शब्द नहीं करते तथा ( १८) आदित्यनाथ । 


(३) नेपालके पशुपतिनाथ महादेव यजमानमूर्तिके 
तीर्थ है---पद्युपतिनाथ लिङ्गरूपमै नहीं,मानुषी विग्रहके रूपमें 
विराजमान हैं । विग्रह कटिप्रदेशसे ऊपरके भागका ही है । 
मन्दिर चीनी और जापानी ढंगका बना हुआ है और 
नेपालराज्यकी राजधानी काठमण्ड्रमें वागमती नदीके 
दक्षिण तीरपर आर्याघाटके समीप अवस्थित है। मूर्ति 
स्वर्णनिर्मित पञ्चमुखी दै । इसके आसपास चाँदीका जँगला 
है, जिसमें पुजारीको छोड़कर और किसीकी तो बात ही 


+ इसका वर्णन 'द्वादश ज्योत्तिलिङ्ग' शीर्षक लखमें अलग 
दिया गया हे ।-- सम्पादक 
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क्या, स्वयं नेपाल-सम्राट्का भी प्रवेश नहीं हो सकता । 
नेपाळराज्यमें भी विना पासपोर्टके वाइरके लोगोंका प्रवेश 
बन्द है; पर महाशिवरात्रिके अवसरपर लोग पासके बिना 
भी जाकर पशुपतिनाथके दर्शन कर सकते हैं | नेपाल महाराज 
अपनेको श्रीपश्चपतिनाथ्जीका दीवान कहते हैं । 


(४) शिवकाश्चीका क्षितिलिंग--पश्चमहाभूतोंकि 
नामसे जो पाँच लिङ्ग प्रसिद्ध हैं वे सभी दक्षिण भारतके मद्रास- 
प्रान्तमे हें । इनमेंसे एकाम्रेश्वरका क्षितिलिङ्ग शिवकाश्ीमें है। 
इस मूत्तिपर जल नहीँ चढ़ाया जाता, चमेलीके तेलसे स्नान 
कराया जाता है | मन्दिर बहुत विशाल और सुन्दर है । अन्दर 
अनेक देवमूत्तियोंके साथ एक पाषाणमूति भगवान्‌ शङ्कराचार्य- 
की भी है | मन्दिरके “गोपुरम्‌? पर हैदरअलीके गोलोके चिह्न 
अबतक मौजूद हैं । अप्रैलमासमें यहाँका प्रधान वार्षिकोत्सव 
होता दै जो पन्द्रह दिनतक रहता है। यहाँ ज्वरहरेश्वर, 

थ तथा कामाक्षीदेवी आदिके मन्दिर भी दर्शनीय 
हैं। काञ्रीम मरनेसे काशीकी तरह सद्योमुक्ति मानी जाती 
है । इसकी सत मोक्षदा पुरियोमें गणना है । 


इस तीर्थका इतिहास यह है कि एक समय पार्वतीने 
कौतूहलवश चुपचाप पीछेसे आकर दोनों हार्थोसे भगवान्‌ 
शङ्करके तीनों नेत्र बन्द कर लिये | श्रीमद्देश्वरके लोचनत्रय 
आच्छादित हो जानेसे सारे संसारमै घोर अन्धकार छा गया ॥ 
क्योंकि सूर्य, चन्द्र और अग्नि जो संसारको प्रकाशित 

करते हैं, वे शङ्कर (के नेत्रों ) से ही प्रकाश पाते हैं-- 

तमेव भान्तमनुभाति सद॑ 

तस्य भासा सर्वमिदं ` विभाति । 

( कठोपनिषद्‌ ) 


अतः ब्रह्माण्डलोपकी नौवत आ पहुँची । इसप्रकार 
श्रीशिवके अर्दनिमेषमात्रमे संसारके एक करोड़ वर्ष व्यतीत 
हो गये । असमय ही देवीके इस प्रलयङ्कर अन्याय-कार्यको 
देखकर श्रीशिवजीने इसके प्रायश्चित्तम्बरूप श्रीपार्वतीजीको 
तपस्या करनेका आदेश किया । अतएव वह महादेवज्ञीकी 
आज्ञासे काञ्चीपुरीमे कम्पानदीके तटपर आकर एक आम्र- 
इक्षकी छायामें जटावल्कलधारिणी एवं भस्म-विभूषिता 
तपस्विनीका वेश धारणकर कम्पाकी वाळकासे लिङ्ग बना, 
विधिपूर्वक पूजा और तपस्या करने लगी । जब श्रीपार्वतीको 
कठिन तपस्या करते कुछ काळ बीत गया तत्र दाङ्कर- 
ज़ीने गौरीकी भक्ति और एकनिष्ठाकी परीक्षाके लिये नदीमें 


# कल्याण # 
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बाढ़ ला दी, जिससे उनके चारों ओर जळ-ही-जल हो गया । 
भगवतीने आँख खोलकर देखा तो उन्हें यह आझङ्का हुई 
कि नदीके वद्धमान प्रवल प्रयाहमै कहीं बद्द वाळका-लिङ्ग 
विलीन न हो जाय, जिससे उनकी तपस्यामें विघ्न 
उपस्थित हो, और इसी आशाङ्कासे वे चिन्तित हो उठी । 
समस्त कामनाओंके स्यागपूर्वक भगवानको अपना मन 
समर्पण करके उनका भजन करमेसे कोई भी विन्न भक्तका 
अनिष्ट नहीं कर सकता । भगवती रिवलिङ्गको छातीसे 
चिपटाकर ध्यानमग्न हो गर्यी । उन्होंने जलप्रवाहके भँवरमें 
पड़कर भी उस लिङ्गका परित्याग नहीं किया । तब भगवान्‌ 
शङ्कर प्रकट होकर बोले-- 
विमुद्ध बालिके लिङ्गं प्रवाहोऽयं गतो महान्‌ । 
स्वयार्चितमिदं लिङ्गं सैकतं स्थिरवेभवम्‌ ॥ 
अविष्यति महाभागे वरदं सुरपृजितम्‌ । 
तपश्चर्यां तवालोक्य चरितं घर्मपालनम्‌ । 
लिङ्गं एतज्नमस्कृत्य कृतार्थाः सन्तु मानवाः ॥ 
हे वालिके ! नदीमें जो वाढु आयी थी वह अव चली 
गयी है । तुम लिङ्गको छोड़ दो । ठमने इस स्थिर वैभवयुक्त 
सेकत-लिङ्गकी पूजा की दै, शतएत हे महाभागे ! यह सुर- 
पूजित पार्थिव लिङ्ग वरदाता बन गया | अर्थात्‌ जो कोई 
इसकी जिस कामनाके साथ उपासना करेगा उसकी वह 
कामना पूर्ण होगी । ठम्दारी तपश्चर्या और धर्मपाळनका 
दर्शन और श्रवण एवं इस लिङ्गकी आराधना करके लोग 
कृतार्थ होंगे । 
अनेषं तैजसं रूपमहं स्थावरलिङ्गताम्‌ । 
यहाँ मैं अपने ज्योतिर्मय रूपको त्यागकर स्थावर 
लिङ्गमें परिणत हो गया हूँ । तुम गोतमाश्रम, अरुणाचल 
( तिरुवण्णमल्ले ) तीर्थमें जाकर तपस्या करो । वहाँ मैं 
तेजोरूपमे तुमसे मिठँगा । : 
शिवकाञ्चीका एकाम्रनाथक्षितिलिङ्ग ही महादेवीद्वारा 
प्रतिष्ठित स्थावर लिङ्ग दै । 
अम्बिकाने काञ्चीसे चलते समय तपस्याके लिये आये 
हुए देवताओं और ऋपियोंको वर प्रदान किया | 


तिष्ठतात्रैव वै देवा सुनयश्च दृढव्रताः । 
नियमांश्चाधितिष्टन्तः कम्पारोधसि पावने ॥ 
सर्वपापक्षयकरं सर्वसौभाग्यवर्द्धनम्‌ । 


पूज्यतां सैकतं लिङ्गं कुचकङ्कणलान्छनम्‌ ॥ 


| | २] 
अहञ्च निष्कलं रूपमास्थायेतद्दिवानिशम्‌ । 
आराधयासि सन्त्रेण महेश्वरं वरप्रदम्‌ ॥ 
सत्तपश्चरणाल्लोके सद्धर्मपरिपाळनात्‌ । 
सन्निदरनाच तथा  लिद्धवन्त्वष्टविभूतयः ॥ 
सर्वकासप्रदानेन कामाक्षीमिति कासतः। 


सां प्रणग्यात्र सद्भक्ता लभन्तां वाञ्छितं वरस ॥ 


“हे इढ्‌त्रत देवताओं और मुनियो ! नियमाधिष्ठित 
होकर आपलोग पवित्र कम्पातटपर निवास कीजिये और 
सर्वपापक्षयकर तथा सर्वसौभाग्यवद्धक मदीयकुचकङ्कण- 
लाञ्छित इस सेकतलिङ्गकी पूजा कीजिये । मैं भी निष्कल 
(अव्यक्त ) रूपसे अवस्थित होकर अइनिंश इस स्थानपर 
वरद महेश्वरकी आराधना करूंगी । मेरे तपस्या-प्रभाव एवं 
घर्मपालनके फलस्वरूप इस लिङ्गका दर्शन और पूजन करके 
मनुष्य अभिलषित ऐश्वये और विभूति लाभ करेंगे । मैं 
सर्व कास प्रदान करती हूँ, मेरे भक्त मुझे कामदायिनी 
कामाक्षी मानकर कामनापूर्वक मेरी अर्चना करके अभिलषित 
वर लाभ करेगे ।? 

(७) जम्बुकेश्वर--मद्रास-गरान्तके त्रिचिनापली जिलेमें 
“श्रीरङ्गनाथ? से एक मीलपर जम्बुकेश्वर--“अप्‌! लिङ्ग है। 
यहाँके शिवलिङ्गकी स्थिति एक जलके खोतपर दै, अतः 
जळहरीके नीचेसे जळ बराबर ऊपर उठता हुआ नजर आता है। 
स्थापत्य-शिल्पकी दृष्टिसे यह मन्दिर भी बहुत उत्तम बना 
है । मन्दिरके बाहर पाँच परकोटे हैं, तीसरे परकोटेमें एक 
जलाशय भी है, जहा स्नान किया जाता है। यहाँके जम्बु 
अर्थात्‌ जामुनके पेड़का भी बड़ा माहात्म्य है। यह स्थान 
“चिदम्बरम? से पश्चिमकी ओर हरोद जानेवाली लाइनपर 
त्रिचिनापछोसे थोड़ी दूर आगे है । 


(६) तिरुवण्णमङ्े वा अरुणाचल--यहाँ महादेवका 
तेजोलिङ्ग है । शिवकाञ्चीसे श्रीपार्वंतीजीके तिरुवण्णमल्े या 
अरुणाचल-तीर्थ पहुँचकर कुछ काल और तपस्या करनेके 
पश्चात्‌ अरुणाचळ-पर्वतमें अग्निशिखाके रूपमै एक तेजो- 
लिङ्गका आविर्भाव हुआ और उससे जगतूका वह अन्धकार 
दूर हुआ, जिसका वर्णन काञ्चीके क्षितिलिङ्गके इतिहासमें 
आया है । यही 'तेजोलिङ्ग है । यहाँ हर और 


क श्रीशिवकी अष्टसूक्तियाँ # 
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पार्वतीका मिलन हो गया | यह स्थान% चिदम्बस्मके उत्तर- 
पश्चिममें विल्छपुरम्‌से आगे कटपडी जानेवाली लाइनपर 
स्थित है । 


(७) कालहस्तीश्वर---तिरुपति-बालाजीसे कुछ ही 
दूर उत्तर आर्कट जिलेमें स्वर्णमुली नदीके तटपर काल- 
हस्तीश्वर- वायुलिङ्ग है । मन्दिर बहुत ऊँचा ओर सुन्दर है 
और स्टेशनसे एक मील दूर नदीके उस पार है । मन्दिरके 
गर्भगहमें वायु और प्रकाशका सर्वथा अभाव है । दर्शन भी 
दीपकके सहारे होते हें । यह स्थान वायुलिङ्गका माना जाता 
है । लोगोंका विश्वास है कि यहाँ एक विशेष वायुके झोंकेके 
रूपमै भगवान्‌ सदाशिव विराजमान रहते हैं । यहाँकी शिव- 
मूर्ति गोल नहीं, चौकोर है । इस शिवमूर्तिके सामने एक मूर्ति 
कण्णप्प भीलकी है । कण्णप्प भील एक बहुत बड़ा शिवभक्त 
हो गया है। इसने भगवान्‌, शङ्करको अपने दोनों नेत्र 
निकालकर अर्पण कर दिये थे । शिवजीने प्रसन्न होकर वर 
माँगनेको कहा; जिसपर इसने यही माँगा कि मैं सेवार्थ 
सदा आपके सामने उपस्थित रहा करूं । 

स्वर्णसुखी नदीका सम्बन्ध शालग्रामकी मूतिसे बतलाया 
जाता है, अतः वे यात्री, जिनके पास झालग्रामकी मूर्ति 
होती दै, इसमें एक रात्रिके लिये अवश्य निवास करते हैं । 
दाक्षिणात्यलोग इस तीर्थको “दक्षिण काझी? कहते हैं । 
यहाँ एक मन्दिर मणिकुण्डेश्‍बर नामका है । लोग 
मरणासन्न व्यक्तियोंको इस मन्दिरके अन्दर सुला देते हैं । 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि वाराणसीकी भाँति यहाँ 
भी शिवजी मरनेवालोके कानमे तारकमन्त्र सुनाकर सुक्त 


# यहाँका सबसे बड़ा उत्सव “कीतिंगाईइ नामक हे । इस 
उत्सवके अवसरपर मन्दिरके पुजारी एक बड़े-से पात्रमें बहुत-सां 
कपूर जलाकर उस पात्रको ऊपरसे ढक देते हें और प्रज्वालित 
अबस्थामें ही उसे बाहर मण्डपमें ले आते हे, जहाँ दक्षिणकी 
प्रथांक अनुसार भगवानूका दूसरा मानुषी विग्रह घुमा-फिराकर 
रकखा जाता है । वहाँ उस पात्रको खेल दिया जाता है और 
उसी समय मन्दिरेके शिखरपर भी बहुत-सा कपूर जला दिया 
जाता है और घीकी मशाल भी जला दी जाती है। कहते दै 
कि शिखरका यह प्रकाश दो दिन दो रात बरावर रक्खा 
जाता है । यही भगवानूका तेजोरिंग कहलाता है और इसीके 
दर्शनके लिये लगभग एक लाख दरशकोंकी भीड़ उत्सवपर जमा 
होती है । 


षद 


कर देते हैं। पास ही पहाड़ीपर, एक भगवती दुर्गाका 
मन्दिर भी है । महाशिवरात्रिके अवसरपर यहाँ बड़ा भारी 
मेला लगता है, जो सात दिनतक रहता है । 


(८) चिदम्त्रम-आकाशलिङ्ग--यह मन्दिर समुद्रतटसे 
दो तीन मीलके अन्तरपर कावेरीनदीके तटपर बड़े सुरम्य स्थान- 
में बना हुआ है। मन्दिरके चारों ओर एकके बाद दूसरा, इस 
क्रमसे चार बड़े-बड़े घेरे हें ॥ यहाँ मूल-मन्दिरमें कोई मूर्ति ही 
नहीँ है । एक दूसरे ही मन्दिरमें ताण्डवद्रत्यकारी 
चिदम्बरेश्वर नटराजकी मनोरम मूर्ति विराजमान है। 
चिदम्बरमूका अर्थ है ( चित्त्ज्ञान+अम्बर-आकाश ) 
चिदाकाश । बगलमे ही एक मन्दिरमे शेषशायी विष्णुभगवानः 
के दशन होते हैं । शङ्करजीके मन्दिरमे सोनेसे मढ़ा हुआ 
एक बड़ा-सा दक्षिणावर्ते शंख रक्खा हुआ है, जो गजमुक्ता, 
सपमणि एवं एकमुखी रुद्राक्षकी भाँति अमूल्य और,अलम्य 

माना जाता है। मन्दिरमे एक ओर एक परदा-सा पडा 
हुआ हे । परदा उठाकर दर्शन करनेपर स्वर्णनिर्मित कुछ 
मालाए, दृष्टिगोचर होती हैं । इसके अतिरिक्त वहाँ निरा 
आकाश-ही-आकाश है । यही भगवानका आकाशलिङ्ग है। 
mR बाहरके घेरेमे आते ही कनकसभा 
ती है, पूर्वीय और पश्चिमीय द्वारोंपर नास्य- 
सालोक १०८ मुद्रा खुदी हुई हैं। मन्दिरके बाहरी 
घेरेमें रक्खी हुई श्रीगणेशजीकी मूर्ति इतनी विद्या 
जितनी भारतमें कहीं नहीँ मिलेगी श 
हीं नहीं मिलेगी । इस मन्दिरका अनूठी 
कारीगरीसे तैयार किया हुआ प्रधानद्वार ( गोपुर ), सहस्न 
स्तम्भोका मण्डप तथा शिवगङ्गा नामक सुन्दर सरोवर आदि 


भाग ८ 


डाल दी जाती है । गर्भ-मन्दिरके सामने ड्यो ढ़ीपर पीतलकी 
एक विशाल चौखट बनी हुई है । वहाँपर रात्िमें सैकड़ों 
दीपक जलाये जाते हैं । यहाँ जून तथा दिसम्बरके महीनों 
में दो बड़े-बढ़े उत्सव होते हैं । जिन्हें क्रमशः “तिरुमञ्जनम्‌! 
और “असद्रदशनम्‌” कहते हैं | इन अवसरोंपर बड़ी धूम- 
घामसे भगवानकी सवारी निकलती है और कई दिर्नोतक 
बड़ी भीड़-भाड़ रहती है। 


दक्षिणमें ६३ शिवभक्त या 'आडियार' आविर्भूत 
हुए हैं जिन्होंने 'द्राविड़देव” के नामसे तामिल-प्रबन्ध लिखे 
हैँ । ये सब तीर्थ इन भक्तोंके लीला-क्षेत्र हैं। इस स्थानमें 
अभी हालमें एक विश्वविद्यालय स्थापित हुआ है जो हिन्दू" 
विश्वविद्यालयके ढंगका है । यहाँका पुस्तकालय बड़ा प्रसिद्ध 
है, इसमें संसारभरकी भाषाओंकी पुस्तकें संगीत हुई हैं । 

अन्तमें, महाकवि कालिदासने अष्टमूतिकी जिस 
स्तुतिसे अपने विश्वविख्यात “अभिज्ञानशाकुन्तल? नाटकका 
मङ्गलाचरण किया है उसीके द्वारा हम भी सर्वान्तर्यामी 
श्रीमहादेवको प्रणाम कर लेखको मङ्गलके साथ समाप्त करें । 


या सृष्टिः खब्टुराद्या वहति विधिहुतं 

या हविर्या च होत्री 
ये द्वै काळं विधत्तः श्रुतिविषयगुणा 

या स्थिता व्याप्य विश्वमू । 
यामाहुः सर्वबीजप्रकृतिरिति यया 


प्राणिनः प्राणवन्तः 


शनक कशी; भास्कर्य शिल्पके अद्भुत नमूने हैं। प्रत्यक्षाभिः प्रपज्नस्तनुभिरवतु व- 
ण हँ 
म्भ मण्डपमें केवल खम्भे-ही-खम्मे हैं, ऊपर छत स्ताभिरष्टाभिरीशः ॥ 
9 
शिव-छृपा 


भालमें जाके कलाघर है सोइ साहेब ताप हमारो हरेंगो । 
अंगमें जाके विभूति भरी रहै भौनमें सम्पति भूरि भगो ॥ 
घातक है जो मनोभबको मनपातक वाहिके जारे जरेगो । 
“दास ज्‌' शीरापै गंग घरै रहै बाकी कृपा कहु को ना तरैंगो ?॥ 


कल्याणको 


श्रीज म्वुकेश्वरके सन्दिरका बाहरी दृहय 


श्रीचिदम्बरम्‌ अन्दिरका गोपुर एवं हेमपुष्करणी तीर्थ 


कल्याण २७ 


1110 (1211 
eh ॥॥॥ 
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श्रीसीनाक्षी और श्रीसुन्दरेश्वर-मन्दिर सढुरा 


पक्षि-तीर्थमें दिष्य पक्षी पर्वतके ऊपर प्रसाद ग्रहण कर रहे हैं। 


शिवजीके कुछ प्रसिद्ध स्थान 


(लेखक--श्रीभगवतीप्रसादसिंहजी, डिप्टी कलेक्टर ) 


द्वादश ज्योतिलिज्ञोंके अतिरिक्त शिवजीके कुछ अन्य 
प्रधान स्थान भी हैं, जो इन ज्योतिलिज्ञोंकी ही भाँति 
भारतवर्घके भिन्न-भिन्न प्रान्तोंमें स्थित हैं । जिनमेंसे 
कुछके नाम ये हैं-- 


(१) मदुराका मीनाक्षीदेवी तथा सुन्दरेश्वर महादेव- 
का मन्दिर, (२) तञ्जौरका बृहदीश्वर-मन्दिर, (३) मद्रास- 
का समीपवर्ती पक्षि-तीर्थ, (४) इलोरा तथा एलिफेण्टाकी 
गुफाओंकी शिवमूर्तियाँ ( ५ ) बम्बई-प्रान्तका महाबलेश्वर- 
मन्दिर । (६) कइमीरका अमरनाथमन्दिर, ( ७ )कॉगड़ाका 
बैद्यनाथ-मन्दिर, (८) बङ्गालका तारकेश्वर-मन्दिर, (९) 
उड़ीसा-प्रान्तका भुवनेश्वर-मन्दिर तथा (१०) खजुराहो 
(बुन्देलखण्ड) के शिव-मन्दिर-ये भी विशेषरूपसे 

उल्लेखयोग्य हैं । 

अब इनमेंसे प्रत्येकका संक्षिप्त विवरण पाठकोंकी 
जानकारीके लिये नीचे दिया जाता है-- 


१-मदुराका मीनाक्षी-सुन्दरेश्वरका मन्दिर 


मदुरा नगर मद्रास-ग्रान्तमें वेगाई नदीके तटपर बसा 
हुआ है, यहाँका मीनाक्षी-सुन्दरेश्वरका मन्दिर अत्यन्त 
विशाल एबं लगभग २०० फीट ऊँचा है । यों तो दक्षिण- 
प्रान्तमे श्रीरामेश्वरम्‌, श्रीरङ्गम्‌, चिदम्बरम्‌ आदि कई अति 
विश्ञाल मन्दिर हैं; किन्तु यह सबसे बड़ा माळूम होता है। 
शिल्पकलाकी दृष्टिसे भी यहद मन्दिर बहुत उत्तम गिना 
जाता है। भगवान्‌ सुन्दरेश्वर मीनाक्षीदेवीके ( जो भगवती 
दुर्गाका ही नाम है) पति माने जाते हें। इनका लिङ्ग- 
विग्रह बड़ा तेजस्वी, चाँदीके त्रिपुण्ड्से मण्डित, श्रेतवणेका 
दुपट्टा घारण किये बड़ा भव्य माठूम होता है एवं 
दर्शकोंके हृद्यामे भक्तिभाव उत्पन्न करता है। मन्दिरमे 
मीनाक्षीदेवी तथा सुन्दरेश्वर महादेवके अतिरिक्त और भी 
कई सुन्दर मूतियाँ हें । मन्दिरके प्राकारके भीतर एक 
सुन्दर सरोवर भी है तथा सहख स्तम्भका सभामण्डप एवं 


मन्दिरके विशाल गोपुर भी दर्शनीय हैं | इन सहस्त-स्तम्भ 
मण्डपाँम वास्तवमें हजार खम्भे नहीं होते, किन्तु चार- 
पाँच सौके लगभग होते हैं । 


२-तञ्जौरका बृहदीशवर-मन्द्र 


तञ्जौर भी दक्षिण-भारतका एक बहुत प्राचीन 
नगर है । यहाँका बृहदीश्वर-मन्दिर बहुत प्रसिद्ध है । 
मन्दिरके बाहर एक अत्यन्त विशाळ नन्दीश्वरकी मूर्ति 
है, जो सोलह फुट लम्बी, सात फुट चौड़ी और 
वारह फुट ऊँची दै । लोगोंका अनुमान है कि इस मूर्तिमें 
कोई २५ टन अथवा ७०० मन वोझ होगा। इसे 
देखनेके लिये लोग दूर-दूरसे आते हैं | मन्दिर करीब एक 
हजार वर्ष पुराना बतलाया जाता है। इसकी ऊँचाई 
लगभग दो सौ फुट होगी । मन्दिरके चारों ओर किलेकी-सी 
खाई बनी हुई है, मन्दिरमे प्रवेश करनेके लिये उस खाईको 
पार करके जाना होता है । इसका प्रधान गोपुर लगभग 
नब्बे फुट ऊँचा है। इस मन्दिरकी बनावटके सम्बन्धमें 
अंग्रेज़ विद्वान्‌ फरगुसनने बहुत कुछ लिखा है। पास ही 
झाङ्कुरजीके ज्येष्ठ पुत्र सुब्रह्मण्यम्‌ स्वामी अथवा स्वामि- 
कार्तिकेयका मन्दिर है । इसकी शोभा भी अतुलनीय है । 

तञ्जौरका सुन्दर राजमहल और पुस्तकालय भी दर्शनीय 
है। इस पुस्तकालयमें करीब १८ हजार संस्कृतकी हस्तलिखित 
पुस्तकें हैं, जिनमेंसे ८ हजार ग्रन्थ ताडपत्रपर लिखे हुए हैं । 


३-पक्षितीरथ 
मद्रासके समीप ही चिंगलपट नामका एक स्टेशन हे। 


यहाँसे दस मीलकी दूरीपर समुद्र-तटपर पक्षितीथ विराजमान 
है । मार्ग पर्वतमालाओं तथा सुरम्य जङ्गलोके बीचमै होकर 


. जाता है । पक्षितीर्थमें शङ्कतीथं नामक एक बहुत बड़ा 


सरोवर है । इसमें खान करनेके उपरान्त यात्रीलोग पाँच सौ 
सीढ़ियाँ चढ़कर पहाड़के शिखरपर जाते हैं, जहाँ पक्षितीर्थ 
विद्यमान दै । वहाँ एक अति प्राचीन झिव-मन्दिर है । 


* भीभगवतीप्रसादसिंहजीने इपापूर्वक तीस शिव-मन्दिरों या स्थानोंका सचित्र वर्णन लिख भेजा था। परन्तु उनपर 
अन्यान्य लेखकोंके लेख प्रकाशित हो जानेके कारण वह सम्पूर्ण वर्णन नहीं छापा जा सका । वेबसीके लिये क्षमाप्राथी हैं । 


ला सम्पादक 


५६८ 


मध्याहके समय मीठा भात तथा घी हाथमें लेकर पुजारी 
पूर्वाभिमुख होकर घण्टा बजाता है । घण्टेका शब्द होते ही 
दो इवेतवर्णके पक्षी उड़कर पुजारीजीके समीप आ बैठते हैं 
और प्रसाद तथा जल ग्रहणकर उड़ जाते हें । आस्तिक 
लोगोंका विश्वास है कि साक्षात्‌ शिव-पार्वती ही उन पक्षियों 
के रूपमें वहाँ आते हैं और भक्तको कृतार्थ कर चले जाते 
हैं । कुछ लोगोंकी यह धारणा है कि ये कोई ऋषि हें, जो 
शापके कारण पक्षी हो गये हैँ | यहाँका मन्दिर वहाँके 
शिल्ालेखोंके अनुसार दो हजार वर्षसे भी अधिक पुराना है। 
४-इलोरा तथा एलिफेण्टाकी गुफाआंकी 
शिव-मूर्तियाँ 
इलोराकी गुफाएँ निजाम-हैदराबादके राज्यमें दौलता- 
बाद स्टेशनसे सात मीलकी दूरीपर स्थित हैं । स्टेशनसे 
शुफाओंतक पक्की सड़क बनी हुई है। एक पूरी-की-पूरी 
पहाड़ीको काटकर मन्दिरोंके रूपमें परिणत कर दिया गया 
माळूम होता है। मन्दिरोंकी बनावटमें चूना-मसाला अथवा 
किसी प्रकारके कील-कॉटे नहीं लगे हैं । मन्दिरोंकी संख्या 
पचीस-तीससे अधिक है । हिन्ू-मन्दिरोके अतिरिक्त बौद्ध 
एवं जैनमन्दिर भी हैं। हिन्दू-मन्दिरोंमें केळास नामका 
मन्दिर सबसे बड़ा एवं सुन्दर है | इसे लोग संसारका 
अष्टम आश्वय कहते हैं और इसे देखनेके लिये लोग दूर- 
दूरसे आते हैं । पुरातत्त्ववेत्ताओके अनुमानसे इस मन्दिरको 
बने लगभग हजार-ग्यारह सौ वर्ष हुए होंगे । इस जंगी 
डुमंजिले मन्दिरको बनवानेमें लगभग बीस-पचीस वर्ष लगे 
होंगे । यह मन्दिर भगवान्‌ शंकरका है, जिनका मानुष- 
विग्रह पत्थरके अन्दर खुदा हुआ है । मन्दिरकी बाहरी तथा 
sn रामायण एवं महाभारतकी प्रधान-प्रधान 
घटनाएं में खुदी हुई हैं । एक स्थानपर यह दृष्य 
दिखलाया गया है कि रावण शिवजीके कैलासको उठानेकी 
चेष्टा कर रहा है | आततायी मुसळमानोंने यहाँकी अपूर्य 
कारीगरीको भी नष्ट-श्रष्ट करनेमें कोई बात उठा न रक्खी। 
परन्तु मन्दिरोंकी वर्तमान दश्याको देखकर भी दर्शकों- 
को दंग रह जाना पड़ता है। कहते हैं, सम्राट दन्तिदुर्गने 
आठवीं शताब्दीके पूर्वाद्धमें इस मन्दिरको बनवाया था। 
कुछ लोगोंके मतमें इलोराका प्राचीन नाम शिवालय है | 
उन लोगोंके मतमें शुइमेशबर नामक ज्योतिर्लिङ्ग यदी 
विराजमान है । 


# कल्याण # 


एलिफेण्टाके गुद्टा-मन्दिर बम्बईसे प्रायः छः मील दूर 
एक टापूपर अवस्थित हैं । यात्रीलोग इस स्थानको नावों 
अथवा स्टीमरोंपर बैटकर जाते हैं । इस टापूपर दो बड़े- 
बड़े पर्वत हैं जिनके ऊपरी भागको काट-काटकर करीब 
डेढ़ या दो हजार वर्ष पूर्व हिन्दू शिल्पकारोने भगवान्‌ 
शाङ्करके कई मन्दिर बनाये थे। इन मन्दिरोंमें भगवान्‌ 
शङ्कर, देवी पार्वती, अद्धनारीइवर, नटराज तथा ब्रह्मा- 
विष्णु-महेदाकी त्रिमूर्ति विदोषरूपेण द्रष्टव्य हैं | लगभग तीन 
सौ वर्ष पूर्व बम्ब्रई तथा उसके आस-पासके टापू पुर्तगाल- 
वालोंके अधीन थे । उस समय इन धर्मान्ध ईसाइयोंने 
इस स्थानकी प्रायः सभी मूर्तियों तथा मन्दिरोंकी सुन्दरता- 
को बुरी तरहसे नष्ट-भ्रष्ट किया माळूम होता है। फिर भी 
इन भग्न मूर्तियोंकी तक्षणकलाको देखकर प्राचीन गौरवका 
स्मरण हो आता हे । इन गुद्दा-मन्दिरोमेंसे मुख्य मन्दिरमे 
भगवान्‌ शङ्कर लिङ्गरूपमें विराजमान हैं | गुफाओंके ठीक 
नीचे एक सुन्दर स्वच्छ जलका कुण्ड बना हुआ है । समुद्र- 
तटसे गुफाओंतक पहुँचनेके लिये सीढ़ियाँ बनी हुई हैं । 
बम्बईबाले इस स्थानको धारापुरी कहते हैं । 
प्‌ _ न्द्र 
१-महाबलेइवर-मनि 

महाबळेश्‍वर बम्बई-प्रान्तका एक ठण्डा स्थान है। 
बम्बईकी प्रान्तीय सरकार तथा गवर्नरका मुकाम ग्रीष्मक्रतु- 
में महाबलेश्वरमें ही रहता है | यह छोटा-सा नगर बम्बईसे 
दक्षिणकी ओर करीब दो सौ मीळके अन्तरपर पश्चिमीघाट 
नामक पर्वतश्रेणीके ऊपर बसा हुआ है । रास्ता पूना होकर 
जाता है | कुछ दूरतक रेलपर और पीछे मोटरपर जाना 
होता है । मार्ग अत्यन्त रमणीय है और कहीं-कहीं भयङ्कर 
पर्वतोंके बीचमेंसे होकर गया है। वम्बईसे पूनातक बिजली- 
की रेल चलती है । इस लाइनपर खण्डाला-घाटका दृश्य 
अत्यन्त रमणीय है । 


मह्दाबलेश्वर सुप्रसिद्ध कृष्णा-नदीका उद्गमस्थान है । 
जिस स्थानसे यह नदी निकलती है वहाँ एक प्राचीन 
मन्दिर बना हुआ है । प्रतापगढ्का किला, जहाँ शिवाजीकी 
इष्टदेवी भवानीका मन्दिर है, यहाँसे निकट ही है और 
सिंहगढूका किला भी दूर नहीं है। कहते हैं, अफूजलखॉ- 
की मृत्युके बाद शिवाजी अपनी माताके साथ इस स्थानपर 

~ च बे ~ ७ का 

आये थे ओर अपने उस दुर्दमनीय शत्रुको उखाड़ फेंकनेकी 
खुशीमें उन्होंने मन्दिरके शिखरको सोनेसे मँढुवा दिया था । 


६-कःमीरका अमरनाथ-मन्दिर 


कुछ लोग अमरेइवर नामका ज्योतिलिङ्ग इसी स्थान- 
पर बतलाते हैं । इस स्थानके सम्बन्धमै खास बात यह है 
कि यहाँका शिवलिङ्ग तथा गुहा-मन्दिर दोनों ही मनुष्य- 
कृत न होकर प्रकृतिके हाथोंसे ही बने हुए हैं । 


कदमीरके पूर्वीय भागमें समुद्र-तलसे लगभग पन्द्रह 
हजार फुट ऊँचे पर्वतपर भगवान्‌ अमरनाथकी गुहा स्थित 
है । इस पुण्य-स्थानकी यात्रा वर्षभरमें केवल एक ही दिन 
अर्थात्‌ श्रावणकी पूर्णिमाको होती है। कश्मीरकी राजधानी 
श्रीनगरसे यह गुफा लगभग पचासी मीलके अन्तरपर है, 
जिसका दो-तिहाई हिस्सा मोटरपर आरामसे कट जाता है । 
बाकीका रास्ता, जो विकट पहाड़ी है और मोटरके द्वारा 
अगम्य है, पेदल ही काटना होता है । इस पैदल रास्तेमें 
चन्दनवाड़ी, शेषनाग तथा पंजतरणी-ये.तीन मुकाम हैं, 
चतुर्दशीके दिन यात्रीलोग पंजतरणी पहुँच जाते हैं। यह स्थान 
अमरनाथ-पर्वतकी तलहटीमें उसके द्वाररूपमें स्थित है। 
पूर्णिमाके दिन यात्रीलोग पर्यत-शिखरपर चढ़कर गुफामें 
भगवानका दशन कर उसी दिन पंजतरणीको वापस लौट 
आते हैं पर्वतकी चढाईमे लगभग एक मीलतक बर्फपर चलना 
पड़ता है । यह बर्फीला रास्ता गुफासे करीब एक मील 
पंहळे ही समास हो लेता है । जिस स्थानपर बर्फीला रास्ता 
समाप्त होता है, वहाँ पानीका एक नाला बहता है । वहॉपर 
स्नान करनेकी एक खास विधि है--यात्रियोंको चाहिये कि 
वे लोग एक लेंगोट बाँधकर नंगे बदन ही उसमें गोता 
लगायें और बहाँसे गीले बदन ही मन्दिरमे जाकर भगवान: 
का दर्शन करें और पुनः उसी नालेपर आकर वस्न पहनें । 
बहुत-से वृद्ध करमीरी पण्डित अब भी इसी विधिसे लान कर 
दर्शनके लिये जाते हैं | पाठकगण आश्रयं करते होंगे कि 
वहाँ इसप्रकार खान करनेवाले सरदीके. मारे अकड़ क्यों 
नहीँ जाते । बात यह है कि उस जलमें कोई ऐसा पदार्थ 
मिला हुआ है जो उसके अन्दर खान करनेवालौकी सरदीसे 
रक्षा करता है | इसका प्रमाण यह है कि रानके बाद जब 
स्नान करनेवालोंका शरीर वायुसे अपने आप सूखने लगता 
है तब ऐसा मालूम होता है मानों उन लोगोंने अपनी देहपर 
भस्म रमा ली हो । 


गुफाके भीतर तीन हिमळिङ्ग-से दीख पड़ते हैं, जिन्हें 
लोग शिव, पार्यंती और गणेशके लिङ्ग बतलाते हैं । कन्दरा- 


# शिवजीके कुछ प्रसिद्ध स्थान # 
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की छतसे बूँद-बूँद जल टपकता रहता है और शुक्लपक्षकी 
प्रतिपदासे पूणिमातक चन्द्रमाकी कलाओंके साथ ये लिङ्ग 
भी क्रमशः बढ़ते हैं । कृष्णपक्षकी प्रतिपदासे इनका आकार 
धीरे-धीरे घटने लगता है और अमावास्याके दिन ये बिल्कुल 
गल जाते हैं । 

इसी अवसरपर यात्रियोंको पक्षितीर्थके पक्षियोंके जोड़ेकी 
भाँति एक सफेद कबूतरका जोड़ा कन्दरामेंसे निकलकर 
बाहर उड़ता हुआ नजर आता दै । यात्रीलोग बड़े श्रद्धा 
पूर्यक इन्हें शङ्कर और पावतीके रूपमें प्रणाम करते हैं । 

गुफामें एक ब्राह्मण देवता पुजारीके रूपमै पूजा इत्यादि 
अहण करते हैं । ये सजन श्रीनगरसे यात्रियाँके अग्रणीरूपमें 
यहाँ आते हैं । इनके हाथमें चाँदीकी एक छड़ी रहती है, 
जो इनके पदको सूचित करती है । यात्रासे लौटनेपर यह. 
छडी पुनः श्रीनगरके मन्दिरमें रख दी जाती है । 


७--काँगड़ाका वैद्यनाथ-मन्दिर 


काँगड़ेकी घाटी तथा वहाँके सुरम्य और स्वास्यप्रद 
पार्वत्य प्रदेशको, बहाँके सीधे-सादे, भोले-भाले गद्दी जातिके 
लोगोंको और उस प्रदेशमें स्थित भगवती ज्वालामुखी, 
काँगड़ेकी देवी तथा काँगडेके वैद्यनाथ नामक शिव-मन्दिरको 
बहुत कम लोग जानते हें । भारतका यह भाग अत्यन्त 
सुन्दर है और इसमें डलहोजी, धर्मशाला, शिमला, कूल, 
इत्यादि सुरम्य नगर स्थित हैं । अभी हालमें ही पठानकोटसे 
योगीन्द्रनगरतक रेलकी लाइन खुली है । सुप्रसिद्ध 
बैद्यनाथजीका मन्दिर इसी लाइनपर पड़ता है । बंगालका 
वैद्यनाथघाम इससे बिल्कुल भिन्न है । वेद्यनाथजीका मन्दिर 
कीरग्राम नामक गाँवमें बना हुआ है और पुरातस्व- 
वेत्ताओंका अनुमान है कि यह मन्दिर कम-से-कम हजार, 
डेढ़ हजार वर्ष पुराना होगा । 

मन्दिरकी बनावट निराली ही है और बड़ी सुन्दर है । 
इसके भीतर भगवान्‌ झङ्करजी लिङ्गरूपै विराजमान है । 
पंजाबःग्रान्तके लाखों हिन्दू यात्री प्रतिवर्ष ज्वालामुखी और 
वेद्यनाथजीके मन्दिरकी. यात्रा करते हैं । पंजाबके शिब 
मन्दिरोंमें यदि इस मन्दिरको अग्रगण्य कहा जाय तो कोई 
अत्युक्ति न होगी। इसीके पास सिद्धनाथ महादेवका मन्दिर 
है, जो इससे भी पुराना कहा जाता है और जिसमें अनगढ़ 
शिवलिङ्ग विराजमान है । 


५७० % कल्याण & 


८-तारकेश्वर-मन्दिर 


कलकत्तेके निकट ही रेलवेकी एक शाखापर तारकेश्वर 
भगवानका प्रसिद्ध स्थान है । मन्दिरके समीप ही दूघगङ्गा 
नामका एक सरोवर है, इसीका जल यहाँके लोगोके व्यवहार- 
में आता है । भगवान्‌ तारकेः्वरकी महिमा दूर-दूरतक फैली 
हुई दै । असाध्य रोगॉसे मुक्त होनेके लिये प्रायः बहुत-से 
यात्री यहाँ घरना दिये पड़े रहते हैं | यहाँ शिवरात्रि तथा 
चैत्रको संक्रान्तिके दिन बहुत बड़ा मेला लगता है। शिवरात्रिके 
दिन भक्तलोग निराहार रहकर रातभर जागरण करते हैं । 
चैतर-संक्रान्तिके दिन लोग इष्ट-प्राप्तिके लिये अपनी पीठमें 
बड़ी-बड़ी कीले ठोंककर भगवानके सामने लटक जाया 
करते थे, किन्तु सरकारकी ओरसे आजकल यह प्रथा बन्द 
कर दी गयी है। 
९-अुवनेइवर-मन्दिर 
उड़ीसा-ग्रान्तमें श्रीजगन्नाथघामके 
दो-तीन स्टेशन आगे बहक? व 
कलकत्तेसे दो सौ बहत्तर मील दक्षिणकी ओर है | कलकत्तेसे 
अवनेश्वर नो घण्टेका रास्ता है । कलकत्तेसे पुरी एक्सप्रेस 
नामक गाड़ीपर सवार होनेसे, जो वहाँसे रातके आठ बजेके 
करीव छूटती है, प्रातःकाल पाँच बजेके करीब भुवनेश्वर 
पहुँच जाते हैं । मद्राससे भुवनेश्वर ४८ घण्टेका रास्ता है। 
स्टेशनसे भुवनेश्वरका स्थान करीब पाँच मील है। रास्ता 
बड़े ही सुन्दर जज्ञलमेंसे होकर गया है। भुवनेश्वरका 
प्राचीन नाम “एकाम्रकानन? दै । 
भुवनेश्वर पहुँचते ही एक विस्तृत सरोवर 

है । इसे बिन्दुसरोवर कहते हैं । इसीके ps 
खुवनेश्वरका ( जिन्हें “लिङ्गराज' भी कहते हैं ) विशाल एवं 
गगनचुम्बी मन्दिर है । शुयनेश्वर उड़ीसाके केसरी नामक 
प्रसिद्ध राजवंशकी राजधानी रह चुका है। कहा जाता है 
किसी समय विन्दुसरोवरके आस-पास कम-से-कम सात हमर 
मन्दिर थे । इस समय वहाँ केवल पाँच सौके करीब मन्दिर 
हैं । इन सबमें प्रधान मन्दिर भगवान्‌ भुवनेश्वरका है जिनके 
दर्शनार्थ दूर-दूरसे अनेक यात्री प्रतिमास आते रहते हैं । 
भुवनेश्वरके ददन तथा बिन्दुसरोवरमें खान, तर्पण, पिण्डदान 
आदि करनेका ब्रह्मपुराण, पद्मपुराण, कपिलसंहिता आदि 
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ग्रन्थोर्मे बड़ा माहात्म्य लिखा है । सरोवरके बीच एक 
छोटा-सा मन्दिर है, जहाँ उत्सवके अवसरोपर भगवानकी 
चल मूर्ति पधरायी जाती है । 


बिन्दुसरोवरकी भारतवर्षके चार प्रधान सरोवरोंमे 
गणना है । शेष तीन सरोवरोंके नाम ये हैं--(१) 
मानसरोवर, (२) पम्पासरोवर, जो दक्षिणमै गुन्तकल 
नामक स्थानके निकट है और (३) नारायणसरोवर जो 
श्रीद्वारकापुरीके समीप है । यह सरोवर १३०० फुट 
लम्बा और ७०० फुट चौडा है और इसकी औसत 
गहराई आठ फुट है । कहते हैं, इसमें भारतवर्षके सारे 
तीथा एबं पुण्य-सरिताओंका जल डाला हुआ है । बिन्दु- 
सरोवरके अतिरिक्त इस पुण्यक्षेत्रकी सीमार्मे अन्य कई 
सरोवर भी हैँ, जिनके नाम ये हैं--पापनाशिनी, गङ्गा- 
यमुना, कोटितीर्थ, त्रहाकुण्ड, मेघकुण्ड, अलाबुकुण्ड, 
रामकुण्ड, देवीपदद्दर, गौरीकुण्ड तथा केदारकुण्ड । इनमेंसे 
कोटितीर्थमें केवल वर्षाकालमें जल रहता है, बाकी समय 
यह सूखा रहता है। गौरीकुण्डमै पानीका एक सोता है 
जिसके कारण इसका जल बारहों मास बना रहता है । 
गौरीकुण्डका ही जल केदारकुण्डमे जाता है । इन दोनों 
कुण्डोंका जल खास्थ्यके लिये बड़ा हितकर एवं पाचक 
माना जाता है । देवीपदहरके सम्बन्धर्मे यह कथा प्रचलित 
है कि भगवती दुर्गाने इसी स्थानपर दो दैत्योंके साथ 
युद्ध कर उनका वध किया था। युद्धके समय भगवतीके 
पदाघातसे यहाँ एक गडा हो गया और उसीमें जल 
भर जानेसे एक छोटी-सी झील बन गयी, जो देवीपद- 
हरके नामसे प्रसिद्ध हो गयी । 

भुवनेश्वरका, मन्दिर बहुत प्राचीन है। केसरीवंशके 
आदिम राजा जजातिकेसरीने सन्‌ ५८० ई० में इसे 
बनवाना प्रारम्भ किया था और उनके जीवनकालमें तथा 
उनके परवर्ती दो नरेशोंके राज्यकालमें यह काम बराबर 
जारी रहा । केसरीवंशके चतुर्थ नरेश ललाटेन्दुकेसरीको 
सन्‌ ६५७ ई० में इस महान्‌ कार्यको सम्पूर्ण करनेका श्रेय 
प्राप्त हुआ । इसप्रकार इस मन्दिरके बननेमें पौन शताब्दी- 
से ऊपर लगा और लगातार चार राजाओंके प्रयत्नसे यह 
कार्य सम्पन्न हुआ । इससे अनुमान किया जा सकता है कि 
इसके निर्माणमें रुपया भी पानीकी तरह बहाया गया होगा | 


नृपतिकेसरीने कटकको अपनी राजधानी बनाया | 


कस्याण टक 


चाराघुरी-शृफाका द्वार 


की ताण्डव मूर्ति 


घारापुरी, 


मन्दिर 


श्रीसहाबलेइवर-शिव- 


ई 


से बनी हुः 


फे 


नाथजोको ब 


श्रीअमर' 


रै 


कल्याण 


श्रीअमरनाथ-गुका 


न्य 


कल्याण 


श्रीतारकेश्वर-शिव 


झषिव-विवाह---खजुरा हो 


श्रीलिंगराज--भुवनेश्वर 


विश्वनाथ-मन्दिर- खजुराहो 


कण्डारिया-मन्दिर--खजुराहो 


तबसे भुवनेश्वर नगरकी महिमा बहुत कुछ घट गयी और 
आजकल तो यह स्थान बीरान-सा पड़ा दै । किन्तु भगवान्‌ 
तो जज्ञलमें मङ्गल करनेवाले हैं । लिङ्गराजकी कृपासे यहाँ 
यात्रियोंकी इतनी भीड़ रहती है कि वह वीरान जङ्गल भी 
हरा-भरा-सा नज़र आने लगा है। केसरीवंशके अन्तिम 
राजाने भगवान्‌ भुवनेश्वरका भोगमन्दिर तथा पुजारियोके 
रहनेके स्थान इत्यादि बनवाये और मन्दिरके भोग-रागके 
लिये स्थायी प्रबन्ध कर दिया । 

मन्दिरके चारों ओर सात फुट ऊँची एक मोटी 
पत्थरको दीवार है जो ५२० फुट लम्बी ओर ५०० फुट 
चोड़ी है । इस दीवारके अन्दर भिन्न-भिन्न देवताओंके 
छोटे-मोटे सो मन्दिर हैं और उनके बीचमें भगवान्‌ 
भुवनेश्वरका मन्दिर है । इस मन्दिरके चार भाग हैं जो 
क्रमशः भोगमन्दिर, नटमन्दिर, जगमोहन एं गर्भेण 
कहलाते हैं । ये चारों खान एक दूसरेसे सम्बद्ध हैं, अर्थात्‌ 
एक मन्दिरसे दूसरे मन्दिरमे जानेके लिये मागे बना हुआ 
है । भोगमन्दिसमें अन्नकूट इत्यादिके अवसरपर,जत्र अधिक 
पेमानेमे भोग लगाया जाता दै, भोगकी सामग्री सजायी 
जाती है ओर उसमेंका थोड़ा-सा अंश गर्भणहके भीतर 
भगवानके सामने पधराया जाता है । नटमन्दिरका उपयोग 
विश्येष उत्सवोंके दिन होता है, जगमोहनमें दर्शकगण एकत्र 
होते ह और वहींसे भगवानका दर्शन-लाभ करते हैं और 
गर्भगहमें भगवानका श्रीविग्रह विराजमान रहता है | इस- 
प्रकार इन चारों स्थानोंका अलग-अलग नियमित रूपसे 
उपयोग होता है । मन्दिरके प्राकारके प्रधान द्वार-सिंहद्वारके 
टीक सामने अरुणस्तम्भ नामका एक बड़ा सुन्दर स्तम्म है । 


गर्भगहके ऊपर १९० फुट ऊँचा शिखर बना हुआ है 
जो एक ही पत्थरका गढ़ा हुआ मालूम होता है, क्योंकि 
उसमें कहींपर भी जोड़ अथवा चूने-मसालेक़रा उपयोग 
किया हुआ नहीं दिखायी देता। मन्दिर भी एक 
विशेष कारीगरीका नमूना है | इसके अतिरिक्त मन्दिरके 
भीतर चारो ओर अनेक प्रकारके बेड-बूटे और मूर्तियाँ 
खुदी हुई हैं जो दर्शाकोंके मनको मोह लेती हैं | इसप्रकार 
स्थापत्य-कलाकी दृष्टिसे मन्दिरका बड़ा महत्त्व समझा जाता है । 

भगवान्‌ भुवनेश्वरका लिङ्गःविग्रह्‌ बड़ा विद्याल है । 
उसका व्यास करीब ८ फुटका है और ऊँयाई भी करीब- 
करीब उतनी ही है। इतना ऊँचा शिवलिङ्ग शायद ही 


ओ शिवजीके कुछ प्रसिद्ध स्थान # 
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कहीं देखनेको मिलेगा । लिङ्गकी आकृति भी कुछ विचित्र- 
सी ही है। वह एक पाषाणस्तम्म-सा दिखायी देता है । 
उसमें तीन विभाग-से नजर आति हैं जो सम्भवतः ब्रह्मा, विष्णु 
एवं शिवक्रे द्योतक हैं । लिङ्गके नीचे. बराबर जल भरा 
रहता है ओर दूध, दही तथा जलसे उसे स्नान कराया 
जाता है | जगदीशकी तरह यहाँ भी लोग जाति-पॉतिका 
भेद छोड़कर कच्ची रसोईका प्रसाद पा लेते हैं । गर्मणहकी 
बनावट अन्य बड़े शिवमन्दिरोंकी भाँति ऐसी है कि उसके 
अन्दर प्रकाश बहुत कम आता है, जिससे दिनमै भी 
दीपकके प्रकाशसे भगवानके दश न होते हैं । 

भुवनेश्वरके अतिरिक्त प्रधान मन्दिर ये हे--कपिलेश्वर, 
अनन्त-वासुदेव, केदारेश्वर,मुक्ते श्वर, ब्रह्मे श्वर तथा परझुरामेश्वर । 
कपिलेश्वर महादेवका दर्शन करनेके लिये बहुत-से ऐसे यात्री 
आते हैं जो किसी असाध्य रोगसे पाड्धित होते हैं और 
उनमेंसे कई रोगमुक्त होते देखे जाते हैं । अनन्त-वासुदेव- 
के मन्दिरमे श्रीकृष्ण एवं वळदाऊजीकी मूर्तियाँ हैं । छोग 
भुवनेश्वरका दर्शन करनेके पूर्व कृष्ण-बळदेवका दर्शन 
अवश्य करते हैं । यह मन्दिर विन्दुसरोवरके तटपर है । 
इस मन्दिरका निर्माण सन्‌ १०२५ ई० में बङ्गालके भट्ट 
महादेव नामक ब्राहाणने करवाया था ! इनके वंशज अव- 
तक चौबीस परगनेके वरीसाल नामक ग्राममें रहते हैं । 
केदारेश्वरका मन्दिर सबसे प्राचीन है, वह भुवनेश्वरसे भी 
पहलेका वना हुआ है । मुक्तेश्वरका मन्दिर कलाकी दृष्टिसे 
बहुत सुन्दर है | ब्रह्मेश्वर तथा परुरामेश्वरके मन्दिर नवी 
शताब्दीके बने हुए हें और स्थापत्य-कलाके उत्तम नमूने 
माने जाते हैं । इनके अतिरिक्त एक पार्वतीजीका मन्दिर 
भी है, जो बड़ा सुन्दर बतलाया जाता है । भुवनेश्वरका 
जलवायु बड़ा अच्छा माना जाता है। समुद्रके निकट 
होनेके कारण वहाँ न तो सर्दी अधिक होती है, न गर्मी । 


इस मन्दिरकी प्रसिद्धि सुनकर एक बार भारतके भूत 
पूर्व वा यसराय- लार्ड कर्जन बड़ी उत्सुकतासे यहाँ आये, 
किन्तु विधर्मी होनेके कारण उन्हें मन्दिरके प्राकारके भीतर 
नहीं जाने दिया गया । अतः प्राकारके बाहर उनके लिये 
एक बहुत ऊँचा चत्रूतरा-सा बनवाया गया, जिसपर चढ़कर 
उक्त वायसराय महोंदयने मन्दिर देखनेकी अपनी हविश 
पूरी की । 

भुवनेश्वरसे पाँच मीलकी दूरीपर उदयगिरि और 
खण्डगिरिकी प्रसिद्ध पहाड़ियाँ हैं, जिन्हें काट-काटकर 
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कई गुहा-मन्दिर तथा महल बनाये गये हैं | यहाँपर कुल 
मिलाकर पचास-साठ गुफाएँ होंगी । भुवनेइवरसे इतनी 
ही दूर एक और सुविख्यात स्थान दै | यह है घौलीका 
अश्वत्थामा-पर्वत, जिसे काट-काटकर अनगढ़ हाथीका रूप 
दिया गया है और इस हाथीपर सम्राट्‌ अशोकके सुप्रसिद्ध 
आदेश ( £1०६8 ) खुदे हुए हैं | भुवनेश्वरसे बीस मील- 
की दूरीपर समुद्र-तटपर जगत्‌-प्रसिद्ध कोणार्कके विशाल सूर्य- 
मन्दिर हैं जो वास्तवमे दर्शनीय हैं । 


१०--खजुराहोके शिव-मन्दिर 

पाठकोंमेंसे अधिकांश ऐसे होंगे जिन्होंने खजु राहो का 
नामतक न सुना होगा, किन्तु यह स्थान लगभग एक हजार 
वष पूषतक हजारों वपसि वीरभूमि बुन्देलखण्डकी राजधानी 
रह चुका है । यहॉके सुविशाल शिव और विष्णुक्रे मन्दिर 
तथा जन एवं बोद्ध मन्दिर भारतीय प्राचीन शिल्प- 
कलाके . त जागते नमूने हैं । यह एक संयोगकी बात है 
कि मार्गकी दुर्गमताके कारण ध्यंसकारी मुसलमान यहाँतक 


नहीं पहुँच सके, अन्यथा खजुराहोके मन्दिर आज 
अक्षुण्ण अवस्थामें नहीं मिलते । 


चीनी यात्री हुएन्त्साङ, महमूद गजनवीके साथ 
आया हुआ आबूरिहान और इनके बाद आया हुआ इब्न 
बतूता-इन सोके श्रमण-य्रन्थोंमें खजुराहोकी समृद्धि तथा 
महत्त्वका वृत्तान्त मिलता दै | इब्न बतूता चोदहवीं शताब्दी के 
इन भास्तवषर्मे आया था । उसने लिखा है कि 


हैं । परन्तु खेदकी बात है कि 
पड़ा है और वन्दोबस्तके का 
हुआ है। 


इस समय भी खजुराहोमें तीस बड़े-बड़े मन्दिर विद्यमान 


इस समय यह स्थान उजाड़ 
गजोंमें “गैर-आबाद' लिखा 
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हैं, इनमेंसे शङ्करजीके दो मन्दिर-कँडारिया महादेव और 
विश्वनाथ महादेव-विशेषरूपसे द्रष्टव्य हे और उन्हींका संक्षिप्त 
विवरण नीचे दिया जाता दै । महाशिवरात्रिके अवसरपर 
यहाँ बड़ा भारी मेला लगता है, जिसमें शामिल होनेके लिये 
दूर-दूरसे लाखों आदमी आते दै और मीलोंतक प्रथिवी 
जनाकीर्ण दीखती है । 

कँडारिया महादेवका मन्दिर खजुराहोमें सबसे बड़ा है । 
इसका निर्माण शास्त्रविधिके अनुसार हुआ दै । भुवनेश्वरकी 
तरह इसमें भी कोई ऐसा स्थान नहीं हे जहाँ पत्थरको काट- 
कर मूर्तियों न बनायी गयी हों। पुरातत्त्ववेत्ता ओके 
अनुसार इस एक मन्दिरमें ही लगभग नो सौ मूर्तियाँ होंगी। 
भगवानका ळिङ्ग-विग्रह चार फुट मोटा है । मन्दिर दसवीं 
शताब्दीका बना हुआ बतलाया जाता है । वि4नाथजीका 
मन्दिर भी इसी ढंगका बना हुआ है | अन्तर केवल इतना 
है कि यह मन्दिर कुछ छोटा है और इसके चारों कोनोंपर 
चार छोटे-छोटे मन्दिर बने हुए हैं । मन्दिरके भीतर तो 
भगवान्‌ लिङ्गरूपमें विराजमान हैं ही, साथ ही गर्भगइके 
द्वारपर नन्दीश्वरपर आरूढ भगवानका मानुष-विग्रह भी है | 
भगवानके एक ओर इंसपर आरूढ ब्रह्माजीकी तथा दूसरी ओर 
गरुड़ पर सवार भगवान्‌ विष्णुकी मूर्ति दै | मन्दिरके बाहर छोटी: 
मोटी और भी अनेक मूर्तियों है | इस मन्दिरकी मूर्तियोंकी 
संख्या भी सब मिलाकर छः सौसे दो-चार ऊपर ही हे । 

खजुराहो छतरपुर-राज्यके अन्तर्गत है । यहाँ जानेके 
लिये झॉसी-मानिकपुर लाइनके इरपालपुर-स्टेडनसे साठ 
मील पक्की सड़क गयी है । श्रीमान्‌ छतरपुरनरेशकी कृपा- 
से यहाँ एक म्यूजियम भी वन गया है जिसमें अनेक प्राचीन 
मू्तियाँ संग्रहीत है । इरपालपुरसे खजुराहो जाते हुए बीचमें 
छतरपुर-राजघानी पढ़ती है । खजुराहोके विषयमे सुप्रसिद्ध 
कवि चन्दबरदाईने अपने “एथ्वीराज रासो? में बहुत कुछ 
लिखा है ।# 


शिव-अद्वाङ्गिनीकी लीला 


जय शिव-शंकर संकटहारी टहारी । 


अज अनादि अखिलेश अगोचर अगुन सगन त्रिपुरारी । 
जोमेंसातू जो तु सा में यह श्रुति-संत पुकारी ॥ 
मुक्षत कहत 'शिवोह, सब ही, पै हिय-भेद न टारी। 
नारायण) तव अद्वोज्िनिकी है लीळा अति भरी॥ 


"नारायणदास चतुर्वेदी विन्ध्याचल 


# खजुराहोके चित्र औयारदाग्रसादजी, सतनाकी क्क 


पासे ग्राप्त हुए हैं । सम्पादक 
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अनामदेशके भी-सोन याचका शिवालय 
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जावाका छाराजोंग्रांग शिवालय 


विदेशोंमें शिवलिड्र-पूजा 


( लेखक--पण्डितबये भीकाशीनाथजी शास्त्रो, अध्यक्ष “पञ्चाचार्य-प्रमा? मैसूर) 


रतीयामें अनादिकालसे अबतक 
शिवलिङ्ग-पूजा चली आती है--यह 
तो प्रत्यक्ष ही है; विदेशौकी लिङ्ग- 
पूजाके सम्बन्धमें कुछ विवाद दीख 
पड़ता है, इसकारण उसीके विषय- 
में कुछ विचार करना इस लेखका 
उद्देश्य दै । हॉ, तद्विषयक चचोके 
पूव पूव-पीठिकाके रूपमें अपने देशकी लिङ्ग पूजाके सम्बन्धमें 
भी दो-चार शब्द लिख देना आवश्यक हे | ऐसा जान 
पड़ता दै कि भगवान्‌ शिवकी पूजा और भक्ति अखिल 
जगत्‌में व्यापक रही है। इस अत्युज्ज्वल शिव-भक्तिका 
भूमण्डलर्मे सर्वप्रथम प्रचार करनेवाले श्रीजगद्‌ गुरु पश्चाचार्य 
ही हैं। ये महानुभाव पूज्यचरण श्रीशिवजी की आज्ञासे ही 
दिव्य देह घारणकर शिवभक्तिस्थापनके लिये इस भूतलपर 
अवतरित हुए और समस्त दिशाओमें विचरण करते हुए 
नास्तिक मतोंका खण्डन कर शिव ही सर्वोत्तम हैं, शिवसे 
बढ़कर कोई नहीं है, यह अपार संसार शिवजी से ही उत्पन्न 
हुआ है, अतः प्रत्येक व्यक्तिको उस परमशिवकी ध्यान- 
घारणामें आसक्त होकर कैबल्यसुखका अनुभव करना 
चाहिये '--इस उपदेशके द्वारा लोगोंके हृदयक्षेत्रमं शिव- 
भक्तिका बीज बो गये। इन्हीं महान्‌ पुरुषोंकी कृपासे 
अबतक शिव-भक्ति चली आयी है। शिव-भक्तिके प्रचारक 
आचार्योमें प्रमुख ये ही आचाये हुए हैं । इनके समयमें 
जहाँ देखो वहीँ शिवलिज्ञोंका स्थापन; शिव-पूजाका वैभव, 
शिव-मन्त्रका प्रभाव और शिव-भक्तिका जय-जयकार होता 
नज़र आता था। भारतके किसी भी गाँव और खेड़ेमें 
जितनी संख्या शिबालयांकी मिलेगी उतनी और किसी 
देवालयकी नहीं । गिरि-शिखरों, कन्दराओं, नदियों तथा 
वन्य प्रदेशोंमें जहाँ देखो वहाँ शिव-स्थान भरे पड़े हैं । 
काशी, रामेश्वर, श्रीशैल, केदार आदि महाक्षेत्रोमे द्वादशा 
ज्योतिलिंड्रोंका वैभव अबतक बहुत कुछ देखनेमें आता है । 
क्यों न हो, जत्र कि हमारे ये आचार्यचरण प्राणिमात्र- 
के हृदयमें-- 
धिग्भस्मरहितं फालं घिम्प्राममशिवालयम्‌ । 


--इस दिव्यवाणीको अमर बना गये हैं | पाश्चात्य 


देशोंमें कई प्राचीन शिवालयांके होनेका पता लगा है, 
जिससे अनुमान होता है कि ईसाई-मतके प्रचारके 
पूर्व उन देशोमें भी शिव-स्थान निर्माण किये जाते रहे 
होंगे । किसी-किसीको इस बातसे आश्रयं हो सकता है; 
परन्तु आश्चर्यंका कारण नहीं है। कारण, जिन शिवने 
नव खण्डोंको जन्य दिया है उनका सम्बन्ध उन समस्त 
खण्डौके साथ होना बिल्कुल स्वाभाविक है । 

काशीके परम शिव-भक्त कैलासवासी बाबू श्रीबेचूः 
सिंहजी शाम्भवने अपने “शिवनिर्मास्यरलाकर? नामक ग्रम्थ- 
की प्रस्तावनामें फ्रेञ्चदेशीय लइसू साइबके ग्रम्थके आधारपर 
विदेशोमें शिवलिङ्गोके होनेका उल्लेख किया है । वह लिखते 
हैं कि उत्तरःअफ्रिका खण्डके “इजिप्ट? प्रान्तमें, “मेफिस' 
नामक और “अशीरिस' नामक क्षेत्रामें नन्दी पर विराजमान, 
त्रिश्वूलहस्त एबं व्याप्रचमाम्बरघारी शिवकी अनेक मूर्तियाँ 
हैं, जिनका वहाँके लोग बेलपत्रसे पूजन और दूधसे 
अभिषेक करते हैं । तुकिश्तानके 'बाबीलन' नगरमें एक 
हजार दो सो फुटका एक महालिङ्ग है । एथिवीभरमें इतना 
बड़ा शिवलिङ्ग और कहीं नहीं देखनेमें. आया । इसी 
प्रकार 'हेडोपोलिस? नगरमे एक विशाल शिवालय है, जिसमें 
तीन सौ फुटका शिवलिङ्ग है। मुसल्मानोंके तीर्थ मक्का- 
शरीफ़में भी 'मक्केश्वर नामक शिवलिज्ञका होना शिवलीला 
ही कइनी पड़ेगी । वहॉके जमजम्‌? नामक कूएँमें भी एक 
शिवलिङ्ग है जिसकी पूजा खजूरकी पत्तियोंसे होती 
है । अमेरिकाखण्डके ब्रेजिल-देशमै बहुत-से शिवलिङ्ग 
मिलेंगे जो अत्यन्त प्राचीन हैं । यूरोपके “कॉरिन्थ? नगरमें 
तो पार्वती-मन्दिर भी पाया जाता है। इटलीके कितने ही 
इसाईलोग अबतक शिवलिङ्गोंकी पूजा करते आये हैं। 
स्कॉटलेण्ड ( ग्लासगो ) में एक सुब्रणोच्छादित शिवलिङ्ग 
है जिसकी पूजा बहाँके लोग बड़ी भक्तिसे करते हैं । 
“फीजियन! के “एटिस' या “निनिवा? नगरमें “एघीर? नामक 
शिवलिङ्ग दै । यहूदियोंके देशमै भी शिवलिङ्ग बहुत हैं 
इसी प्रकार अफरीदिस्तान, चित्राल, काबुल, बलख-बुखाण 
आदि स्थलोमे बहुत-से शिवलिङ्ग हैं, जिन्हें बहाँके लोग 
(पञ्चशेर” और 'पञ्चवीर” नामोंसे पुकारते हैं । अस्तु । 
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अब हम “अनाम? देशके शिवालयाँके विषयमें कुछ विस्तृत 
विवेचन करेंगे । फ्रॅंच-राज्याघीन अनाम-देशमै अनेक शिव- 
मन्दिर मिलते हैं । यह अनाम ( 47187 ) इण्डोचाइना 
(1700-09199) में है। इसे प्राचीनकालमें “चम्पा? कहते थे। 
सुप्रसिद्ध फ्रेंच शोधकर्ता मि» ए० बर्गेन ( A. Ber- 
£10९7९) द्वारा शिवालयोंके शिलालेखके सम्बन्धमें लिखित 
एक बृह्दाकार पुस्तक तथा श्री आर” सी० मजूमदारके (8 1- 
cient Indian Colonies in the Far East? (सुदूर 
पूर्वके प्राचीन भारतीय उपनिवेश ) आदि ग्रन्यासे यह पता 
चलता है कि यहाँके संस्कृत-शिलाळेखोमेसे बरनत्रे लेख शिव- 
विषयक, तीन विष्णुविषरयक, पाँच ब्रह्माविषयक, दो शिव 
और विष्णुविषयक और सात लेख बुद्धविपयक हैँ । इन 
सत्र लेखोके चित्र उक्त अन्थकर्ताओंकी बदौलत हमारी 
दृष्टिके सामने आये हैं । इनकी संस्कृतशेळी बड़ी सुन्दर 
है । शिवविषयक अनेक लेखोंके आरम्ममे ५3% नमः शिवाय! 
महामन्त्र खुदा हुआ दै और तत्पश्चात्‌ वहाँके राजा और शिव- 
लिज्ञोंको गद्य-प्मोंमें प्रशंसा है। उस देशके सभी प्राचीन राजा 
प का और यह कहनेमें अत्युक्ति न होगी कि भारत- 
के बीरशेवोमे भी वैसे 'शिवमक्तशिखामणिः आजकल 
देखनेमें नहीं आते । किसी कालमै उस देशका “मीसोन 
खेड़ा” इस सम्बन्ध काशीकी समानता केर सक 5 
बहाँके सुन्दर झिव-मन्दिर तथा उनके न 
द्‌ उनके विशाल शिलालेख 
ड्‌ बातकी साक्षी देते हैं कि शिवभक्तिकी इतनी उन्नति 
भारतवषमें शायद ही कमी हुई हो | 
“मीसोन ग्रामके चौथे शिलालेखे लिखा है कि भद्र वर्मा 
नामक महाराजाने भद्रेश्वर? शिवलिङ्गकी स्थापना की और 
उसके भोग-रागके लिये महापर्यत और महानदियोंक्रे 
बीचके “सुलह? और कुचक? नामक स्थल भेटमें ड ये 
यह लेख ई० स०की पाँचवीं शताब्दीका है ! साते शिला 
लेखसे पता चलता है कि कालान्तरमे “रशर? का न्दर 
नष्ट हो जानेपर किसी रुद्रवर्माके पुत्र शम्भुभद्र वर्मा हि 
राजाने शम्भुभद्रेश्वर' महादेवकी स्थापना की । उसि 
लिङ्गका कुछ वर्णन नीचे दिया जाता है-- 2 


*% काशी-नागरी-प्रचारिणी सभाके वाषिक अधिवेशन ( १2. 


५-३३) में डा० श्रीप्रागनाथ विद्यालङ्कारने अपने सिन्धुके सुप्रसिद्ध 
“मोहन -जो-दड़ो” की ऐतिहासिक लिपिविपयक एक व्याख्यानमें यर 
सप्रमाण सिद्ध किया था कि “पन्द्रह हजार वर्ष पूर्व भारतमें शिव- 
लिङ्ग-पूजा और शिव-भाक्तिका खूब प्रचार था । १---अनुवादक 


[ भाग ८ 


सृष्टं येन त्रितयमखिलं भू भुवः स्वः स्टशक्स्या 
येनोत्खात॑ अुवनदुरितं वह्विनेचान्धकार म्‌ । 
यस्याचिन्त्यो जगति महिमा यस्य नादिने चान्त- 
श्रम्पादेरो जनयतु सुखं शम्भुमत्रेश्वरोश्यम्‌ ॥ 


कितना भक्तिमावपूर्ण शलोक है ! इसीसे यह भी ज्ञात 
होता दै कि उक्त 'मीसोन” ग्रामके प्रदेशका प्राचीन नाम 
“चम्पा? है । इस राजाके वाद पट्टाभिषिक्त क्रमशः महाराजा 
प्रकाशघर्म और इन्द्रवर्मा तथा कुछ अन्य राजाओंने इस 
“शम्भुभद्रेश्वर' महादेवके प्रति असाधारण भक्तिके प्रमाण- 
स्वरूप उनपर केवल अनेक बहुमूल्य रक्ष ही नहीं चढ़ाये, वलिक 
अपना "भक्त? नाम अमर रखनेके लिये अनेक शिलालेख भी 
खुदवाये । उन शिलालेखोमे अङ्कित शिवस्तुतिर्योका कुछ 
अंश नमूनेके तौरपर नीचे दिया जाता है-- 

१६ वें लेखमें-- 

यं सवंदेवाः ससुरेशमुख्या 
४यायर्ति तत्तरवविदश्च सन्तः । 
स्वस्थः सुशुद्धः परमो वरेण्यो 

ईशाननाथः सर जयस्यजस्रम्‌॥ 


स्म्रतिरपि यस्य सकृदपि घ्रणिपतितान्‌ तारयत्यपायेभ्यः। 
स ' श्रीभद्रेशवरोऽस्तु प्रजाहितार्थं तथा प्रभासेशः ॥ 


१७ दें लेखर्मे-- 


ऐइवर्यातिशयप्रदो मखभुजां यस्तप्यमानस्तपः 

कन्दुर्पोत्तमविप्रहप्रदहनो हैमाद्रिजायाः पतिः। 

लोकानां परमेश्वरस्वमसमं यातोऽनडुट्राहनो 

याथातथ्यविक्चारदास्तु जगतामीशस्य नो सग्ति हि ॥ 

ह च्छातीतवरप्रदानवशिनं भक्स्या समाराध्य यं 

त्रैलोक्यप्र भवप्रभावमहता धूत्रस्य इन्त्रा विना । 

भु ङ्क्तेऽयाप्युपमन्युरिन्दुधवळंक्षीरार्णवं बान्धवैः 

श्रीज्ञानेश्वरनाथ एष भगवान्‌ पायादपायारस वः॥ 

इसी प्रकार बहाँके महाराजाओंने 'श्रीशानभद्रेश्वर? 
का अनेक लेखोंमें बखान कर अपनी परमशिवभक्तिका 
परिचय दिया है। उस शिवळिङ्ग-मूर्तिकी सेवाका खर्च 
चलानेक्रे लिये एक कोशकी स्थापना की थी, जिसका पता 
१६ वें लेखसे लगता दै-- 


श्रीदानेश्वरकोश्षं संश्थाप्य यथाविधि स्वभक्तिवशातू । 
श्रीमान्‌ प्रकाशधर्मो मुकुट भद्वेश्वरायादात्‌ ॥ 


संख्या २] 

यह लेख ई० स० ६८७ का है । इतने प्राचीन कालमें 
भी बैँक (कोश ) की स्थापना करके «महादेवके 
भोग-रागका प्रवन्ध राजाने किया, नहीं तो-«महादेवके 
“मुकुट' आदि आभरण नित्य-नये कैसे वनते. १ यहाँ 
“कोश? शब्दका अर्थ कुछ छोगोंने “कवच' किया है । एक 
और परमभक्त नरवाहनवर्माने शिवलिङ्गकी वेदीको 
सोनेसे वनवाया था । यह वात २१ यें लेखसे जो ई० स० 
७३० का है, प्रकट होती है-- 


नरचाइनवर्सश्रीरकरीत्तां शिलामयीसू । 
रुक्मरोप्यन्रहिबद्धां ब्रह्मा मेरुशिखामिव ॥ 
स्वर्णरोप्यमयी लक्ष्मी बिश्रती वेदिका पुनः ॥ 
बिद्युत्‌)९५%भाति शिखा हिमगिरेरिष ॥ 


x 


ई० स० ८३५ के ३१ बें लेखमें शम्भुभट्रेश्वर-लिङ्गके 
विषयमै यह इतिहास भी लिखा दै कि इस लिङ्गमूर्तिको 
डिवजीने आदिकालमें भगुको दिया था, जिसे आगे चलकर 
भृगुने 'उरोज' नामक महाराजाको दिया । इस राजाने 
इस लिङकी चम्पा-नगरीमें स्थापना की । इन महादेवका 
नाम. उरोज महाराजने “श्रीशानभद्रेश्वरः रक्खा था | 
आजकल यह लिङ्ग “बुवन्‌? नामक पर्वतपर स्थापित है । 
तत्सम्बन्धी लेखके कुछ उद्धरण नीचे दिये जाते हे -= 
श्रीश्ञानभद्रे श्वर मन्दिराक 
परेः पुरोरोजकृतं विशीणंम्‌। 
पुनभेवो5हं सविनाशकांस्तान्‌ 
हत्वा रणे तस्य पुनः प्रचक्रे ॥ 
श्रीमान्छोशानभद्वेश्‍वरममितमुदं ` स्थापयित्वा ह्युरोजो 
नाकौकःस्थापनस्याक्षयसुत स वुवनूमूधरस्ताङ्क मूर्ध । 
कृत्वा चास्तं गतोऽभूत्पुनरहमपरो भावयित्वा चिनष्ट 
स्थानं देवस्य तस्यामिमतरुचि घुवनूस्थापितेशः पुरेष्टया ॥ 


(उरोज' महाराजके वाद उनके वंशधरेने भी इन 
महादेवके येभवको अश्चुण्ण रक्वा | इस मन्दिरकी अतुल 
सम्पत्तिको कम्बोडिया देशके लोगोंने अपहरण कर लेनेका 
वारम्वार पयन किया; परन्तु सफल नहीं हुए | प्रत्युत चम्पाधि- 
पति उन्हें हराकर कम्वोडियासे वहुत-सा घन भी लूट लाये 
और उससे उन्होंने अपने इस प्रसिद्ध मन्दिरका जीर्णोंद्धार 
किया । जगेन्द्रवर्मो महाराजने ई० स० १०८८ में इन 
महादेवके लिये अमूल्य रल्-जटित एक स्वणेकवच समर्पित 
किया था, जिसमें पण्मुखसहित एक सर्पाकृति बनी हुई थी । 


% विदेशोंमें शिवलिङ्ग-पूजा % 
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कुछ प्रामाणिक कागज-पत्रोसे यह भी पता लगा है कि यह 
कवच तोलमें १७२० तोले था । अस्सी वर्षके बाद इसी 
“जयेन्द्रवर्मा' नामक राजाने अत्यन्त भक्तिके साथ अनेक 
स्वर्णनिर्मित आभरण और पूजाका सामान पुनः समर्पित 
किया । इस मन्दिरका शिखर बनवानेमें तीन हजार तोळे 
( ७५ पोण्ड ) सोना लगा था । इतना ही नहीं, मत्दिरकी 
सव दीवारें आदि भी चौदह लाख तोळे चाँदी ( ३५०० 
पोण्ड ) से बनवायी थी । यह सब विवरण 'म्यास्परो' 
नामक फ्रेंच विद्वानकी पुस्तकसे माठूम हुआ है। इसी 
प्रकार उस देशके राजाऔने मन्दिर और महादेवके लिये 
सुवर्ण, रजत, रल और गायक, सेवक, नतेक-नर्तकियांकी 
भी बहुत बड़ी संख्याका प्रवन्ध किया था । २३ और २४वें 
लेखोंमें लिखा है 


“अथ तस्य तदापि राज्ञेन्द्रवर्मणा पुनः: स्थापितमेच 
सकलछकोझ्कोष्ठागाररजतसुवर्ण मुकुटरल्हारादि परिभोग - 
सारतः पुरविळासिनी दास दासोगोम हिपक्षेत्रादिद्रुञ्यं 
तस्मै तेन दत्तं चित्तप्रसादेन'--'तस्मे भगवते सकल- 
लोकहितकारणाय श्रीन्द्रभद्रेशवरायेइसिति स भगवान्‌ 
श्रीसानिन्द्रवर्मा 'जञ्‌? कोष्ठागारं शिवयज्ञक्षेत्रह्॒यं शिखि- 
शिखारिरिग्रदेशं भक्स्या झुद्धेन मनसैव दत्तवानिति ।? 

इन्द्रभद्रे इवरश्चेच सवंद्रव्यं महीतळे। 

ये रक्षन्ति रमरस्मेते स्वर्ग सुरगणेः सदा ॥ 

ये हरन्ति पतन्त्येते नरके वा कुलेः सह । 

यावस्सूर्या$स्ति चन्द्रश्च तावब्ञरकढुःखिताः ॥ 

लुब्धेन मनसा द्रव्यं यो हरेत्परमेश्वरात्‌ । 
नरकाञ्न पुनगंच्छेत्‌ नचिरं तु स जीवति ॥ 
» यहाँ जज" का अर्थ है धान्यगह | इसमें पापी चोरोंके 
लिये फटकार तो है ही, साथ ही मुक्तिमागेके पथिकोके लिये 
अमूल्य उपदेश भी है। कैसी उच्च कोटिकी भक्ति है! 
धन्य हैं वे जो भगवानको अपना सर्वस्व समपेण कर देते हैं । 


चम्पादेश (अनाम) के शिवलिज्ञोंके अन्दर इस “भद्रेश्वर? 
का एक मुख्य स्थान होनेपर भी वहाँ इससे भी अधिक 
प्राचीन शिवलिङ्ग विराजमान हैं । एक “मुखळिङ्ग? महादेव 
अति प्राचीन हैं, जिनका विवरण २९ वें रिळालेलमें 
मिळता है | 'द्वापरयुगके ५९११ बर्ष बीतनेके वाद अर्थात्‌ 
आजसे आठ लाख तिरसठ हजार एक सौ तेईस वर्ष पूर्व 
विश्चित्रसगर नामक महाराजाने इस लिङ्गकी स्थापना की 
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थी; और इन मद्दादेवकी सेवामें उसने एक तरहसे अपना 
सर्वस्व समर्पण कर दिया था । आगे चलकर, समय पाकर 

अन्य देशके जङ्गली आदमियोंने इस पवित्र मूर्तिको नष्ट- 
भ्रष्ट करके इसकी सारी सम्पत्तिको अपहरण कर लिया । 
पीछे उस सुनसान देवालयमें सत्यवर्माने 'सत्यमुखलिज्ञ? 
की स्थापना की ।? इन सव वार्ताओंसे चम्पादेदाकी उज्ज्वल 
शिवभक्तिका ही नहीं, बल्कि इसका भी पता लगता है कि 
'लिङ्गप्रतिष्ठा? की इतनी प्राचीनता भी और किसी देशझमें 
नहीं पायी जायगी । वह लेख इसप्रकार दै 


'पञ्चसहस्रनचशतैकाद्‌शे विगतकलिकळङ्कद्वापरचपें 
श्रीविचित्रसगरसंस्थापितः श्रीसुखलिङ्गः । तस्य सकल- 
कोष्ठागाररजतरलहेमकदवकळकभङ्गार रुक्म दण्डसितातपन्न- 
चामरहैसघटादिपरिभोगा वर्धमाना भवन्ति स्म । 
ततश्चिर काळ कलियुग दोपा दे शा“्तरछवागतपाप नर भुग्गण- 
संहृतेछु प्रतिमापरिभोगभूषणेघु शून्योऽभवत्‌ । घुनरचापि 
तत्पुण्यकीस्येचिनाशाय श्रीसत्यवर्मनरपतिर्विचित्रसगरः 
मूर्तिरिव माधवसप्तशुकूपक्षे यथा पुरा भरीभगवतीश्वर- 
सुखलििङ्गमतिष्टिपत्‌ ।? 

इसप्रकार अनाम-देशाके राजा कट्टर शिव-भक्त थे, ऐसा 
जान पड़ता है । शिवळिङ्गप्रतिष्ठापन और शिव-सेवाको वे 
अपना मुख्य कर्तव्य मानते थे। उनकी कीर्ति शिव- 
मन्दिरांसे, उनका परमधर्म शिवाल्यांकी रक्षासे, उनका 
अपार घन शिवके अपंणसे, उनका क्षत्रियधर्म शिव-द्वेषियोके 
साथ युद्धसे, जिह्वा शिवनामोचारणसे, हाथ पूजासे, नेत्र 
दशनसे, पैर तीर्थ-यात्रासे, देह प्रसाद-सेवनसे और 
आत्मा शिव-ध्यानसे पवित्र और सफल हो गये थे । 

चम्पा-देशके राजाओंमें शिव-भक्तिके साथ-साथ अपने 


नामको भी बनाये रखनेकी प्रवृत्ति थी । वे प्रायः अपने नामसे 


ही 'लिङ्ग' की स्थापना करते थे । उदाहरणार्थ 
लिङ्गके नाम संस्थापक राजाओंके नाम 


~ 

अ भद्रवमा महाराज 
शम्सुसनर शम्भुभद्रवमो ,, 
इन्द्रभद्रेश्वर 

इन्द्रभोगेश्वर इन्द्रबर्मा हि 
इन्द्रपरमेश्वर 

विक्रान्तरुद्र 

विक्रान्तरुद्रेश्वर _ विक्रान्तवर्मा ,, 
विक्रान्तदेवाधिभवेश्वर 
जयगुद्देश्वर जयसिंद्दवमंदेव ,, १ 
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प्रकाशभद्रेश्वर भद्रवर्मदेव महाराज 
भद्रमळयेश्चर 

भद्रपुरेश्वर 

इन्द्रकान्तेश्वर इन्द्रवर्मा „ 
हरिवमेंश्वर हरिवर्मा का 
जयहरिलिङ्गेश्वर जयहरिवर्मा ), 
इन्द्रवर्मलिज्ेश्वर इन्द्रवर्मा है 
जयसिंहवर्मलिज्ञेश्वर जयसिंहवर्मदेव ,, 


ये सब बातें २, ७, २३, २४, ३०, ३९, ४४, 
७४, ७५, ८१, १०८, ११२, ११६वें लेखोंमें विस्तारसे 
लिखी गयी हैं । इसके अतिरिक्त ४३, ३२, ३५, ३९, 
४९बे लेखोंसे भी देवलिज्ञेश्वर, महालिङ्गेश्वर, शिवलिङ्गेश्वर) 
महाशिवलिज्ञेश्वर, धर्मलिङ्गेश्वर आदि लिङ्गोकी स्थापना 
मालूम हो रही है । जैसे कि भारतवर्षमें भी, अगस्त्येश्वर, 
गौतमेश्वर, कपिलेश्वर, मार्कण्डेयेश्वर, व्यासेश्वर, कश्यपेश्वर, 
रामेश्वर, पृथ्वीदेवेश्वर, लोकेश्वर, त्रेलोक्येश्वर इत्यादि नामके 
जो लिङ्ग प्रसिद्ध हुए हैं वे सत्र-के-सब उन:उन नामवाले 
महर्षि-महा पुरुषोंके ही स्थापित किये हुए हैं ! 

चम्पादेशके इतिहासको देखनेसे यह पता चलता है कि 
यह देश प्राचीनकालमें शिवलिङ्गमय था। वहाँकी कई 
मूर्तियोंसे ऐसा भी प्रतीत होता है कि वहाँके लोग शिव- 
जीकी पूजा लिज्ञाकार और मनुष्याकारमें भी करते थे। 
अधिक संख्या लिज्ञाकारोंकी ही है। वहाँके लिज्ञपीठ 
चौकोर और गोल हैं । बाण (लिङ्ग) भी बहुत सुन्दर हैं। 
कुछ देवालयोंमें सात-सात छिज्ञतक स्थापित किये गये हैं । 
कुछ राजालोग अपने चेहरेकी आकृतिके भी लिङ्गौके मुख 
बनवाकर 'मुखलिज्ञः# नामसे स्थापित करते थे, यह बात 
भी झिळालेलोसे माळूम होती है । “ट्राक्य? ग्राममें शिव- 
जीकी एक मनुष्याकार मूर्ति मिली है। यह सर्पावेष्टित 
और जटाजूटघारी खड़े हुए शिवकी है। इसके हाथ- 
पैरोंमें कहीं-कहीं चोट लगी है। “मीसोन? ग्राममें भी इस 
तरहकी एक मूर्तिके हाथोंमें रुद्राक्षमाळा एवं अमृतपात्र 
हैं । सिरपर सुन्दर जटा और छलाटमें अभि-नेत्र दीख 


# भारतवर्षके कलिङ्ग-देशमें भी बहुत-से मुखलिङ्ग पाये जाते हैं । 


संख्या २ ] 


रहा है । “यानमुम? ग्राममें एक मूर्ति त्रिनेत्र और 
त्रिद्यूल्पाणि बैठे हुए शिवकी है। “ड्रानलाय? ग्राममें 
नन्दीवाहनमूर्ति विराजती है । कुछ जगहोंमें ताण्डवेश्वर- 
मूर्तियॉ भी देखी गयी हें । कुछ मूर्तियोंके २, ४, ६, १०, 
२४, २८ तक हाथ दिखायी पड़ते हें । अपने देशकी 
भाँति वहाँ भी प्रत्येक शिवमन्दिरके सामने नन्दी स्थापित 
है। नन्दीकी पीठ बहुत सुन्दर बनी है, गलेमै आभरण- 
स्वरूप छोटी-छोटी घण्टियाँ भी हें । वहाँ भी देवीकी 
मूर्तियॉ, अर्घाङ्गिनीके तौरपर, साथ ही स्थापित हें । 
“पोनगर? में कौठारेश्वरी स्थापित हैं, जो वहाँ बहुत समयसे 
पूजा-अर्चाके बाद जङ्गली लोगोंकी कृपासे गायव हो गयी 
थीं और बहुत दिनतक गायब ही रहीं । २६ वें छेखसे ज्ञात 
होता है कि हरिवर्मा महाराजने ई० स० ८१७ में इन देवीकी 
पुनः स्थापना करायी । पीछे ई० स० ९१८ में इन्द्रवर्माने 
भी इनकी खर्णमूर्ति बनवायी थी, जिसका ४५ वें लेखसे 
पता चलता है। शिलालेखका उक्त रोक इसप्रकार है- 
व्योमाम्बुराशिस सुगेशकराजकाले ._ 
देवीमिभां भगवतीं कल्घौतदेहाम्‌। 
एकादशे5हनि झुचेरसितेऽर्कवारे 
सोऽतिष्टिपद्कुवनमण्डळकीतिंकाङक्षी ॥ 


कुछ दिनों बाद इस देवीकी मूर्तिको कम्बोडियाके 
लोग चुरा ले गये । इसपर जयेन्द्रवर्मा महाराजने उसकी 
जगह दिलामूतिको स्थापित किया था, जिसका पता ४७ वें 
लेखसे चलता है | ई० स० १०५० में परमेश्वरवर्माने इस 
देवीको रलजटित किरीट, चाँदीकी प्रभावली और मोर- 
पंखेकी तरह छत्री आदि सुवर्णाभरण समर्पित किये, जिनका 
विवरण ५५ बे लेलमें है | इस लेखके पहले छोकमें देवीका 
और दूसरेमें महाराजका वर्णन बहुत सुन्दर, परन्तु कूट भाषा 
और भाबोंके द्वारा व्यक्त किया गया है। वह इसप्रकार है 


भूता भूतेशभूता शुवि भवविभवोद्गावभावात्मभावा 
आावाभावस्वभाचा भवभवकभवा भाषभावेकभावा । 
भावा भावाअशक्तिः शशिमुकुटतनोरधंकाया सुकाया 
काये कायेशकाया भगवति नमतो नो जयेव स्वसिद्धया ॥ 
ख'रासारविघेचनस्फुटमना मान्यो सनोनन्दनः 
पापापापभयम्रियाग्रियकरः वीर्य जने कोद्रमः 
लोकालोकिकळो कलौ सति सतख्जातुं अवद्गाविनो 
भावोद्धावसुभवसद्गुणगणेघमँ तनोत्येच यः॥ 
[6351] शिवाङ्क २१-- 


* विदेशोमें शिवलिङ्ग-पूजा # 
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इन छोकाको पढ़कर यह कहना पड़ता है कि चम्पा- 
देशमै संस्कृतके विद्वानोंकी कमी न थी और राजाओंके 
दरबार भी उनके सम्मानके लिये तैयार थे, नहीं तो संस्कृत- 
लेखोंकी इतनी भरमार कैसे होती १ और भी कितने 
ही राजाओंके इस देवीके भक्त होनेकी बात ९७, ९८, 
९९, १०५-१०९ वें लेखोंसे प्रकट होती है । 


£डांगफुक' में एक अर्धनारीश्वर-मूर्ति है और कुछ 
प्रदेशामै बिभ्नेश्वर और षण्मुख स्वामीके विग्रह भी पाये 
गये हैं । इसके अतिरिक्त गणपति-मूर्तियॉ भी बहुत हैं, 
जिनमेंसे अधिकांश शिवमन्दिरोंमें ही स्थापित हैं । २६ वें लेखसे 
“पोनगर? में गणपतिके प्रत्येक मन्दिरके ई० स० ८१७ में 
बनाये जानेकी बात माळूम होती है और वहाँकी कुछ गणपति- 
मूर्तियोपर शिवलिङ्ग धारण किया हुआ पाया जाता है, जैसे 
अपने देशमें व्यासकाशीके व्यासगुरु घण्टाकणे शिवाचार्यके 
हाथमें, काशीकी “विशालाक्षी' देवी तथा पण्ढरपुरके 'विठोंबा? 
के मस्तकमे, बार्शीके “भगवन्त” के ललाटभागमे एवं अनन्त- 
शयनके “अनन्तपद्मनाभ? मूतिके हाथमें देखा जाता है । 

अब वहाँकी शिवभक्तिका नमूना परखनेके लिये कुछ 
उद्धरण देते हैँ | २१ वे लेखमे-- 

जयति जितमनोजो ब्रह्मविष्ण्वादिदेव- 

प्रणतपदयुगाब्जो निष्कळो5प्यष्टमूतिः । , 
त्रिमुवनहितहेतुः सवंसङ्कल्पकारी 
परपुरुष इह श्रीशानदेवोश्यमाद्यः ॥ 

४२ वें लेखमे-- 

यौ भस्मराइयां 
दिव्यः 

सूये इवांज्जुमाला- 
प्रथोतितः खे विगताम्बुदेये ॥ 

उन्तालीसवें लेखमें तो ब्रह्मा, विष्णुके महालिङ्गस्वरूपी 
शिवजीके आद्यन्तको न देख सकनेपर उनका गर्व भङ्ग 
होनेकी बात विस्तारसे प्रतिपादित है, जो महिम्नःस्तोत्रके 
“तवेश्वर्य यत्नाद्यदुपरि? वाले इलोकमें है । 

पैंतीसवें लेखमें शा० सं. ८२० की ज्येष्ठ कृष्ण 
पञ्चमीमै स्थापित की गयी 'शिवलिज्ञेश्वर' मूतिके विषयमें 
विवरण करते हुए लिंगके संस्थापकके लिये “शिवाचायं” 
पदका प्रयोग किया गया है, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है 


बहुसञ्चयायां 


सुखासीन उरूप्रभावः । 


देदीप्यते 
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कि उस समय वीरशेवोंके गुरु “शिवाचार्य? लोग सभी 


देशॉमें भ्रमण करते हुए शिवभक्तिका डङ्का बजवाते थे | वह 
इलोक इसप्रकार है-- 
दोवक्रियावित्सुकृतप्रसक्तो 
देवार्चनाज्ञानसमर्थबुद्धिः । 
पिन्नोगुंणान्‌ आरतरान्‌ स चित्ते 
सञ्चिन्स्य पुण्यं स करोतु कोर्से ॥ 
शाके सखद्दयष्टभियुंक्ते पन्चाहे शुच्यपाण्डरे । 
स्थापितः शिवलिङ्गेशः शिवाचार्येण 'दीसता ॥ 
पेतालीसवें छेखके--- 
मीमांसषट्तकंजिनेनदर सूर्मिः 
सक्राशिकाव्याकरणोदकोघः । 
आख्यानसैवोत्तरकल्पसीनः 
परिष्ट एतेष्विति सत्कवीनाम्‌ ॥ 
तन्‌ ¬इस इलोकसे इन्द्रवर्माकी अद्भुत विद्वत्ताकी बात जान- 
क यह आश्चर्य होता है कि भारतसे इतनी दूर ये संस्कृतके 
कक हात थे। कुछ भी हो, अनाम-देशकी अच्छी 
काकी "ना करनेवाले इस लिङ्ग-पूजाकी व्यापकताको 
रु गव या आनन्दसे अवश्य मस्तक ऊँचा करेंगे । 
क दु अधीनस्थ “कम्बोडिया' में भी शिवलिङ्ग विराज- 
। इस दशका प्राचीन नाम “कम्बोज! मालूम पड़ता 
हक नय इस दशके राजा राजेन्द्रवर्माने शा० सं० 
हम Se के नामक यशोधरपुरीके तालाबके 
Fg ह स्थापित किया था, जो वहींके “सियांराप” 
_तचाम स्थानके खम्मोंके ऊपर खुद हुए लेखसे 
मालूम होता है । 


इतिहासप्रसिद्ध “जावा? और “सुमात्रा? द्वौपोर्म 
जिनका प्राचीन नाम क्रमशः “यव? और “सुवणं द्वीप? न्न 
अनेक शिवलिङ्ग हैं | हॉळेण्डके लेडन्‌ युनिवर्सिटीके मके 
डा० एन० जे० क्रोम्‌ नामक महोदयने डच भाषाकी एक 
सचित्र पुस्तक प्रकाशित की है, जिसका नाम है “यवद्वीपकी 
प्राचीन शिल्पकला? (30; ००१९ ,8४६९॥ sijn ku- 


1180) | इस पुस्तकके शिव-मन्दिरके चित्रोंकों देखकर हृदय 
आनन्दसे खिल उठता है | इस विषयके कितने ही विशेषज्ञोंका 
कहना है कि सुप्रसिद्ध अगस्त्य महि के द्वारा ही इन द्वीपॉमें 
शिवभक्तिका खूब प्रचार हुआ; क्योंकि इन्होने श्रीजगद्गुरु 
रेणुकाचार्यसे झिवदीक्षा ली थी । वहाँ अगस्त्यकी कई 
मूर्तियाँ मिली हैं, जो रुद्राक्ष आदि शिवचिह्वासे विभूषित 
हैं । अगस्त्यकी मूर्तिको बहदाँके लोग “शिवगुरु? के नामसे 
पुकारते हैं । वहाँ सुसलमानोंकरे आक्रमण होनेपर भी 
शिवभक्तिकी कमी नहीं हुई दै । सभी लोग असाधारण 
भक्तिसे लिङ्गपूजा करते हैं । जावाद्वीपके बीच “प्रांबानान! 
नगरके समीप 'लाराजोंग्रांग? नामक शिवमन्दिर है । वहाँ 
इसकी बडी प्रसिद्धि है। इस मन्दिरमे मनुष्याकार महादेवजी 
खड़े हैं | इनकी लम्बाई दस फुट दै । मूर्तिके सामने नन्दी, 
दाहिनी ओर व्रह्मा और बायीं ओर विष्णुकी मूर्ति स्थापित 
है। शिवमूर्ति छिन्न-भिन्न कर दी गयी थी, परन्तु अब 
डच सरकारने उसके अवयवोंको टीक-टीक मिठाकर रक्खा 
ब 


है | इसी मन्दिरमे 'शियगुरुः “गणपति? “दुर्गा! आदिकी 


AO 


मूर्तियाँ भी हैं । यह मन्दिर दुमंजिळा है । ऊपरके भागमें 
ही मूर्तियाँ स्थापित हं । इतिद्वासज्ञोंका मत है कि यह मन्दिर 
ई० स० ९०५ से पूर्वका नहीं दै.। “पनतरन्‌? नामक ग्राम 
भी एक भारी शिवालय दै | इसा प्रकार उस देशके अनेक 
भागोंमें बहुत-से शिवालय दें जो आजकल जीर्णावस्थामे 
पड़े हँ । हि मण्डलके सभी प्रान्तोमे शिवाल्योंकों देखकर 
यह कहनेभं किसीको सङ्कोच न होगा कि शिवलिङ्ग-पूजा 
महाव्यापक ओर अत्यन्त प्राचीन है। कालचक्रकी महिमा 
विलक्षण है| जो हो, 'बिवाङ्क' की आयोजनासे, शिव- 
महिमाका खोत किससे एक बार इस विश्ववाटिकाम बह जाय) 
यही अभिलाषा दै । 

४ पोटं स्याद्धरित्री जलवरकल्शं लिङ्गमाकाइामूर्तिः 
सक्षत्र पुष्पमाल्य ग्रहगणकुसुमं नेत्रचः्द्राकवह्निम्‌ । 
कुक्षिः सत्तासमुद्ठ॑ भुजगिरिसिखरं  सप्तपात्ताळपादं 
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दक्षिण-भारत ग॒ 


बृहत्तर भारतम शिव 


लेखक---डा० श्रीसुनीतिकुमार चटर्जी, एम० ए०, डी० लिट ( लन्दन ), प्रोफेसर, कलकत्ता-विश्वविद्यालय 
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मूत्तिशून्यमपि सवंसूत्तिकं सृत्युहीनसपि शाश्वत शवम्‌। श्रौतशान्तसपि चोग्ररूपिणं नौमि चित्रचरितं महेश्वरम्‌ ॥ 


हि] 
सा प्रतीत होता है कि ब्राह्मणोंके 
ईश्वरवादकी चरम तथा परिपूर्ण 
अभिव्यक्ति शिवकी कल्पनाभे ही 
हुई है। शिव और विष्णु--ज्ञानमय 
ईश्वर और प्रेममय ईश्वर--ये दो 
कल्पनाएँ ईश्वरीय प्रकाशके दो 
मुख्य रूपोंको दिखलाती हैं । हिन्दू- 
जातिके चित्तकमलमे इन विराट 
विश्वमय देवताआओंके विकासमें एक अपूव समन्वय पाया 
जाता है जो दिन्दू-संस्कृतिके इतिहासकी मुख्य विशेषता है। 
ऐसा माळूम होता है कि भारतवर्षमै आयाँके आगमनके 
` बहुत पूर्व यहाँके अनार्यलोग जगत्पिता और जगन्माताको 
पूजते थे, और योगमार्गसे ईश्वरको प्रात करनेकी साधना 
भी करते थे। “मोहदेन-जो-दड़ो? के खँड़हरोंमं आययुगके 
पूर्वकी भारतीय संस्कृतिके जो चिह्न मिले हैं, उनसे यह 
बात निश्चित हो जाती है। परमात्मा शिवरूपसे अनाय- 
लोगोंमें प्रथम प्रकट हुए | भारतकी द्रविड़-जातिने इस 
सौभाग्यको सर्वप्रथम प्राप्त किया। और उसके बाद जब 
आर्यलोग यहाँ आये तब उनमें रुद्रदेवताका जो 
प्रकाश था वह द्रविड़ोंमें विद्यमान शिवके रूपके साथ मिल 
गया और इसप्रकार ब्राह्मण और ऋषियोंके दार्शनिक 
चिन्तन तथा आध्यात्मिक अनुभूति, विचार एवं अन्त्ईश्टिकी 
ज्योतिने आर्यानाय रुद्र-शिवकी मिश्रित कल्पनाको उद्धासित 
कर दिया । हिन्दूधर्मके विकासमें--शिव, देवी और विष्णु 
तथा अन्य पौराणिक देवताओंके रूपोमें समन्वयके अनेक 
महान्‌ और विचित्र उदाहरण देखनेमें आते हैं । 
हमारे विचारमें ईश्वरकी उपलब्धिके प्रयासमें समत्र 
जगत्‌की मानव-जातिने अपनी अन्त्हष्टि और अनुभूतिके 
सहारे जितने देवचरित्रोंका उद्घाटन किया ( अथवा याँ 
कह सकते हैं कि मानवचित्तमें ईश्वरका प्रकाश जितने प्रथक्‌- 
पृथक्‌ रूपोमें व्यक्त हुआ ), उनमें शिवकी कल्पना 
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--महामहोपाध्याय श्रीहरिदाससिद्धान्तवागीशानाम्‌ 


जितनी उदार और विराट, व्यापक और गम्भीर, 
अन्तर्वीक्षण और अनुभूतिके ऊँचे-से-ऊँचे और गहरे-से-गहरे 
प्रदेशतक पहुँची है, उतनी और कोई नहीं । “खेलति अण्डे 
खेलति पिण्डे? ब्रह्माण्ड एवं पिण्डमें, समष्टि तथा व्यष्टिमे 
अर्थात्‌ समस्त चराचर जगतूर्मे जो शक्ति लीला कर रही 
है उसकी उस लीलाको अचञ्चल दृष्टिसे देखने और अपने 
अन्तस्तलमे उपलब्ध करनेके लिये भारतवषमें शिवके 
प्रतीकसे जो सफलता मिली है वह अखिल विश्वके लिये 
नितान्त उपयोगी है । इस सम्बन्धमें विश्वविख्यात फ्रांसीसी 
लेखक श्रीरोमॉ रोला ( Romain 1१01181 ) के विचार 
पढ्ने योग्य हैं । श्रीआनन्द कुमार खामीकी महत्त्वपूर्ण 
पुस्तक 110 Dn९९ ०£ 91४३ की भूमिकामें आप 
लिखते हैं 

“यूरोप तथा एशियाके सारे दार्शनिक सिद्धान्तोमें भारतीय 
ब्राह्मणोंके विचार मुझे कही अधिक छमावने प्रतीत होते 
हं । तो क्या मैं दूसरोंकी अवज्ञा करता हूँ ! नहीं, यह बात 
भी नहीं दै । आदिम बौद्धोंका उल्लासपूर्ण बुद्धिवाद, अथवा 
[ प्राचीन चीना ऋषि ] लाओ-त्सी ( 1५३0-78९ ) के 
शून्यवाद (४०10) की जिस दिव्य शान्तिके सौरभका अनुभव 
किया है, वह मुझे बहुत अधिक प्रिय है । परन्तु उनमें मुझे 
आध्यात्मिक जीवनकी झलक बहुत कम देखनेको मिलती 
है और जो मिळती है बह इतनी ऊँची कि उसे देखकर 
मनुष्य चोंधिया जाते हें | एशियाके इतर सिद्धान्तोंकी 
अपेक्षा मुझे ब्राह्मणोके विचा रोसे अधिक प्रेम इसलिये है कि मेरी 
समझसे उनमें सभी सिद्धान्तोका समावेश है | वे समस्त यूरोपीय 
दर्शनोंसे तो उत्तम हैं ही; उनमें एक और विशेषता यह है 
कि आधुनिक विज्ञानके व्यापक सिद्धान्तोंके साथ भी उनका 
सामञ्जस्य हो सकता है। हमारे ईसाई सम्प्रदायोँको जत्र कोई 
ओर माग न सूझा तो उन्होंने मी विज्ञानकी प्रगतिका 
अनुसरण करनेकी व्यर्थ चेष्टा की । परन्तु ऐसा मालूम 
होता है कि उन्हें हिप्पाखोंस्‌ ( 9727८1०5 ) और 
सोलेमि ( 20010119 ) के सिद्धान्तको भुलानेमे कठिनता- 


५८७ 


का अनुभव होता है, क्योंकि ये सिद्धान्त प्रारम्भर्मे ही उनके 
अन्दर घुस गये थे । 

“ब्राक्षणोंके विचारोंमें जो अद्भुत और शक्तिसे भरी हुई 
छन्दोगति (7109010 ) है उसके प्रवाहं बहकर जीवनकी 
विषम धारामें डूबता-उतराता मैं वापिस इस नवीन युगमें आया 
तो क्या देखता हूँ कि आइनस्टाइन ( ८118६९17 ) नामक 
वेज्ञानिककी प्रतिभाने सृष्टिकी उत्पत्तिका एक नया ही सिद्धान्त 
हँढ़ निकाला है, जिसका इस युगर्मे बहुत प्रभाव पड़ा है; किन्तु 
उसकी गवेषणाओंसे पूर्ण लाभ उठाते हुए भी मुझे ऐसा 
नहीं प्रतीत होता कि मैं किसी अपरिचित स्थानमै आ गया 
हूँ । क्योंकि जीव जब नक्षत्रमार्गसे होकर ग्रहोंके अन्तरालमें 

स्थित शून्यकी गहराईमें प्रवेश करता है अथवा ब्रह्माण्डरूपी 
दवपसमूहोके बीच, असंख्य आकाश-गङ्गाऔमिंसे होकर तथा 
दंश-कालमय प्रवाहमें बहते हुए अनन्त कोटि ब्रह्माण्डों- 
का भेदन करता हुआ उस अनन्त एवं असीम मण्डलमें 
पहुंचता है, जहाँके सर्वदा गतिशील सूर्योकी रशिमयाँ 
अवास्तविक पदार्थोको भी आलोकित कर सकती हैँ,--उस 
समय भी मैं इन सारे ग्रहोके समन्वित स्वरकी प्रतिध्वनि 
सुन सकता हूँ, जो सदा एक दूसरेके पीछे चलते रहते हैं 
और जो सनातन सष्टि-संसारके नियमानुसार अपने-अपने 
जीवों, मनुष्यों तथा देवताओंके साथ एक वार शान्त होकर 
पुन; प्रदीस हो जाते हैं । उस समय मैं जगतके अन्तस्तलमें-- 
अपने हृदयमन्दिरमें शिवके ताण्डवनृस्यकी ध्वनि सुनता हूँ । 

“मेरा यह अभिप्राय नहीं है कि यूरोपदेशवासी एशियाके 
किसी धर्मको अङ्गीकार करें । मेरी प्रार्थना तो केवळ 
इतनी है कि वे लोग इस सामञ्चस्यपूर्ण अध्यात्मवाद--इस 
गम्भीर एबं मन्द चिन्ता-प्रवाहका रस चक्खें। इस 
अध्यात्मवादसे वे उन गुर्णोको सीख सकेंगे जिनकी आज 
यूरोप (तथा अमेरिका#) की जनताको सबसे अधिक 
आवश्यकता दै । वे गुण हैं-झान्ति, वैर्य, पुरुघोचित 
आशावाद एवं अविकृत आनन्द, जिन्हें "निर्वात-प्रदेशर्मे 
स्थित अविचल दीप” की उपमा दी गयी है। 1” 

शिव अचिन्त्य, अनिर्वचनीय, अनधिगम्य परग्रह्मके 
स्वरूप हैं जो केवल ज्ञानगम्य हैं; साथ ही वे हमारे 

# क्योंकि यूरोपके सम्बन्धम मैंने जो कुछ लिखा है, वह उन 
यूरोपीय जातियोंपर भी लागू होता है जो नयी दुनियेमि 
जाकर बस गये हें । 

+ यथा दीपो निवातस्थो नेङ्गते सोपमा स्मृता । 


[गीता] 


# कल्याण % 


[ भाग ८ 


अभीष्टदाता प्रभु हैं, पिता हैं और ऐसे आत्मीयसे भी 
आत्मीय हैं, जिनके 'चरणपद्मांपर हम सिर झका सकते हैं, 
जिनके निकट हम आत्मनिवेदन कर सकते हैं और जो 
हमारे सुख-दुःखमें सदा हमारा साथ देते हें । पशुपति 
शिव हमारे-जैसे पशुओंकों भवपाशसे मुक्त करते हैं, नटराज 
शिध अपने दृत्य-विलाससे विश्व-त्रझ्माण्डको स्पन्दित करते 
हैं, यही नहीं, यह नृत्य तो हमारे श्वास-प्रश्चासमें प्रतिक्षण हो 
रहा है। योगिजन अपने ज्ञानचक्षुओसे शिवकी महिमा 
अर्थात्‌ इनकी ब्रह्मके साथ एकताका दर्शन करते हैं और 
भक्तजन अपने हुदयावेगसे उमासहित शिवका यथार्थरूपसे 
प्रत्यक्ष करते हैं | संस्कृत एबं प्रान्तीय भाषाओंमें रचित 
शिवस्तोत्रोसे यह ज्ञात होगा कि शिव क्या हैं ! इधर 
दक्षिण-भारतान्तगंत द्रविड-देशके शैव-भक्तोके विनयः 
सूचक स्तोत्रोमें, उदाहरणतः तामिळ-भक्त माणिक्य-वाचक 
(माणिक्क वाशगार ) तथा तयूमानवारके पदों अथवा विनय- 
विषयक कविताओंमें भक्तिकी ऐसी पराकाष्ठा मिलेगी जो 
वैष्णव भक्तिशाखर्मे भी दुर्लभ है । रवीन्द्रनाथ-जैसे मार्मिक 
कवि भी ईश्वरके शिवरूपका वर्णन किये बिना नहीँ रह 
सके । वे कहते हें 


शोन्‌ रे कबिर काळे 

गर्भीरें जार अतळ शान्ति ताँहार खेळा अधीर नाचे ॥ 

सुजने जार असीम वित्त, प्रक तार विलास नित्य , 

सणि तार पूर्ण बिकाश अन्तर जार पूर्ण आछे ॥ 

अर्थात्‌ “अरे, तू कविसे सुन-जिनकी अगाध शान्ति 
गम्भीरता है; उनकी लीला चञ्चल नत्यर्मे उपलब्ध होती है; 
सुष्टिमे जिनका असीम ऐश्वये भरा हुआ है, उनका नित्य 
विलास प्रलयमें है; जिनका हृदय परिपूर्ण है उनका पूर्ण 
विकास त्यागमे होता है??-- 

देश काहे मुक्त जिनि-- 

जराय तौरि घुर्णी जड़ाय देश-कालेरि मन्दाकिनी ॥ 

बाँघन निये करेन लीला, कखने। आँट कखन ढिला, 

ग्रन्थि बेचे ग्रन्थि खोलेन से रंग तार रओ रे निनि ॥ 


अर्थात्‌ “जो देश और कालसे अतीत हैं, उन्हींकी 
जटाओंमे देश और कालकी मन्दाकिनी चक्कर काटती है; 
वे कभी कड़ा और कभी ढीला बन्धन ग्रहण करके लीला 
करते हैं; वे ग्रन्थि लगाते और फिर उस ग्रन्थिको खोलते 
हैं; उनका ऐसा रङ्ग है, इसे ( तुम ) पहचान लो ।” 
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शिव और भीता उसा 
कैलासगुफा-मन्दिर, इलोरा (ईस्वी अष्टम शताब्दी ) 
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वेदोंसे लेकर समस्त शाज्ञोंमें शिवरूपके विकासका जो 
बर्णन है और उस विषयपर जे० म्यूअर (उ. पा? ) 
[Original Sanskrit Texts, Vol. IV 
Comparison of the Vedic with the later 
representation of the principal Indian 
Deities, Second Edition, London, 1873 ], 
सर रामकृष्ण गोपाल भाण्डारकर [ ४१७8080), 
Saivism and Minor Religious Systems, 
Buehler’s Grundriss, 1918: reprint bubli- 
shed from Poona, 1928 ] और जे० एस्टलिन 
कार्पेण्टर ( 7. Estlin Carpenter ) [ Theism in 
Mediaeval India, London, 1921 ] आदि प्रमुख 
विद्वानोंने जो ऐतिहासिक प्रकाश डाला है, उसकी पुनरावृत्ति 
करनेकी यहाँ आवश्यकता नहीं है। अवश्य ही भास्कये 
( तक्षणकला ) एवं चित्रकलामें शिवके रूपका जो क्रमिक 
इतिहास है वह आलोचनीय है । 

माठूम होता है,वेदिक आर्यलोग देवताओंकी प्रतिकृतियाँ 
बहुत कम बनाते थे । ऋग्वेदादि संहिता-म्रन्थामं देवताओंके 
असाधारण शब्द-चित्र पाये जाते हैं; परन्तु इन शब्द-चित्रोंकी 
रूपरेखाके, अर्थात्‌ इन्हें स्थूलरूप देनेके, विशेष प्रमाण 
नहीं मिलते । ऋग्वेदके अन्दर एक स्थलमें रुद्रदेवताकी 
प्रतिकृति बनानेकी रीतिका उल्लेख है ( ऋ० २। ३३। ६ )। 

स्थिरेभिरङ्गः पुरुरूप उद्रो 

बभ्रुः छक्रेभिः पिपिशे हिरण्यैः । 

%ख्िर अर्थात्‌ दृढ़ अङ्गौवाले, बहुरूप अर्थात्‌ अनेक 
आकारोंके, भयङ्कर, बभुवर्ण (भूरे रङ्गके ) रुद्रदेवको सुनहरे 
रङ्गसे रञ्जित किया है ।” 

आदिम युगके आर्यलोग अग्न्याधान करते और अग्नि: 
मुखसे ही देवताओंकी पूजा करते थे । इधर अनायोंमें उपास्य 
देवताकी मूर्ति तेयार करनेका कार्य विशेषरूपसे प्रचलित 
था । 'मोहेन-जो-दडो? में बहुत-से गौरीपट्ट और लिङ्गमय 
शिव प्राप्त हुए हैं और कई मुहरोंमें खड़ी तथा बेटी हुई अनेक 
आकारोंकी तथा अनेक शुजाओंवाली शिवकी मृतियाँ देखनेमें 
आयी हैं । इन मूर्तियोके चित्र तथा भारतमै आर्ययुगसे 
पूर्व आदिम शेव धर्मके अस्तित्यके सम्बन्धमे कुछ विचार सर 
जॉन मार्शल ( $i John Marsh] ) द्वारा सम्पादित 
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“मोहेन-जो-दड़ो? के अनुसन्धान-विषयक ग्रन्थमें मिळेंगे । जिस 
रूपमै आज हम शिवको पूजते हैं क्ररीब-क्करीब उसी रूपमे वे 
अग्रसे लगभग पाँच हजार वर्ष पहलेके चित्रोमें भी मिलते हैं । 
खास हिन्दू-ज़मानेकी जो प्राचीनतम शिवमूर्ति हमें 
मिली है वह है दक्षिण भारतके गुडिमलमके मन्दिरकी । 
यह मूर्ति आजसे दो हजार वर्ष पूर्वकी अर्थात्‌ ईसासे दो 
शताब्दी पूर्वकी है। खर्गीय टी" गोपीनाथ रावने अपने 
Elements of Hindu Iconography, Vol. IT, 
P27४1. नामक (त्रिवांकुरसे प्रकाशित ) भरन्थर्मे इस 
मूर्तिका अच्छा सचित्र वर्णन किया है। इस मूर्तिका अबतक 
पूजन होता है। यह एक स्तम्भाकार लि७झ्ञ-मूर्ति है जो 
बहुत अंझोंमें वास्तवके अनुरूप ही है । लिङ्गदण्डके एक 
ओर द्विभुज पञ्चपति शिवजी खड़े हें । उनके एक हाथमें 
मेष पशु है और दूसरेमें परशु । पादपीठमें अपस्मार-पुरुष है । 
दक्षिण और उत्तर भारतमें आजसे दो हजार वर्ष पूर्वकी 
कई चतुमुंख लिङ्ग-मूर्तियाँ भी मिली हैं | इसके सिवा 
कुषाण-युगके शक-सम्राटू कनिष्कके सिकोपर ( जो ईसवी 
सनकी द्वितीय शताब्दीके हैं ) शिवकी मूर्तियौँ पायी जाती 
हैं | इन खर्णमुद्राओंमें नन्दीके सामने खड़े हुए त्रिशल- 
घारी द्विभुज शिवक्रे दर्शन होते हैं। नन्दीसे रहित, खडे हुए 
शिवकी मूर्तियाँ भी मिलती हैं । ऐसी सुद्राओके चित्र तो 
बहुत प्रकाशित हो चुके हैं । कुषाणयुगंकी पत्थरकी दो 
अङ्कुलिमुद्राएँ मिली हैं जो कलकत्तेके अजायव॑ंघरमें रक्खी 
हुई हैं । इनमेंसे एकमें भूमिपर बैठे हुए. वृषभकी पीठपर 
चतुर्भुज, त्रि्वूळघर शिव विराजमान हैं--यह मूर्ति बड़ी ही 
सुन्दर है और इसके पूर्व कभी प्रकाशमै नहीं आयी थी । 
“मोहेन-जो-दड्डो? की एक सुहरमें योगासनस्थ और पद्मुओँसे 
परिवेष्टित जो पशुपति शिवकी मूर्ति आविष्कृत हुई है बेसी 
ही मूर्ति कुषाणयुगकी इस मुहरके अन्दर ऊध्वेलिज्ञके रूप- 
में दिखलायी गयी है । कुषाणयुगकी दूसरी मुहरमें खड़े 
हुए अष्टयुज शिवकी मूर्ति है। इसके अतिरिक्त मथुरामें 
कुषाणयुगके एक शिवलिज्ञके साथ खड़ी हुई शिवमूर्ति 
पायी गयी है जो बिल्कुल गुडिमलमूकी शिवमूर्ति-जेसी है। 
अन्तर इतना है कि यह चतुर्भुज है। यह मूर्ति भी ईसवी 
सनकी द्वितीय शताब्दीकी है। 
कुषाणयुगके बाद गुप्तयुगका नम्बर आता है । इस 
युगमें शिवकी प्रतिक्ृतियोंकी प्रचुरता देखनेमें आती है । 
गुप्तयुगमें खड़े हुए शिवकी मूर्ति ऊरध्वेलिज्ञके रूपमें होती 
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थी । इसप्रकारकी मूर्तिका एक नाम है “लकुलेश” ( “लकु? 
अर्थात्‌ "लगुड? लिज्ञबाचक शब्द है ) । इस लकुलेश मूर्तिका 
निर्माण बहुत काळतक जारी रहा । गुप्त युगमें भारती य रूप-शिल्प 
की खूब उन्नति हुई । उक्त कालमें शिव तथा अन्य देवताओंके 
कुछ विशेष महत्त्वपूर्ण चित्र तथा मूर्तियाँ बनीं । प्रसिद्ध 
चीनी, बौद्ध परित्राजक हिउएन्‌-त्साङ्‌ (1061 5312) 
जव सप्तम शताब्दीके प्रथम पादमें भारतवर्ष आये तो वह 
काशी भी गये। काशीके एक दिन्दू-मन्दिरमं हिउएन-त्साडने 
एक विराट शिवमूति देखी । उस मूर्तिको देखकर इस 
बौद्धमतावलम्त्री ज्ञानी और भक्त चीनीके चित्तपर जो 
प्रभाव पड़ा उसे वह इन इाब्दोंमें व्यक्त करता है-- 


“यह मूर्ति विशाल एवं महिमासे परिपूर्ण है । मूर्तिको 
देखते ही दर्शक इसप्रकार सम्भ्रान्त और सन्त्रस्त हो जाता 
है, मानों वह साक्षात्‌ शिवके समक्ष आ गया हो ।”? 

घन्य है वह शिल्पी जो दर्शाकके चित्तमें ऐसे दिव्य 
भार्वोको प्रस्फुटित कर सका । खेद है, गुप्तयुगकी वह 
भव्य शिवमूर्ति कहीं विध्वस्त होकर हमारे नेत्रपथसे अन्तरित 
हो गयी; पर साथ ही, इस बातसे कुछ सन्तोष होता है कि 
उस मूर्तिके समान अन्य कुछ मूर्तियाँ हमारे भाग्यसे बच 
गयी हैं और हमारे समक्ष विद्यमान हैं । इनमेंसे मद्राससे 
कुछ मील दक्षिणमें मद्दावलिपुर नामक खानकी शिलाखण्ड- 
पर खोदी इई अनेक मूर्तियाँ, इलोराके गिरिमन्दिरकी 
मूर्तियाँ और इन सबसे बढ़-चढ़कर बम्वईके निकट 
एलिफण्टा द्वीपके गिरिमन्दिरपर खोदे हुए कुछ शिलाचित्र, 
जिनमेंसे एक अति बृहत्‌ महेश्वर-मूर्ति सारे संसारकी 
भास्कर्यकलामें एक प्रधान मूर्ति मानी जाती है, विशेष 
उल्लेखयोग्य हैं । इस महेश्रर-मूर्तिको कभी-कभी भूळसे 
त्रिमूर्ति? भी कहते हैं । इसमें तीन विशाल मुख दिखलायी 
देते हैं, जो शिवके विभिन्न स्वरूपोंके हैं | बायी ओर उग्ररूप 

शिव हैं, जिनकी भौहें कुटिल हैं, दाँत बाहर निकले हुए हैं 
और जिनके हाथमें सर्प है । यह शिवकी संहास्मूर्तिका दर्शन 

। मध्यमें झान्तस्वरूप, प्रसन्नवदन और ध्यानयोग- 
परायण शिवकी मूर्ति है; और दाहिनी ओर ख्रीत्वकी 
आदर्श, जगन्माता, शिवशक्ति उमाकी मूर्ति है। जैसी शिवकी 
कल्पना, वैसी ही उनकी मूर्तिरचना | एलिफण्टा टापूर्मे और 
भी कई विशाल शैलचित्र हैं जिनमेंसे शिव और उमाका 
विवाह, ध्यानपरायण योगासनोपविष्ट योगी शिव तथा 


संहारमूर्ति भैरव शिव आदिके चित्र न केवल भारतकी, 
बल्कि अखिल विश्वकी शिल्पकलाका गौरव बढ़ानेवाले हैं । 

शिवकी सर्वश्रेष्ठ मूर्तियोके उल्लेखमें द्रविड़देशस्थ 
नटराजकी मूर्तिका स्थान सर्वप्रथम है। जितनी गम्भीरता 
औरं भाव-शुद्धि इसमें देखनेमें आती है उतनी और किसी 
भी खानकी मूर्तिमें दृष्टिगोचर नहीं होती । इसीके साथ-साथ 
यवद्वीपकी शिवमूर्तिका भी उल्लेख करना उचित होगा । 
आधुनिक शिल्पियोमे सिद्धशिल्पी रूपकारश्रेष्ठ श्रीनन्दछाल बसु- 
ने शिव और उमाके कई उच्चकोटिके भावपूर्ण चित्र बनाये हैं, 
जो प्राचीन कालके अति उत्कृष्ट शित्रचित्रोंकी बरा बरी करते हैं । 

दिव-महिमाके विवेचनमें शिव-मूर्तिकी ऐतिहासिक 
आलोचना विशेष उपयोगी होगी । इस विषयपर बड़े-से-बड़े 
ग्रन्थ लिखे जा सकते दैं-दो-एक अच्छे ग्रन्थ मौजूद भी 
हें। आशा है कि मूर्ति और भावोंक्रे सम्पन्धमें अर्थात्‌ 
भावोंके ऐतिहासिक विकासफे साथ-साथ मूर्तिद्रारा उनके 
प्रकटीकरणके विषयमै ओर मुख्यतया शिवमूर्तिके प्रकटीकरण- 
के विषयमे कोई सर्वाङ्गपूर्ण सुन्दर प्रन्थ अथवा प्रबन्ध शीघ्र 
ही निकलेगा । भारतीय दिल्पकळाे अद्वितीय आचार्य 
और भारतीय भावोंके ज्ञाता श्रोआनन्द कुमार स्वामीके 
हाथाँसे, जो इस कार्यमें संलग्न हैं, शीघ्र ही ऐसा ग्रन्थ 
निकळनेकी हम राइ देख रहे हैं | 

[३] 

ईसाके पूर्व प्रथम सहृखकके उत्तराचमे हिन्दू सभ्यताने 
अपने स्वरूपको प्रात किया । उसी समत्रसे प्राचीन भारत- 
निवासी भारतकी सीमाके बाहर फैलने छगे। भारतके पूर्व 
और दक्षिण-पूर्व प्रदेशके वैद्य आदि व्यापारिक उद्देश्यसे 
बाहर निकले और बहुत-ते लोग तो अन्यान्य देशोंमें जाकर 
बस ही गये । इन व्यापारियोंके साथ-साथ ब्राह्मण तथा 
श्रमण भी गये, और इसप्रकार धीरे-धीरे दक्षिण-पूर्व एशिया- 
खण्ड एक नया भारत बन गया जोकि वृहत्तर भारत' या 
“हिर्मारत'का एक अंश है। इसे दो प्रदेशोंमें विभक्त किया 
जाता है; ्रथम--इन्दो चीन या भारत-चीन (1n4०-China) 
जिसमें श्रीक्षेत्र ( मध्य-वर्मा ), रामण्य-देश या हंसावती 
( दक्षिण-वर्मा ), द्वारावती या लवपुरी ( दक्षिण-श्याम ), 
ताम्रलिङ्ग या नगर श्रीधर्मराज ( उत्तर और मध्य क्रा- 
संयोजक ), कम्बु जदेश ( काम्बोज या फरासी सी काम्बोदिया), 
और चम्पा ( कोचीन-चीन और दक्षिण-अनाम ) मोन, 


शिवमूर्ति 
कम्बोज--अङ्कोर थोमके बायोन्‌ मन्दिर-शीर्षकी 
. ( इस्वी नवम शताब्दीके शेषभागमें निर्मित) 


शिव या दौवराजा 
कम्बोजकी मूर्ति, नवम या दशम शताब्दी 


स्का स्कट 
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झूमेर और चाम-जातिके राज्यः तथा उत्तर्वर्माके बर्मी- 
लोगोंका राज्य और उत्तर तथा मध्य श्यामके 

कई राज्य ( जैसे सुखोदय, स्वर्गलोक, अयोध्या )ये सब 
सम्मिलित हैं; और द्वितीय-- 1110010819 या Insulindia 
'द्वीपमय भारतः--जिसमें मळय-उपद्वीप (कटाहृदेश या 
केडाइ (६०02) तथा क्रा (778) संयोजक और सिंहपुर या 
सिंगापुर आदि प्रदेशोंको लेकर ), सुवर्णद्वीप या श्रीविजय 
(सुमात्रा टापू), यवद्वीप, बलिद्वी प, लम्बकद्दीप औरबोनियो, 
सेलेबेस, मोळकास, फिलिपाइन-प्रश्रति द्वीप शामिल हँ । 
द्वीपमय भारत तथा भारत-चीनके राष्ट्र पूरे तौरसे भारतीय 
बने । इन देश्ञोमें ब्राहमणोंका उपनिवेश हुआ और हिन्दूधमके 
अन्यान्य अंगोंके साथ-साथ हिन्दू-देवतावाद--विशेष करके 
दिवकी पूजाका--प्रचार हुआ । यहाँके राजाओंने बड़े-बड़े 
मन्दिर बनवाये जो अपनी भग्नावस्थामें भी विश्वको 
विस्मयमे डालते हैं। यहाँके राजाओंने अपने लेखोमै 
संस्कृतका प्रयोग किया है--चम्पा, कम्बोज, यवद्दीपके 
संस्कृत-अनुशासन अनेक पुस्तकों और प्रबन्धोंके आकारमे 
प्रकाशित हुए हैं । 


प्राचीन चम्पाराज्य प्रशान्त-महासागरसे सटा हुआ 
दक्षिण-अनाम और कोचीन-चीनके अन्तर्गत था । यहाँके 
लोग, जो “चाम? कहलाते थे, मालयःजातिके थे; इन्होंने 
हिन्दू-धर्म अङ्गीकार किया और इनका रहन-सहन इस ढंगका 
हो गया कि इनका वासप्रदेदा अंदातः भारतका-एक उपनि- 
वेश ही जँचने लगा । ईसवी सनकी तृतीय झाताब्दी के पूर्व 
ही इनके अन्दर हमारे घर्म और हमारी सभ्यताकी जड़ 
सुदृढ़ हो गयी थी । इनकी पहिली राजधानीका नाम था 
“इन्द्र पुर! जो आजकल त्रा-क्यू (778-1००) कहलाता है और 
तूरान (1०७7३10) प्रान्तके अन्तर्गत दै । दूसरी राजधानी 
“विजय” थी, जिसका आधुनिक नाम शा वान (Cha-ban) 
है ओर जो बिञ्‌-दिज्‌ (Binh-dinh) प्रान्तमें है । “चाम? 
लोगोंमें प्राचीन भारतकी ही भाँति झव, वेष्णब तथा बौद्ध- 
मत प्रचलित थे; जिनमें शैव मतका ही प्रावल्य था। इनके 
दर वनानेका एक खास ढंग था । यें लोग इंटके मन्दिर 


बनाते थे । ईसवी सनकी सप्तम झताव्दीमें बना हुआ 
मी-सोन (1-507 ) का शिव-मन्दिर इनके वास्तुशिल्पका 


एक श्रेष्ठ नमूना दै । अव यह “चाम' जाति उत्तरसे अनामी 
लोगोंके और पूर्वसे ख्मेर या कम्बोजीय लोगोंके आक्रमणोंके 
फलस्वरूप सर्वथा विध्वस्त हो चुकी है और इनके मन्दिर 


खँडइरके रूपमें परिणत हो गये हैं फिर भी इनके राजाऔं- 

के संस्कृत-लेखों और इनके मन्दिरोंके ध्यंसावशेषांसे इनकी 

प्राचीन अवस्थाका यत्किञ्चित्‌ परिचय हमें मिल सकता है | 
संस्कृत-लेखोंमें प्रायः शिवकी नमस्कृति रहती है और कहीं- 

कहीं पूरे शिवस्तोत्र भी मिलते हैं | ढाका-विश्वविद्यालयके 

ख्यातनामा अध्यापक डॉ० श्रीरमेशचन्द्र मजूसदारने देवः 
नागराक्षरोमें अंग्रेजी अनुवादके सहित इन लेखका एक 
अच्छा संग्रह प्रकाशित किया है । ( Ancient Indian 
Colonies in the Far East, Vol. 1, Champa, 

Greater India Society Publications, No I. 

published by the Punjab Sanskrit Book 

Depot, Lahore, 1927, Rs. 15) जिसमेंसे नमस्कार- 
ऋक निकालकर अलग प्रकाशित करनेसे शिवस्तोत्राँका 
एक अनोखा संग्रह हो सकता है। “चाम? लोगोंकी शिल्पकला 
विशेष प्रकारकी थी । इसमें जितना ओज था उतनी 
सुकुमारता नहीं थी; भावव्यज्ञन कुछ आदिम काकी 
भाँति सरल और अनलकृतरूपमें हुआ करता था। शिव 
आदिकी मूर्तिकी आकृति “चाम? लोगोंकी मुखाकृति-जैसी 
होती थी । हमारे भगवान्‌ शिव भारतके बाहर जहाँ-जहाँ 
पघारे वहाँ-वहाँ वे स्थानीय जनताके द्वारा अपनाये गये | 
नाना स्थानोंके अधियासियोंने अपने ही विशिष्ट आकार- 
प्रकारकी मूर्तियाँ प्रस्तुत कीं, जो शिवकी विश्वतोमुखी 
कल्पनाकी द्योतक हैं। मध्यएशियामै शिव शङ्कसे ईरानी 
और तातार बन गये और इसी प्रकार कम्बोजमें कम्बोजी य+ 
चम्पामें चाम और यबद्वीपमें यवद्वीपीय । शिवभक्तोके 
लिये यह हर्षकी बात है। हम यहाँ चम्पा-देशकी एक 
हिवमूर्तिका और एक शिवलिङ्गका चित्र देते हें । ये दोनों 
चीज़ें “मी-सोन' के मन्दिरके खॅडहरमें मिली हैं । इनके निर्माण- 
का काल ईसवी सनकी सातवीं शताब्दी मालूम पड़ता है। 


कस्यो जके प्राचीन नमूने संख्या तथा महेच्वकी दृष्टिसे 
चम्पाके नमूनोंसे बढ़कर हैं । कम्बोजमे आजसे कम-से-कम 
अठारह सौ वर्ष पूर्व भारतीय त्राहमण-सभ्यता प्रतिष्ठित हुई । 
यहाँ भी संस्क्ृत-लेखौकी प्रचुरता और अगणित मन्दिर हैं । 
कम्बो जके भास्कर्यकी शैली भारतकी झेलीसे विशेष मिलती- 
जुळती है । वहाँ भारतीय देवताओंकी बहुत-सी सुन्दर 
विशाल मूर्तियाँ हैं । इनके विषयमै कई पुस्तकें लिखी जा 
चुकी हैं । इस स्थळपर इस विषयमे हम कुछ विशेष न 
कहकर केवल दो चित्र दिये देते हैं, जिनमेसे एक तो है 
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एक प्राचीन कम्बोजीय ढंगसे बनी हुई हरिहरकी मूतिका 
और दूसरा मन्दिरके शिखर-प्रदेशमै खोदे हुए शिवमुखका । 
कम्बोजकी तक्षण-शैलीकी यह एक विशेषता है कि वहाँ 
मन्दिर-शिखरपर चारों दिशाओंमें एक-एक शिवमुख बना- 
कर मन्दिर-चूड़ाको महिमान्वित करते हैं, जिससे मन्दिरमें 
प्रवेश किये बिना भी दूरसे मन्दिर-शिखरपर देवदर्शन हो 
सकता है । इसी प्रकारके शिखरस्थित शियके चार मुखोंमेंसे 
एकका चित्र यह है। 


अव द्वांपमय भारतकी चर्चा करनी है। यवद्दीपमें 
आजसे कोई दो हजार वर्ष पूर्व हिन्दू-सम्यता फैली । शैव 
और बौद्ध--ये दो घर्म समानरूपसे यवद्वीपर्मे प्रचलित हुए.। 
ईसवी सनकी आठवीं शताब्दीमे यवद्वीपमें सुमात्राके शैलेन्द्र- 
वंशीय राजा राज्य करते थे । ये बौद्ध थे। इन्होंने मध्य यव- 
द्वीपके बोरो-बुदुर ( 5070-047; ) का विख्यात चैत्य- 
मन्दिर बनवाया । यह चैत्य भारतीय शिल्पका एक श्रेष्ठ रक्ष 
। शेलेन्द्रवंशके प्रतापसूर्यके चमकनेके कुक दिन बाद 
यवद्वीपीय राजा स्वाधीन हो गये । ये लोग शेव थे । इन्होंने 
मध्य क प्राम्बानान ( Prambanan ) नामेक 
स्थानमै एक दिव-्षेत्र स्थापित किया, जिसमें पत्थरकी 
चहारदीवारीके अन्दर ब्रह्मा, विष्णु और महेश--इन तीनों 
देवताओंके मन्दिर बनवाये । इन मन्दिरोंमेंसे शिवजीका 
मन्दिर सबसे विशाळ और ऊँचा बनाया गया तथा बीचमै 
स्क्ता गया । इन मन्दिरोंके सामने क्रमशः तीनों देवोके 
बाहन-हंस, गरुङ और नन्दीकी मूर्तियोके साथ-साथ तीन 
और छोटे-छोटे मन्दिर बने। चहारदीवारीके चारों ओर 
सेकड़ों छोटे-छोटे दिवमन्दिर थे | प्राम्बानानमै इन तीनों 
विशाल मन्दिरोके देवविग्रह अभीतक साबित दहा 
विष्णु और शिव ये तीनों देवमूर्तियाँ अतीव सुन्दर हैं 
प्राम्बानानके मन्दिरोंपर श्रीराम और श्रीकृष्णकी लीलाओंक्रे 
चित्र भी खुदे हुए हैं, जो हिन्दूशिल्पमें वे-जोड़ हैं । और 
तो ओर, भारतवषरमे भी श्रीराम और श्रीकृष्ण-चरित्र-विष्रयक 
ऐसे मनोहर चित्र नहीं वने । यवद्वीपमें अन्यत्र भी शिव- 
मूर्तियाँ पायी जाती हैं । यहाँकी शिव-मूर्तियोंकी बनावट 
दो प्रकारकी है-एक तो प्राचीन भारतकी साधारण चाठकी, 
जिसमें तरुणन्वयस्क 


दे ता शिः वके छ शी. त उ 
हि Rn द्व ल्वे T ७ दशन होते हैं 
ओर दूसरी वे जिनमें शिवजी ठीक प्रोढवयस्क ब्राह्मणके 
रूपमै अगस्त्यक्षि-जैसे मादूम पड़ते हैं--इनमें शिव 
दाढ़ी-मूछबाले तथा प्रौढ़वयस्क॑ एवं लम्बोदर हें । ऋषि 


अगस्त्यके आकारके शिव यवद्वीपमें “भट्टारक शिवगुरु?, 
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( बरार शिवगुरु ) कहलाते हैं । इतिहासज्ञोंकी धारणा है 
कि दक्षिण-भारतमें अगस्त्यक्रप्रिने उत्तर-भारतकी ब्राह्मण- 
संस्कृतिका प्रचार किया था । इसी प्रकार यह भी कहा जाता 
है कि द्वीपमय भारतमें भी अगस्त्य-क्रषि ही ब्राह्मण-घर्म और 
संस्कृति लेकर पघारे थे । यवद्वीपवासी ऋषि अगस्त्यको 
अपनी सभ्यताका संस्थापक या प्रतिष्ठाता समझते हैं और 
शिवसे इनका अभेद मानते हैं । यवद्वीपके शिल्पकी प्राचीन, 
मध्यकालीन और नवीन-ये तीन घाराएँ मिलती हैं । 
प्राचीन शिल्पमें भारतीयता अधिक मिलती है--यह प्राचीन 
शिल्प मानों भारतीय शिल्पका ही एक प्रकार है । इसके 
बाद यह शिल्पशैछी बदलते-बदलते मध्यकालीन झिल्पदोलीमें 
परिणत हो गयी और अन्तमें इसने आधुनिक शिल्पका रूप 
अहण कर लिया । इन तीनों धाराओँमें शिवमूर्तियोंकी रचना 
हुई। आज यवद्वीपके अधिवासी मुसलमान हो गये हैं; परन्तु 
वे प्राचीन हिन्दूकालके देवताओको सर्वथा नहीं भूल सके । 
वर्तमान यवद्वीपी लोग बड़े चावसे रामायण और महाभारत- 
की लीलाएँ सुनते और देखते हें । वहाँ मजबूत 'चमड्ेसे बनी 
हुई रंगीन प्रतिक्ृतियोंके सहारे एक प्रकारका छायानाटक 
होता है, जिसमें रामायण और महाभारतके पात्रोंके साथ-साथ 
पौराणिक देयताओंके चित्र भी दिखाये जाते हैं । इसप्रकार- 
की प्रतिकृतियों या चित्रोंको जो छायानाटकमें काममें लाये 
जाते हैं “यंग? (६४27४) कहते हें। हमारी दृष्टिमै 
“बयंग' चित्र अत्यन्त अद्भुत और हास्यजनक प्रतीत होंगे; 
परन्तु ये यवद्वीपक्रे हिन्दू-शिल्पका विकार या परिणाम 
हैं । हम यवद्वीपके भी कई शिवचित्र दे रहे हैं । 

यवद्वीपके पूर्वमे बलिद्वीप है । यहाँके लोग अबतक 
हिन्दू ही हैं और इनमें शिवका पूजन बहुत कुछ प्रचलित 
हे। यहाँकी झिल्पपद्धतिभी यवद्वीप-जेसी ही है । 

इयाम और वर्मामें ब्राह्मणधर्म विशेषरूपसे प्रचलित था | 
बर्मा और इयाममें कुछ शिवमूर्तियाँ भी मिली हैं । 

द्वीपमय भारत (1110010819) तथा भारतचीन या 
चीनमय भारत (1700-09179) को छोड़, उधर पश्चि- 
माञ्चलके बृहत्तर भारतपर यदि दृष्टि. डाळी जाय तो हम 
देखते हैं कि 1n412-Min07 अर्थात्‌ लघुभारत ( प्राचीन 
अफगानिस्तान और मध्य-एशिया ) तक शिवकी पूजा 
प्रचलित हुई थी | कम-से-कम कुषाण-सम्नाटोंके समथसे उधरके 
लोग शिवमूर्तिसे परिचित हुए । इसके साथ-ही-साथ उनमें 
सम्भवतः शिव-सम्बन्धी ज्ञान भी पहुँचा होगा । गणेशकी 


( प्राम्वानान्‌-यवद्वीप ) 
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मूर्तियाँ चान और जापानतकमें पायी गयी हैं--- 
जापानी लोग अमीतक गणेशको पूजते हैं । मध्य-एशिया- 
का खोतान-प्रान्त (जिसका संस्कृत नाम 'कुस्तन' था और 
जो आजकलके चीनी तुर्किस्तानके दक्षिण-भागर्मे है ) आजसे 
डेढ़ हजार वर्ष पहले एक विशिष्ट सभ्यताका केन्द्र था । वहाँके 
निवासी कुछ अंशमें ईरानी, कुछ अंशमै भारतीय और कुछ 
अंशमेँ तुर्की या तातार भी थे | ये मुख्यतया बौद्ध-धर्मके 
माननेवाले थे और एक प्रकारकी ईरानी भाषा बोलते थे ओर 
भारतीय प्राकृत भी बोळ लेते थे । इनके अन्दर बौद्ध-धर्मके साथ- 
साथ शैवधर्म भी फैला। सर ओरिल स्टाइन ( 811 47९] 
8610) ने कोई तीस वर्ष पहले जब खोतानके आसपासके 
प्राचीन नगरोके भम्मावशेषकी खुदाई की तब उन्हें वहाँ कुछ 
लकडियोंपर बने हुए महायान बौद्ध-मतके चित्र मिले । 
इनमेंसे एक चित्र निःसन्देह शिवका है । इसप्रकारके 
शिव बोद्धोके लोकेश्वर नामक देवता भी हो सकते हैं । 
दन्दान यूलिक ( D218 (1110५ ) से प्रास ईसवी 
सनकी आठवीं शताब्दीसे पहलेके एक चित्रकी प्रति- 
लिपि हम स्टाइनकी 81001 Khotan ( Oxford, 
1907, Vol. 11, P12९5) नामक पुस्तकसे लेकर दे 
रहे हैं । इसमें त्रिमुख, नीललोहित शिव विराजमान हैं और 
नीचे आमने-सामने दो बृषममूर्तियौँ हैं तीन मुखौमेसे 


बीचका मुख शान्तखरूप शिवका है और उसके एक ओर 
७. 
उग्ररूप भैरवका और दूसरी ओर शक्तिरूपा उमाका है 


# 'ल्दॉक काक थाम? के स्तस्भका शिलालेख # 
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जैसा कि पूर्वोल्लिखित एलिफण्टा टापूकी त्रिसुण्ड महेश्वर- 
मूतिंमे है ।% 

यवद्दीपके एक आधुनिक पण्डितने यूरोप जाकर संस्कृत 
पढी और द्वीपमय भारतमै अगस्त्यरूपी शिवके पूजनके विषयमें 
डच भाषामें एक अत्यन्त उपयोगी गवेषणात्मक पुस्तक लिखी 
है।वे एक मुसलमानके घरमें जन्म लेकर भी अपनी प्राचीन 
यवद्वीपीय संस्कृतका पूर्ण अभिमान रखते हें तथा शिवके 
उदार आदशसे श्रद्धा और भक्तिभावका पोषण करते हैं | उनके 
रचे हुए कुछ हूर शिवस्तुतिमय 'छोक उद्धृत करके हम 
अपने लेखका उपसंहार करते है श्रीयुक्त रादेन मास पूर्वचरक 
(Raden Mas Poerbatjaraka) ने अपने अगस्त्य- 
विषयक ग्रन्थके आरम्भमें मङ्गलाचरणरूपसे रोमन अक्षरोंमे 
जो संस्कृत-क्लोक दिये हैं, वे इसप्रकार हैं-- 

॥ आम्‌ अविप्नमस्तु नमः शिवाय ॥ 

यः सर्व सजति प्रपालयति चारोखं हरिष्यत्यपि 

देवानां जगतोऽपि यः सुशरणो गौरीपतियो हरः । 

तं देवं प्रणमामि झूलिनमचिन्स्यं नीलकण्डं शिवं 

ओ देवेश सम प्रशाम्यतु सळ पापं च सर्व सदा ॥ 

एवं नमामि भगवन्तमगस्स्यधेयं 

हीपान्तरे निवसतां सुसुनिमेहान्‌ यः । 
तेषां महागुरुरपि प्रवरोऽधिनेता 
काले पुरा स परिपूजित एंक विप्रः ॥ 


“स्दॉक काक थॉम' के स्तम्भका शिलालेख 


(लेखक--श्रीयुत डॉ० बेङ्कट सुन्बिया, एम० ए०, पौ-एच० डी०, मैसूर ) 


2 रतीय इतिहासका अध्ययन करने- 
वाले सम्भवतः सभी इस बातको 
जानते हैं कि ईसवी सनकी पहिली 
(9 शताब्दीके करीबसे ही भारतवासी 
आयोके  दल-केःदल बङ्गालकी 
£= खाड़ीके रास्तेसे उन देशौमे जाकर 
बसने लगे थे जो आजकल जावा 
(यवद्वीप ), सुमात्रा ( सुवर्णद्वीप ), इयाम (81811), 
लाओस (1,908 ), कम्बोडिया ( कम्बोज) तथा “भारतीय 
चीन” (14०-९18 ) के नामसे प्रसिद्ध हैं । उक्त सभी 
देशेमिं इन लोगोने बड़े-बड़े सांम्राज्यांकी स्थापना की, 
जिनकी शक्ति एवं समृद्धि सैकड़ों बरसोतक अक्षुण्ण रही । 


ये लोग स्वामाविकतया अपने धर्मको अर्थात्‌ शिव, 
विष्णु प्रभृति देवताओं तथा देवियोकी उपासनाको भी 
अपने साथ ले गये । यह बात उन विशाल मन्दिरोसे, जो 
इस समय खेँडहरोंके रूपमै उन देशोंमें विद्यमान हैं, तथा 
उन शिलालेखोसे प्रमाणित होती है जिनमें उनके सञ्चालनार्थ 
अर्पण की हुई जागीरोका उल्लेख मिलता है। इनमेसे कई शिला- 
लेख फरासीसी तथा डच-जातिके विद्वानोंद्वारा 70071191- 
Asiatique तथा Bulletin de VEole Francaise 
de’ Extreme Orient, आदि सामयिक पत्रौमें 
प्रकाशित हो चुके हैं और उनमेंसे जिन शिलालेखांका 
चम्पादेशके राजाओंके साथ सम्बन्ध है, उन्हें डॉ० आर० 
सी० मजूसदारने एक जगह संणहीतकर अपने “Ancient 
Indian Colonies in the Far East. ग शक्ति एवं समृद्धि सेकड़ों बरसोतक अक्षुण्ण रही। पाndian Colonies in the Far Fast. Vol, 1, 


* एलिफण्डा (धारापुरी) की उक्त मूति इसीमें अन्यन्न प्रकाशित दै ।--सम्पादक 
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Cham72? नामक ग्रम्थमें अलग प्रकाशित किया है । इस 
पुस्तकमें संत्र किये हुए शिलाळेलोमेंसे अधिकांशके 
प्रारम्भमें “औं नमः शिवाय? यह मन्त्र खुदा हुआ है, जिससे 
यह सिद्ध होता है कि चम्पाधिपति शिवभक्त थे | इसी प्रकार 
Barth तथा Ber82ine नामक पाश्चात्य विद्वानोंद्वारा 
‘Inscriptions duf Cambodge et Campa’ 
नामक संग्रहमें प्रकाशित शिलालेखोमें भी कई शिलालेख 
ऐसे हैं जिनसे यह पता लगता है कि कम्प्रोजदेश ( 0010- 
०१३) के अधिपति भी झिवोपासक थे | श्यामदेशर्मे 
“स्टॉक काक थॉम? के स्तम्भपर एक शिलालेख मिला हः 
जिससे यह वात और भी स्पष्ट हो जाती दै | Aymonier 
नामक पाश्चात्य विद्वानने सन्‌ १९०१ के ‘1007721 
Asiatique (Nos 1-3-; 1. £.) में इस शिलालेखका 
ल किया दै । हम यहाँ “कल्याण के पाटकोंके 
१ जिनमेंसे अधिकांश फरासीसी भाषासे 
उसी वृत्तान्तका सारांश संक्षेपमें देते र । ee 
ईसवी सनकी आठवी शतान्दीके उत्तराद्धमें इयाम- 
देशके राजाओंने कम्बरोजके शक्तिहीन राजाओंसे करीब- 
करीत्र वह सारा विशाल भू-भाग छीन लिया जो “महाकासार? 
(Great 191:0) के पश्चिममें अवस्थित है और जो उस 
समय श्यामकी पूर्वीय सीमासे लगा हुआ था । पहले तो 
उन्होंने इस प्रान्तका शासन कम्बोजाधिपतिके एक स्वामि- 
द्रोही सामन्त तथा उसके पुत्रेकि हाथमें सौंप दिया, 
क पुर आए इस्तगत करनेमें सहायता की 
£४६ के आसपास उन्होंने इस प्रान्तके 
एक बड़े हिस्सेको उनके शासनसे हटाकर उसका एक 
टथकू सूवा बना दिया, जिसका नाम उन्होंने 'सीसफन' 
( Sisaphon 2 रक्खा और बे लोग अपनी राजधानी 
बैज्ञॉक ( Bangkok ) से ही उसका शासन करने लगे । 
इस सूबेकी उत्तरीय सीमापर एक छोटी-सी पर्वतश्रेणी है 
जो इस भू-मागको लाओसके उन्नत भू-भाग (1508511 ) 
से प्रथक्‌ करती है । 
इस का नीचमेंसे होकर एक ऊँचा टीला या 
नाध-सा पूयसे पश्चिमकी ओर गया है जिसपरसे लोग उस 
प्रान्तमै भ्रमण किया करते थे। यात्रियोंके सुमीतेक्रे लिये 
वीच-वीचमें बड़े-बड़े तालाब खुदे हुए हैं । बाधके एक 
छोरसे दूसरे छोरतक तथा सूबेके अन्य भागोंमें भी कम्बोज- 


देशवासियों (जो 'ख्मेर कहलाते हैं) के बनवाये हुए 
वहुत-से मकानोंक्रे ध्वंसावद्ेष उपलब्ध होते हैं | इनमेंसे 
सबसे अधिक उल्लेख-योग्य खँडहर “स्दॉक काक थाम? 
नामक एक मन्दिरका है जो इस सत्रेके बीचमें उपर्युक्त 
बाधसे लगभग ४४० गज दक्षिणकी ओर एक घने जंगलकी 
सीमापर अवस्थित है । 

“स्टॉक काक थॉम? का अर्थ दै महानल-हृद अर्थात्‌ 
सरकण्डाँकी बड़ी झील । जिस मन्दिरका हम उल्लेख करते 
हें उसके पूर्वकी ओर एक बड़ा तालाब है और मन्दिरसे 
तालावपर जानेके लिये ३३० गज्‌ लम्त्री एक पुलिया-सी 
बनी हुई है । इसीलिये मन्दिरको इस नामसे पुकारते हैं । 
मन्दिरकी लम्बाई १४० गज और चौडाई १३३ गज है 
और बाहरकी दीवार ९० इञ्च ऊँची है । मन्दिरमें एक ही 
“गोपुर? है जो बाहरकी पूर्वी दीवारके मध्यम है । इस 
“गोपुर? में प्रवेश करते ही एक छोटी-सी खाई मिळती है 
जिसपर पुल वना हुआ है और पुळके उस पार परिक्रमाके 
आकारका एक दालान है जिससे घिरा हुआ ४४ गज लम्बा 
और ३३ गज चौड़ा एक चोक या आँगन दै । आँगनके 
बीचोवीच मन्दिरका गर्भण्ह है, जो बिल्कुल चोरस है | 
इस समय बह एक खुले हुए खँडहरके रूपमें है और उसकी 
ऊँचाई केवल ३३ फुट रह गयी है। गर्भणहके द्वारकी 
छतमें इन्द्र देवताकी एक मूर्ति दै जो हाथीपर सवार है 
और हाथी खयं “राहु'के मस्तकपर खड़ा है । गुम्बजक्रे समीप 
कई हिन्दू-देवी-देवताओंकी मूर्तियोंके ढुकड़े पड़े हुए 
मिलते हैं । 

दालानके उत्तर-पूर्वके बीचके कोनेमें वह स्तम्भ है 
जिसपर शिलालेख खुदा हुआ है, वह अपनी असली 
जगहपर तथा पुराने आधारपर कायम है। स्तम्भ बहुत 
सुडौल बना हुआ है । आधारको बाद देकर उसकी ऊँचाई 
६० इञ्च है । उसके चार पदद्‌ हैं और शिछालेश्र चारोंमे 
समाप्त हुआ है । दक्षिणके पढळूमें ६० पंक्तियाँ हैं, 
पूर्यवालेमें ७७, पश्चिमवालेमें ८४ और उत्तरवालेमें ११९ । 
इसप्रकार कुछ मिलाकर ३४० पंक्तियाँ हैं जो ऊपर 
बताये हुए क्रमक्रे अनुसार खुदी हुई हें । शिलालेखके 
अक्षर बहुत सुन्दर हैं और करीब-करीब वैसे ही हैं जैसे 
दक्षिण-भारतके दसवीं और ग्यारहवीं सदीके शिलालेखोंमें 
मिलते हैं । लेखकी भाषा मिश्रित है, पहिली १९४ पंक्तियाँ 
संस्कृतमें हैं और शेष वहाँके प्राचीन निवासियोंकी भाषा 


संख्या २] 


# "'स्दॉक काक थाँम' के स्तस्मका शिलालेख # 


“ख्मेर? में हें । खमेर-भाषाका लेख संस्कृतके लेखका अनुवाद 
नहीं है, किन्तु उसमे वही बात अपने स्वतन्त्र ढंगपर 
लिखी हुई है । शिलालेखका सारांश इसप्रकार है-- 


श्लोकः से ४ में शिव, ब्रह्मा और विष्णुकी स्तुति की 
गयी है । 


शोक ५ से २२ में सम्राट्‌ उदयादित्यकी महिमाका 
बखान है । 

शोक २३ में लिखा है कि उदयादित्यके गुरुका नाम 
देवजयेन्द्रवर्मा था । 

श्लोक २४ से ६१-राजा जयवमा (द्वितीय) के, जिन्होंने 
महेन्द्रपर्वतपर अपना प्रासाद बनवाया था, गुरुका नाम 
शिवकैवल्य था । शिवकैवल्य अपने कुलमे सबसे बड़े थे 
और उन्होने अनेक ८७ करक जयवर्माकी शक्तिको परिपुष्ट 
किया और उसे 'शिक्का', “सम्मोहन? और “नयोत्तर? की 
विद्याएँ सिखलायीं । बह अपने देवोपम: गुणोंके कारण 
“देवराज? कहलाते थे । राजाने उन्हें बहुत सम्मानित एवं 
पुरस्कृत किया और यह घोषणा कर दी कि शिवकैवल्य 
और उनके परिवारके लोग ही उसके याजकका काम करेंगे, 
उनके सिवा और कोई उसके कुलदेवताओंकी पूजा नहीं 
कर सकेगा । इसप्रकार वे सत्र शिवलिङ्ग, जो राजाने भावपुर, 
इन्द्र पुर तथा भद्रयोगिपुरमें स्थापित किये थे, शिवकेवल्यकी 
देख-रेखमें आ गये । उन्होंने राजासे प्रार्थना करके पूर्वके 
जिलेमें कुछ जमीन ली और वहाँ कुटीपुर नामक गाँव 
बसाकर एक मन्दिर बनवाया और परिवारसहित उसी 
गाँवमें रहने लगे । उन्होने राजासे अमरेन्द्रपुरके पास थोड़ी 
जमीन और ली और भावलयपुर नामक ग्राम बसाकर 
वहाँ भी एक लिङ्गकी स्थापना की । 


शिवकैवल्यका दोहित्र सूक्ष्मविन्दुक राजा जयवर्मा 
(द्वितीय ) के पुत्र जयवर्मा (तृतीय ) का पुरोहित था । 
दिवकैवल्यक्रे छोटे भाई र्द्राचार्यने भी एक पहाड़की 
तराईमें राजासे कुछ जमीन प्राप्त की और उसमें एक गाँव 
बसाकर वहाँ एक शिवलिङ्ग स्थापित किया और उस 
पर्वतका नाम “भद्रगिरि' रक्खा | 


सूक्ष्मबिन्दुका छोटा भाई वामञ्ञिव राजा यक्योवर्धन- 
का गुरु और राजा इन्द्रवर्मा ( प्रथम ) का “होता (याजक) 
था तथा इन्द्रवर्माके गुरु शिवसोमका शिष्य था । इसने 
अपने गुरुकी सहायतासे शिवाश्रम' वनबाया और वहाँ 


एक शिवलिङ्गकी स्थापना की । ये गुरु-शिष्य दोनों 
“शिवाश्रम' ( के स्वामी ) के नामसे पुकारे जाने लगे; किन्तु 
शिवसोमकी मृत्युके बाद शिवाश्रमपर उनके शिष्य वामदेवको 
एकाधिपत्य हो गया और 'शिवाश्रम? की उपाधि भी केवल 
उसीके नामके आगे लगायी जाने लगी । अब यह यशो- 
वर्धनका गुरु हो गया, जो राजा यझोवर्माके नामसे विख्यात 
हुआ । इस राजाकी आज्ञासे वामरिवने यशोधर-गिरिपर 
एक लिङ्गकी स्थापना की । इसे दक्षिणाके रूपमें भद्रगिरिसे 
लगती हुई कुछ भूमि प्राप्त हुई और यहाँ इसने 'भद्रपत्तन? 
नामकी वस्ती वसायी । इस नगरमें राजाने अपने गुरुके 
निमित्त एक लिङ्ग स्थापित किया और लिङ्गके पूजनके लिये 
नारियल, कमण्डल इत्यादि, कई गौएँ तथा अन्य कई 
वस्तुएँ प्रदान कीं और दो सौ दास-दासियाँ भी दीं । राजाने 
इस मन्दिरके पीछे “गणेश्वरः नामका जिला तथा उसके 
अधीनस्थ गाँव इत्यादि भी अर्पण किये । 'डिवाश्रम? 
वामशिवने भद्रपत्तनके इस मन्दिरमे, जो भद्रवासपुरके 
नामसे प्रसिद्ध हुआ, वाग्देवता सरस्वतीकी भी एक प्रतिमा 
प्रतिष्ठित की । 


वामशिवके छोटे भाई हिरण्यरुचिको भी राजाकी 
ओरसे “वंदाहृद? नामकी भूमि प्राप्त हुई और वहाँ उसने 
अपने कुठ्म्बके योग-क्षेमके लिये एक पुर ( मन्दिर) 
बनवाया और उसमें शिवलिङ्गकी स्थापना की । 'शिवाश्रम? 
वामशिव और उसका भाई--दोनो कुटीग्रामसे अपनी 
बहिनकी दो लड़कियोंको लाये और उनमेंसे एकको 
भद्रपत्तनमें और दूसरीको बंशहृदमे बसाया । 


“शिवाश्रमः वामशिवके भानजेका नाम कुमारस्वामी था । 
बह राजा हर्षवर्मा ( प्रथम ) का और उसकी मृत्युके बाद 
उसके उत्तराधिकारी राजा ईशानवर्मा ( द्वितीय ) का “होता? 
था | उसने वंशहृदमें “परादारपुरी’ का निर्माण करवाया । 


“शिवाश्रम' वामशिवकी भानजीका पुत्र आत्मशिव राजा 
हर्षवर्मा ( द्वितीय) का और उनकी मृत्युके बाद उनके 
उत्तराधिकारी राजेन्द्रवर्माका “होता? था । इसने वंशहृदसें 
झान्तिपुर, कूटकपुर ओर ब्रह्मपुर नामके तीन नगर बसाये 
और उनमें शिव, विष्णु और सरस्वतीकी प्रतिमाएँ 
स्थापित कीं । 


आत्मशिवकी भानजीका लड़का शिवाचा था, जो 
राजा जयवर्मा ( पञ्चम ) का “होता? था । सूर्यवमी (प्रथम) 


TTT 


के राज्यकालमें इसने भद्रपत्तनमें एक झिव-विष्णुकी प्रतिमा 
और एक सरस्वतीकी प्रतिमा प्रतिष्ठित की | 


इसप्रकार इन राजाओंसे सम्मानित ये श्रेष्ठ सूरि 
( विद्वान्‌) राजधानीमै प्रतिदिन ` देवाधिदेव शाङ्करकी 
आराधना करते थे, अन्य किसीको यह गौरव प्राप्त नहीं था। 


लोक ६२ तथा उससे आगेके छोकोमें लिखा है कि 
शिवाचार्यका भानजा सदाशिव, जो देवाधिपति महादेवकी 
अचास कुशल था, परम्परागत अधिकारसे सूर्यवर्मा (प्रथम) 
के पुसेहित-पदपर प्रतिष्ठित हो गया | इस राजाने ब्राह्मणों 
मा ही बनाकर अपनी पट्टमहिघी श्रीवीर- 
Cr अपने पुरोहितजीको ब्याह दी । साथ 
४१४] AR a पण्डित? की उपाधि, कर्माध्यक्ष- 
i ७.24 ie चढ्नेका अधिकार तथा और 
व लय कमी प। सदाशिवने भद्रयोगिपुर, इन्द्रपुरी 
कता साता कई तालाब खुदवाये और दूसरे कई 
0 वोग | इन्होंने भद्रपत्तनमे एक शिवलिङ्ग 
स्थापित कीं और उनके चारों ओर एक 

और पनी य पत्थरकी चहारदीवारी बनवा दो 
उप के पीछे दास-दासी प्रशसति सारे 


उपस्करकी 5 मे 
नदी का कर दी । इन्होंने एक तालाब तथा 
नदीमें दव षि भी बनवाया । भद्रायासमें इन्होंने 


और उनके विन जतिमा ) को बहुत-सी सम्पत्ति अर्पण की, 
एक गोशाला और क एक आश्रम, गोओंसे पूर्ण 
( सवाक ) के हित त्यचे बनवाया | भद्राद्रिके देवता 
एक आश्रम और 00 गौओंसे पूर्ण एक गोशाला, 
शहदके दे मर बाँध बनवाकर प्रदान किया | 
जिनमें ह ब इन्होने बहुत-सी सम्पत्ति प्रदान की, 
तालाव भी है। अ Dre एक ठम्बी नाली तथा एक 
“डका? नामका पक ee इन्होंने राजा सूर्यवर्मासे 
जमीनके बदले वर क प्राप्त किया और ५ एक दूसरी 
लो नदी किनार नामक तालाबके पूर्वकी जमीन, 
दोनों अमीना क वेळो गयी है, हस्तगत की और इन 
जागीरके रूप 0012 वशहृदके दै शिवमन्दिरोंके पीछे 
नागसुन्दर नकि द. he अ गात जर 
(मन्दिर) बनवा इलाकोमें इन्होंने एक सुन्दर पुर 
कर दिया | री a 
bec ta और अह्मपुरमें सरस्वतीकी एक प्रतिमा 

उनको कई दास-दासी तथा एक बाँध 


% कल्याण द 


[ भाग ८ 


और एक तालाब अर्पण किया । कुटीपुरमें इन्होंने एक 
मन्दिर बनवाया, उसमें छिङ्ग-खापना की और दास-दासी 
आदि प्रदान किये | उदयादित्यवर्मा के सिंहासनारूढ़ होनेपर 
सदाशिव---जयेन्द्र पण्डित, उनके गुरु हो गवे और राजाकी 
ओरसे उन्हें धूलि जें व्रः कप्रतें अझ्‌ श्रीजयेन्द्रवर्मा' की 
उपाधि तथा अन्य सम्मान प्राप्त हुए । उन्हें दक्षिणाके रूपमै 
राजासे कई रल और आभूषण, प्याले, पीकदानियाँ, 
सुराहियॉ, पाछकियाँ, छत्ते, सुवर्णादि बहुमूल्य घातुओं तथा 
अन्य घातुओंके भार-के-भार, दास-दासियाँ, अन्न, फल; 
बड़े तथा छोटे पशु, द्वाथी-घोडे, वन्त्र, रथ, वाद्य, कुल्हाड़ी 
आदि औजार तथा . अल्न-दास्रादि अनगिनत वस्तुएँ प्राप्त 
हुई । यह सारी सम्पत्ति उन्होंने या तो भद्रेश्वर तथा अन्य 
शिवलिङ्गोंको अर्पित कर दी या मन्दिरोंक्रे बनवाने; 
तालाबोंके खुदवाने इत्यादि कार्योमें तथा यात्रियोंकों दूसरी 
प्रकारकी सुविधाएँ प्रदान करनेमें खर्च कर दी | 


राजा उद्यादित्यवर्माने शाके ९७४ में अपने गुरुकी 
स्मृतिमें भद्रनिकेतन नामक देदामे तथा भद्रयोगिपुरमे मी 
उन्हींकी भूमिपर एक शिवलिज्ञकी स्थापना की और उसे 
जवेन्द्रवमेश्वरके नामसे पुजवाया। उन्होंने जयेन्द्रवमँश्वर 
महादेवके निमित्त अपने गुरुदेवकी भूमिके निकटकी भूमि 
भी अर्पित कर दी । जयेन्द्रवर्माने कृतज्ञतावश इस सारी 
सम्पत्तिके साथ एक बड़ा तालाब और बाँध अपनी तरफसे 
बनवाकर अपंण कर दिया। इन्होंने शिवक्षेवल्य तथा 
शिवाश्रम (वामशिव ) की मूर्तियाँ भी ब्रह्मा, विष्णु और 
शिवके नामसे स्थापित की । 

छो० १२८--अन्तिम आशीर्वाद | 

इसके अनन्तर “मेर? भाषाकी १४६ पंक्तियाँ हैं, 
जिनमें ये ही बातें अपने ढंगसे लिखी गयी हैं, जैसा हम 
ऊपर कह चुके हैं । 

इस जगेन्द्रवर्मेश्वर महादेवके मन्दिरको जिसे राजा 
उदयादित्यवर्माने अपने गुरुकी स्मृतिम तथा स्वयं गुरुजीके 
द्वारा खुदवाये हुए तालाबको, जो मन्दिरसे संलग़ तथा 
मन्दिरकी ही सम्पत्ति दै, स्दाँक काक थॉम (अर्थात्‌ 

हानलहृद ) के नामसे निर्दिष्ट किया गया हे | ऊपर कहा 

जा चुका है कि इस लिङ्गकी प्रतिष्ठा शाके ९७४ (इस्वी 
सन्‌ १०५२) में हुई थी और सम्भवतः उसी साल यहद 
शिलालेख भी खोदा गया हो, ऐसा अनुमान होता है। 


इसके अतिरिक्त यह भी बहुत सम्भव है कि आचार्य सदा- 
शिव--जयेन्द्रवर्माकी आज्ञासे ही शिलालेख खोदा गया था। 

राजा जयैन्द्रवर्मा (द्वितीय), जो शिवकेवल्यका शिष्य था 
और जिसका नाम शिलालेखमें दी हुई राजाओंकी नामावलीमें 
सबसे प्रथम आया है; शाके ७२४ (सन्‌ ८०२ ) में 
राजगद्दीपर बैठा और करीब शाके ७८१ तक उसने 
राज्य किया और राजा उदयादित्यवमी, जिसका नाम 
शिलालेखमें सबके अन्तमे आता है, शाके ९७१ से राज्य 
करने लगा और जाके ९७४ में उसने जयेन्द्रवमेश्चर- 
लिङ्गको स्थापित किया । इसप्रकार शिलालेखमे २५० वर्ष 
अथवा नौ पीढ़ियोंकी घटनाओँका उल्लेख किया गया हे 
और उसके अन्दर यह वर्णन किया गया है कि इस दीर्घ- 
कालमे शिवकेवल्यके यंशज ही अविच्छिन्नरूपसे कम्बोज- 
देशके राजाओंके कुल-देवताओं अर्थात्‌ शिवलिज्ञों तथा 
अन्य देवी-देवताओंका पूजन करते रहे । 


दूसरे झब्दोंमें, शिलालेखसे यह बात स्पष्ट हो जाती है 
कि कम्बोज-देशमें जिन राजाओंने शाके ७२४ से ९७४ तक 
राज्य किया वे सव शिवभक्त थे और शिवकैवल्य तथा उनके 
बंशर्जोका बहुत अधिक सम्मान करते थे। इनमेंसे एक राजा 
जयवर्मा ( तृतीय ) के लिये, जिन्होंने अनुमानतः शाके 
७८१ से ७९९ तक राज्य किया 'ख्मेर' भाषाके शिलालेखमें 
“विष्णुलोकः नामका प्रयोग किया गया है| यह सम्भवतः 
उनकी मृत्युके पीछे रक्खा गया माळूम होता है, जिससे 
यह अनुमान होता है कि वह वैष्णव था। इसी प्रकार 
सूर्यवर्मा ( प्रथम ) का, जिसने शाके ९२४ से ९७१ तक 
राज्य किया, उसकी मृत्युके पीछे “निर्वाणपद' अथवा 
“परमनिर्वाणपद” नाम उपलब्ध होता है, जिससे यह 
प्रतीत होता है कि वह बौद्ध था । यहाँ यह बात ध्यान देने- 
योग्य है कि शिलालेखके अनुसार जयवर्मा ( तृतीय ) ने 
रुद्राचार्यकों एक शिवालय बनवानेके लिये भूमि प्रदान की 
और सूर्यवर्मा ( प्रथम ) ने अपने “होता? सदाशिवकों इसी 
प्रकारके कार्यके लिये भूमि ही प्रदान नहीं की, अपितु “ख्मेर? 
भाषाके लेखमें तो यहाँतक लिखा है कि उसने भद्रपत्तन 
तथा वंदाहृदके शिवलिज्ञोंकों उखाड़ फेंकनेवाले विद्रोहियोंको 
दमन करनेके लिये सेना लेकर चढ़ायी की । इसके अतिरिक्त 
ये दोनों राजा भी अपने पूर्वजोंकी भाति शिवकेवल्यके 
यंशर्जोकों ही अपना गुरु और पुरोहित मानते रहे । 


७८६ 


के पढ्नेसै स्पष्ट हो जाता है, वह यह है कि राजा सूर्यवमाने 

धसदाशिवको उनका आश्रम छुड़वाकर अपनी अग्रमहिषी 

श्रीवीरलक्ष्मीकी छोटी बहिन ब्याह दी ।? यहाँ जिस आश्रमके 

छुड़वानेकी वात कही गयी है. वह ब्रझचयोश्रम ही प्रतीत 

होता है, क्योंकि हिन्दू-धर्मशास्त्रके अनुसार संन्यास-आश्रम- 

को छोड़कर पुनः गरहस्थी बनना उगले हुए ग्रासको फिस्से 
खानेके समान जघन्य कहा गया है । इससे यह सिद्ध होता 
है. कि सदाशिव तथा उनके परवती सभी पुरोहित, जिनका 
शिलालेखमे उल्लेख मिलता है, नेष्ठिक ब्रझचारी थे । इस- 
प्रकार जब उनके न तो ग्रहिणी थी और न बाल-बचे, तव 
उनके भानजे अथवा भानजियोँके पुत्र उनके उत्तराधिकारी 
हो, इसमें आश्चर्य ही क्या है! यहाँ यह बात ध्यान देने- 
योग्य है फि “कन्नड? देशके शिलालेखाँमै भी कहीं-कहीं 
“कालामुख' सम्प्रदायके झैयाचायोंके ( जो नेष्ठिक ब्रह्मचारी 
होते थे) मठों या देवाळ्योंका वर्णन आता है [ देखिये 
Epigraphia Carnatica में प्रकाशित “सायितम्मन- 
मुचडिः, 'हुलियार और “असगोड' के शिलालेख ७, 
२५५; १२, १४२ और ११, १४१ और उसी तरहके दूसरे 
शिलालेख ] । 


अंकोर-झील ( An8० 8107 ) पर एक बेयन 
(88700 ) नामका मन्दिर है और A9m071९7 का. 
मत यह है कि शिवसोम और वामशिवके द्वारा स्थापित 
किया हुआ शिवाश्रम यही है । यह सम्भव नहीं माळूम 
होता, क्योंकि प्रथम तो शिलालेखमें इस सम्बन्धमे कुछ भी 
नहीं लिखा है कि यह आश्रम किस जिलेमे स्थापित किया 
गया था । इसके अतिरिक्त अंकोर-झीलके किनारेपर अङ्कोर 
नामकी राजधानी राजा यशोवर्माने बनवायी थी और 
यशोवर्मा उस राजाका उत्तराधिकारी था, जिसके राज्यकाळमें 
उक्त शिवाश्रमकी स्थापना हुई । इसलिये मेरा मत तो यह 
है कि 'वेयन? नाम “यशोधरगिरिं' का है और यहींपर वामः 
शिवने राजाकी आज्ञासे शिवलिज्ञकी स्थापना की थी। जो 


५६० 


# कल्याण # 


[ भाग ८ 


कुछ भी हो, इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि “बेयन? के मन्दिरमे 
जो लिङ्ग है यह उन्हींमेसे एक है, जिनका प्रस्तुत शिलालेखमेँ 
शिवकेवल्य तथा उनके बंशजोंके द्वारा स्थापित किये जानेका 
वर्णन है । यह मन्दिर इस समय एक खँडहरके रूपमें है; 


परन्तु इसके अन्दर अत्र भी बहुत-सी ऐसी बातें हें जिनसे 
यह पता चलता है कि जिस समय यह अच्छी हालतमें था 
डस समय यह कलाकी दृष्टिसे संसारभरके मन्दिरोंमें प्रथम 
श्रेणीका रहा होगा । 


-"*१>३४८७०-<₹-- 
शिव-तत्त-सम्बन्धी कुछ चित्र ओर मथुराका शेव-स्तम्भ 


( लेखक--श्रीवासुदेवशरणजी अग्रवाल, एम० ए०, एल-एल० बी० ) 


स लेखमे हम कुछ चुनी हुई उन मूर्तियोंका 
& परिचय देना चाहते हैं जो श्षैवधर्मसे 
|| सम्बन्ध रखती हैं और मथुराके सङ्ग्रहालय- 
| में सुरक्षित हैं । इस लेखके साथ १५ चित्र 
|. द| दें । इनमें चित्र-संख्या १ और २ के 

ˆ शिवलिङ्ग न तो मथुराके हैं और न वहाँके 
सड्महालयमें ही हैं । परन्तु ये दोनों भारतवर्षके अत्यन्त 
प्राचीन और प्रसिद्ध शिवलिङ्ग हैं, इसकारण यहाँ इनका भी 


समावेश कर लिया गया है । शैब-स्तम्भका चित्र इनसे 
अलग है | 


शिव-तत्त्वका आदिमूल वेदोंमें है । वहींसे विकसित 
होकर वह इस समय नाना रूपोमें फैल गया है । शिवका 
स्वरूप प्राचीन योगविद्याका व्याख्यान है, यह हमने 
अन्यत्र दिखानेकी चेष्टा की है । यहाँ केवल कलाकी दृष्टिसे 
चित्रोंमें दी हुई मूर्तियोंका परिचय कराया जाता है। 
मधुराके प्राचीन इतिहासमें एक युग ऐसा आया जत वहाँ 
भक्तिधर्मसे सम्बन्धः रखनेवाली मूर्तियाँ प्रधानतासे बनने 
लगीं । ईस्वी सनकी प्रथम, द्वितीय और तृतीय शताब्दियाँ 
इस कार्यके लिये बहुत उपयुक्त सिद्ध हुई । इस समय बौद्ध- 
धमकी बढ़ती हुई भक्ति-भावनाको तृप्त करनेके लिये मथुराके 
झिल्पियोंने ही सर्वप्रथम बुद्धमगवानकी पत्थरकी मूर्ति 
बनायी । इसी समय वहाँ भागवतधर्मसे सम्बन्ध रखनेवाली 
बैष्णवमूर्तियाँ और शैवधमंकी भक्ति-भावनाओंको मूर्त 
करनेवाली शैव-मूर्तियोंका बहुत अधिक निर्माण हुआ । 
विष्णु, सूर्य, दुर्गा, लक्ष्मी, सरस्वती, सप्तमातृका, ब्रह्मा, 
इन्द्र, लोकपाल, गणपतिकी सबसे पहली मूर्तियाँ मथुरामें 
ही बनायी गर्यौ । इस बातके यथेष्ट प्रमाण मथुराकी कलामें 
मौजूद हैं । शिवलिङ्गकी सर्वप्रथम कल्पना मथुरासे अन्यत्र 
ही हुई; परन्तु कुषाणकालमें उसका अत्यधिक विकास 


मथुरामें हुआ, यह असन्दिग्ध है। अब चित्रोंका वर्णन 
पढ़िये । 
चित्र १ #--इस चित्रमें जिस शिवछिङ्गका उदाहरण 
है वह भारतवर्षके शिवलिज्ञोंमें सबसे प्राचीन माना जाता 
है । इसका ऐतिहासिक काल ईसासे दो शताब्दी पूर्वका है | 
मद्रास-साउथ-मराठा-छाइनपर एक स्टेशन 'रेणिगुण्ट? है। 
उस स्टेशनसे छः मील दूर गुडिमलम्‌ नामक गाँवमें 
यह शिवलिङ्ग है, इसीसे यह गुडिमलम्‌ लिङ्गके नामसे 
ऐतिहासिकोंको ज्ञात है । पर इसका असली नाम “परञ्जुरामेश्वर' 
है । रेणिगुण्ट ( रेणुकाकण्ठ ) नाममें भी रेणुका? शब्द आता 
है | अवश्य ही प्राचीन समयमें परशुराम और रेणुकाकी 
कथासे इस स्थानका कोई सम्बन्ध कल्पित किया गया था। 
आकृतिमें भी यह शिवलिङ्ग और सर्बोसे विलक्षण है। 
कायपरिमाणवाले, खड़े हुए पुरुषके बायें हाथमें परशु भी 
है, सम्भवतः इससे खण्डपरशु भृगुपतिका ही तात्पर्य है। 
उनके दाहिने हाथमें एक मेष है जो नीचेकी ओर लटका 
हुआ है। बाएँ हाथमें परके साथ ही एक कमण्डल भी है 
जो ब्राह्मधर्मका द्योतक है। भगुपति परशुराम ब्राह्म और 
क्षात्र आदर्शके समन्वय हैं । उन्होंने कद्दा था-- 
अग्रतश्चतुरो वेदान्‌ पृष्टतः सशरं घनुः। 
उभाभ्यां च समर्थोऽस्मि शापापि शरादपि ॥ 
अर्थात्‌ आगे चार वेदों (शाख) को और पीछे घनुबीण 
(दन्न) लिये हुए. मैं शाप और शर दोनों (से शासन करने) में 
समर्थ हुँ । यह लिङ्ग पाँच फुट ऊँचा है । नीचेकी चौकोर 
पिण्डिका इसके अतिरिक्त दै । आगमोंमें स्वायम्भुव, देवत, 
गाणपत्य, आसुर, सुर, आर्ष, राक्षस, मानुष, बाणलिङ्ग--ये 


प्रकाशित दै । इसीसे इस लेखके साथ नहीं छापा गया ।---सम्पादक 


३ हरिहर-मूतिका सिर 


४ हरिहर 


७ एकमुखी शिवलिंग 
६ गुप्तकालीन 
सुन्दर पुकसुखी लिंग 


७ इसवी द्वितीय शताब्दीकी 
महिषासुरमर्दिनी 
दुर्गा 


= गुप्तकालीन 
नृस्यरत गणपति- 


२ गुप्तकालीन भव्य शिवलिंग 


१० डसा-सहेश्वर-सूर्ति 


न्न 


/ 


७ १२ सेनानी स्कन्द कार्तिक्रेय, गुप्तकाछ 
११ चतुशुजी चन्दशेखर-मूति 
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भेद “मुखलिङ्ग? होता है, जिसमें शिवलिङ्गके ऊपर सुखकी 
आकृति चित्रित रहती है (देखिये चित्र २, ५) ६% )। 
इस लिज्ञमे मुखाकृतिकी जगह पूरी मानुषाकृति है, 
अतएव यह सबसे विलक्षण है। मानुष-लिज्ञोंके शात्रोसे 
तीन भाग माने गये हैं । अर्थात्‌ सबसे नीचेकी पिण्डिका 
“न्रह्मभाग’, बीचका स्तम्भ “विष्णुभाग? और ऊपरकी मणि 
'द्रभाग” कहलाता है । सम्पूर्ण लिङ्ग ब्रह्मा, विष्णु, रुद्रकी 
समष्टि है । लिङ्ग एक सङ्केत (391000!) है। उसके पहले 
अनन्त अव्यक्त है, जिसका पता ब्रह्माजीको भी नहीं लगा जो 
सृष्टिके आदिकर्ता हैं । उसके बाद भी अनन्त अव्यक्त है; 
जिसका पता विष्णुको भी नहीं लगा, जो प्रलय होनेपर 
शेषशायीरूपमें रहते हैं । इन दो अनन्त अव्यक्तोंके ब्रीचमें 
व्यक्तकी एक झाकी है। यही ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र नामक 
त्रेगुण्यकी समष्टि है । यही एकमात्र सङ्केत या लिङ्ग 
( symbol, pointer ) है, जिससे अनन्तकी ख्याति 
होती है । 


अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत । 
अढपक्तनि'बनान्येव तत्र का परिदेवना॥ 


इस अव्यक्त-व्यक्त-अव्यक्त नियमका मूर्त चित्रण 
शिवलिङ्ग दै । शिवके इस मूर्तरूपकी, जिसका नाम ब्रह्माण्ड 
है, इयत्ता आजतक किसीने नहीं जानी और न आगे 
कोई जान सकेगा । अण्डाकार शिवलिङ्ग ब्रह्माण्डको पिण्डी 
(miniature ) है। यह शान्त है, पर वृत्तकी तरह 
अनन्त है । इस पिण्डाक्कतिम ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र--तीनोंका 
ही खेल है । इस व्यष्टि-तरेगुण्यका आधार शक्ति (Cosmic 
F07०९) या प्राण है, जो प्राण खयं ब्रह्मरूप है । हमारे 
पूर्वोल्त्रिखित सर्वप्राचीन शियलिङ्गमें ब्रह्मभाग, विष्णुमाग; 
रुद्रभाग--तीनोंका पृथक्‌ निर्देश अत्यन्त स्पष्ट हे। इसके 
आधारपर मनुष्य स्थित है । उसका वाहन एक अपस्मार 
यक्ष है, जिसपर विजय पाकर मनुष्य देवत्व प्रास करता है और 
जिससे पराजित होनेपर वह स्वयं वामन, खर्व, पतित हो 
जाता है। अनन्तका जो पिण्डगत रूप है उसीसे मनुष्यका 
कार्य-निर्वाह हो रहा है। मनुष्यने जितने भागको आत्मसात. 
कर लिया है, उसीसे उसका सम्बन्ध है । अनन्त ज्ञान, बल, 
प्राण, अन्न-सब्रमें मनुष्यको अपने कायपरिमाणतक ही 
भाग मिला है । जितना उसकी देहमें समा गया वह उसका) 
अन्य सब शेष है । 


» शिव-तत्त्व-खस्बन्धी कुछ चित्र और मथुराका शेव-स्तस्भ % 


त्व क न्या ऱ्य्य 


५६१ 


चित्र २-छगभग पञ्चम शताब्दीका यह शिवलिङ्ग कलाकी 
दृष्टिसे पूर्णतम माना गया है । यह “वोह! नामक स्थानमें 
वाकाटक सम्राटौंकी अध्यक्षतामें बना था । चतुर पिण्डिका- 
के ऊपर मुखात्मक लिङ्गकी स्थापना हे । त्रिनेत्रत्व स्पष्ट है । 
मस्तकपर जटाजूटको उद्धासित करनेवाली चन्द्रकला है। 
गुप्तकालकी सर्वश्रेष्ठ बुद्ध-मूर्तियोंसे इस शिवलिङ्गकी तुलना 
की जा सकती है। इसमें “नवद्वारनिषिद्धदृत्ति मन? की 
समाधिमत्ता देखते ही बनती है। अखण्ड योगका अपूर्व 
चित्रण दै । ॥ 

छिन्न २ और ४-ये दोनों गुस-समयके हे । इनमें हरि- 
हरकी एकता दिखायी गयी है । आधा भाग शिवका और 
आधा भाग विष्णुका है। समस्त हिन्दू-संस्कृतिका मूल- 
मन्त्र शिव-विष्णुकी एकता है, उसीकी अभिव्यक्ति इन 
मूर्तियोंमें है। कालिदासने 'कुमारसम्भव' के दूसरे स्गमें ब्रह्मा- 
की स्त॒तिके समय जो इलोक कहे हैं उनमें इन उपल- 
मूर्तियोंके समान ही दिव-विष्णुकी एकता घटित हुई है। 
देवता ब्रह्माजीसे कहते दे 

नसख्रिमूतये तुभ्यं प्राक्सष्टेः केवलात्मने । 

ग़ुणन्रयविभागाय पश्चाद्धे दस्रुपेयुषे शा 


अर्थात अव्यक्त दशामै जो तत्त्व एक है, वही व्यक्त 
दशामै 'त्रिमूर्ति' होता है । इन त्रिदेवोँम छोटा-बड़ा कोई 
नहीं है । मधुसूदनसरखती ने “दिम? की टीकामें लिखा है- 

भूतिभूषितदेहाय द्विजराजेन राजते । 

एकात्मने नमस्तुभ्यं हरये च हराय च॥ 

यही एकात्मक हरि-हरमूति इस चित्र दशित है। 
सृष्टि और प्रल्यको मिलानेसे ही चित्र पूरा बनता है। 
अक्रेली सृष्टि या अकेले प्रलयको कल्पना अबैदिक है । सृष्टि 
और प्रलयकी संयुक्त मूर्ति इरि हरमूर्ति है । एक-एक परमाणु- 
भै यह मूर्ति विराजमान है । इसके बिना चित्र अधूरा रहता 
है । संगठन और बिघटन एक साथ ही चलते रहते हैं । 
हममेसे कोई भी ऐसा नहीं है, जिसके भीतर यह सेडिलष्ट 
हरि-हर विराजमान न हों। इस शरीरमें प्राण और अपान 
ही हरिहर हैं । वस्तुतः बैदिक प्राणापानका पौराणिक नाम 
“हरि-हर! है । वेदोंमें कहा है-- 

नसस्तेऽस्तु प्राणते 

इसीको पौराणिक भाषामें इसप्रकार कहा गया है-- 


एकात्मने नमस्तुभ्यं हरये च हराय च ॥ 


नमस्तेऽस्थ्वपानते । 


७६२ 


त्रयी विद्या, याज्ञिक कर्मकाण्ड, समस्त ब्राह्मण और 
उपनिषदोमें प्राणापानके युगपत्कार्यंका दिग्दर्शन है। भारतीय 
संस्कृतिका यह एक सूत्र दै-“प्राणापान ।? योगस्थ पुरुषांकी 
यही विशेषता है कि बे जिन्दगीके साथ मौतको भी देखते रहते 
हैं, प्राणके कार्येमें अपानको तिरोहित नहीं होने देते, हरिके 
वेभवमें रके दिगम्तरत्वका भी स्मरण रखते हैं । 

जिन लोगोंने यथार्थ नहीं समझा वे शिव और विष्णुके 
अलग दल बनाकर युद्ध करने लगे । असलियत यह है कि 
दिव और विष्णु एक ही तत्त्व द्विधाभिन्न हैं | 'विद्वन्मोद- 
तरङ्गिणी? के कर्ताने शैव-बैष्णवोंके भीषण मतभेदका 
दिग्दर्शन कराके अन्तमें यही निर्णय दिया है कि मैंने समस्त 
शास्त्र, पुराणोपपुराण और स्म्रतियोंका अवलोकन किवा 
है, पर कहीं भी झिव और विष्णुका भेद मुझे नहीं मिला | 
उत्तरी भारतमें कालिदास और तुलसीदासने इसी दिव- 
विष्णुकी एकताको दिखानेका जितना कार्य किया, उतना 
अन्य किसीने नहीं । उनके आदोंका मूर्तिमन्त रूप इन्हीं 
हरि-हर-मूर्तियोंमें प्रकट है । 


च ८५ २ > << 

जत्र ५ और ६-वे दोनों भी एकमुखी शिवलिङ्ग 
हैं । तर कलाका उत्कृष्ट उदाहरण है । यहाँ शक्तिकी 
“एकैव मूर्ति” दिखायी गयी है । 


नै चित्र ७-इस चित्रमें कुषाणकाछकी महिषासुरमर्दिनी 
इगो दिखायी गयी है । इसप्रकारकी अगणित 
मथुरामें पायी गयी हैं । 


वेदोंमें माणके उग्र और शाम्त, उष्ण और शीत-- 
दो रूप माने हैं। अद्यान्तकों शान्त बनाना ही योग है। 
इन्हींका नाम “प्राणापान? या “अग्नीषोम” है। अपान उग्रका 
रूप है | इस सिद्धान्तकी वातको पौराणिक भाषामें बृष” 
ओर “महिष? का नाम दिया गया । लोकमें देखनेसे वृष सफेद 
और शान्त है, उसे धूपकी बर्दाइत होती है । हे 


चड 
महिष (भैँसा ) कृष्ण ओर उष्ण है, वह गर्मीको 
नहीं सह सकता । इसीकारण शिव, जो योगीश्वर हैं, 
जिन्हे ~ य 
जिन्होंने कामको जीत छिया है, “बष-याहन? कहे गये हं । 


योगी सदा वृषवाहन होता है । महिष यमराजका वाहन 
है। यम उष्ण या प्राणकी 


हि अशान्त शक्ति हैं | उनका 
अवुल्प वाहन महिष है । शतपशथब्राह्मणमें कहा गया है-- 


प्राणा वे सहिषाः 


A 


मूर्तियाँ 


(६।७।४।५) 


* कल्याण ॐ 


[ भाग ८ 


अर्थात्‌ प्राणोंकी ही एक संज्ञा 'महिप' है | ये उग्र, 
अशान्त, घोर प्राण हैं । इनको शान्त करना, इनपर 
अधिकार पाना--पौराणिक भाषामै इस असुरका मदन 
आवश्यक है | प्राण ही सुर-असुर है। आसुरी प्राणका 
संयम शान्ति, आयु और वर्चसको देता दै । असुर- 
संहारकी अनेक कथाओंमें इन आसुरी प्रार्णोकी घोरताको 
शान्त-दान्त करनेका ही रूपक है । इस महिपासुरपर देवी 
विजय प्राप्त करती है । उसका वध करके उसे नवीन जन्म 
देती है, इस नये देहमें महिष दिव्यरूप होकर संग्राम बन्द 
करके देवीकी स्तुति करता है । महिषासुर नाशके स्थानमें 
जीवनका संवर्धन करने लग जाता है | काम-शक्ति, जव वह 
अशान्त होती है, शरीर-कोर्घोका विघटन करती है और वही 
शान्त होकर मस्तिष्कमें अमृतवर्षा करती है । यह देवी 
त्रिद्यूलकी स्वामिनी है । त्रिककी ही संज्ञा 'त्रिद्यूल? है । 


चित्र ८--यइ गुप्तकालीन मूर्ति नत्तगणपतिकी है । 
गणपति कमलपर ताण्डव कर रहे हें । यह मूति बहुत 
सुन्दर और दुम है । 

चित्र ५--पञ्चमुखी शिवलिङ्ग | यह मथुराके सङग्रहालय- 
में सुरक्षित है । इसका ऊर्ध्यस्थित पाँचवाँ सिर खण्डित हो 
गया है। हम यह कह चुके हैं कि शिवतत्त्व और योग- 
विद्या समानार्थक हैं । योगमें मूर्त-शक्तिको मेरुदण्डके पाँच 
चक्रोमे स्थापित, पञ्चात्मिका माना है । एक-एक चक्रमें एक- 
एक तत्वका अधिष्ठान है । पञ्चतत्त्व, पञ्चचक्र और 
पश्चेन्द्रियाँ-ये परस्पर सम्वद्ध हैं । मूलाधार ( प्रथिवी), 
स्वाधिष्ठान ( जल ), मणिपूर ( तेज), अनाहत (वायु) 
और विशुद्धि (आकाश)--ये पञ्चभौतिक शक्तिके केन्द्र हैं । 
इनसे परे छठा आज्ञाचक्र अभौतिक दै । इन्हींका पञ्चधा 
विकास मनुष्यकी पाँच इन्द्रियोंके द्वारा होता है । अन्तर्निहित 
समस्त शक्तियाँ पञ्चप्राणोंके रूपमें प्रकट हो रही हैं | एक ही 
शक्ति त्रैगुण्यरूपमे त्रिधा और पञ्चप्राणरूपमे पञ्चघा कल्पित 
है। ये पाँचों प्रथक्‌ होते हुए भी संयुक्त हैं । सुषुम्णा और 
मस्तिष्के द्वारा सब संस्थानोंकी एकता हे । कळामें इसका 
उदाहरण पञ्चमुखी शिवलिङ्ग है । कामदेवको पञ्चवाणवाला 
इसीलिये कहा है, क्योंकि पञ्चविषयोंके द्वारा वह इन्द्रियो- 
को भोगासक्त करता दै। कामको भस्म करनेवाले शिव 
भी पञ्चात्मक हैं । अतएव शिवकी एक संज्ञा “पञ्चानन? 
है । सबसे ऊपरका मुखळिङ्ग पूर्वाभिमुख रहता है । उसे 
आगमोंमें ईशान” कहते हैं। पूर्वके मुखलिङ्गको तत्पुरुष, 


_ 


दक्षिणामिमुखको अघोर, पश्चिमाभिमुखको सद्योजात और 
उत्तराभिमुखको “वामदेव? कहा गया है । सन्ध्याके 
मनसापरिक्रमाके मन्त्रोमें प्राची, दक्षिणा, प्रतीची, उदीची, 
ऊर्ध्वी--इन दि्ञाओंका सम्बन्ध पञ्चप्राणोसे है, जिनके 
नाम आगमांके समान ही कुछ विचित्र हैं, यथा--असित, 
तिरश्चिराजि, एदाकु, खज और कब्माषग्रीव कहे गये हैं । 
थे सरपोके नाम समझे जाते हैं । वस्तुतः वेदिक परिभाषामें 
प्राण ही सर्प हैं तथा पञ्चइन्द्रियलोक ही पञ्चसप हैं, जिनमें 
निरन्तर प्राण प्रवेश या सर्पण करते हैं । 

यह पञ्चमुखी शिवलिङ्ग कुषाणकाळीन है । इस युगमें 
पञ्चमुखी नागियोंके भी अनेक चित्र बनावे गये। शरीरस्थ 
शक्तिकी एक संज्ञा “नागी? या “कुण्डलिनी? मानी गयी, इसी 
कारण पञ्चात्मिका शक्तिका कळात्मकरूप पञ्चमुखी नागी 
माना गया । इसप्रकारकी अनेक नागियाँ कुषाणकालमें 
बनायी यीं । 


हे चित्र ९ ०--शिव-पार्वती नन्दीदृषके सहारेसे खड़े हुए 
हैं । यह मूर्ति दोनों ओरसे एक ही तरह खुदी हुई है। 
जो दृश्य मूर्तिके सम्मुख भागमें है, वही प्रष्ठभागमें है । 
इस चित्रमें शिव ऊर्ध्वरेत दिखाये गये हैं और उनके 
हाथमे नीलोत्पल है। विवाहके अनन्तर कौतुकागारस्थ 
_ झिव-पार्वतीकी कल्पनाको इस चित्रमें मूर्तं किया गया है । 
विघूर्णित नन्दी पहरा दे रहा है । 
त्वित्र ९९---चतुर्भुजी शियमूति, जिसमें सब उपकरण 
स्फुट दिखाये गये हैं । डमरू, रुद्राण्ड, सपे, त्रिद्यूल, 
कपालमाला, चन्द्रमा--सब स्फुट हैं । मूर्ति नयी है । 
चित्र १२--मयूर-वाहनपर खामिकार्तिकेय सवार हैं, 
जिनको कृत्तिकाएँ खान करा रही हैं । स्कन्दकी बायीं ओर 
मेष है। छः कृत्तिकाएँ. स्कन्दकी माता थीं, इसीकारण 
स्कन्दको “षाण्मातुर' कहते हैं । पुराणोंमें लिखा है कि स्कन्दके 
जन्मके समय कृत्तिका नक्षत्र था, कृत्तिकामे जन्म होनेके 
कारण उन्हें “कृत्तिकापु्ट? कहा गया । कृत्तिकाकी शक्तिसे 
सम्पन्न होकर वे अमि-पुत्र हुए । कृत्तिकाका अधिपति भी 
अभिदेवता है। अभिका वाइन मेष है, जिसका चित्रण 
स्कन्दके बायीं ओर है । खान करानेवाली माताओंको तीन- 
तीन सिरवाली बनाया गया है, जिससे घटमाताओंका बोध 
हो सके । वस्तुतः स्वामिकातिकेयके स्वरूपका इतना 
पूर्ण परिज्ञान करानेवाली और कोई दूसरी मूर्ति इस देशमें 


नहीं मिली है। इस मूर्तिको कालिदासके कुमारसंम्मवकी 
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संक्षिप्त व्याख्या कहना चाहिये । स्कन्द शिवे मूत्येन्तर 
तेज अर्थात्‌ उनके पुत्र हैं । षटचक्रोमें समुदित या सम्भत 
शिवके तेजसे स्कन्दका जन्म हुआ । इनको अग्रणी या 
सेनापति बनाकर देवाने तारकासुरपर विजय पायी । 
कालिदासने छिखा है 

रक्षाहेतो नेवशशिभ्ता वासवीनां चमुना- 

मत्यादित्यं हुतवहसुखे सम्भ्ग्तं तद्धि तेजः । 

अर्थात्‌ देव-सेनाओंकी रक्षाके लिये सुषुम्णामें अपने 
तेजका सञ्चय करके शिवने उसे स्कन्दरूपमें प्रकट किया है! 

चित्र ५३--यह मूर्ति द्वितीय झताब्दीकी है। भारतवर्ष- 
में उपलब्ध सप्तमाठृकाओंकी मूतिमें यह सबसे प्राचीन है। 
सप्तमाताएँ सात स्त्रियोके रूपमै दाहिने हाथमे कमलपुष्प 
लिये खड़ी हैं । उनके दोनों ओर दो आयुधधारी अङ्करक्षक 
या आयुधपुरुष थे । खेद है कि बायीं ओरका आयुध- 
पुरुष खण्डित हो गया है और वह चित्रमे नहीं है । सप्तचक्रो- 
की अधिष्ठात्री देवियाँ सप्तमात॒काएँ दैं। 

हव १४--इस चित्रमें भी सप्तमाठृकाएँ दिखायी 
गयी हैं । उनके एक ओर वीरभद्र और दूसरी ओर गणपति 
हैं, जो उनके आयुधपुरुष हैं। यह चित्र ११ वीं शताब्दीके 
लामगका है । इसमें सत्माठंकाओंके स्वरूपका बहुत 
बिकास हो गया है और उनके भिन्न-भिन्न वाहन भी दिखाये 
गये हैं । सप्तमातृकाओके नाम और वाहन ये हैं 


[१] ब्रह्माणी ( हंस 3, [२] माहेश्वरी (वृष), 
[३ ] कौमारी ( मयूर ), [ ४] वेष्णवी ( गरुड़), [ ५ ] 
वाराही (वराइ ); [६] इन्द्राणी ( ऐरावत), [७ ] 
चामुण्डा (प्रेत) | चामुण्डाके सिवा और सबकी गोदमे 
बालक भी हें । 

जत्र ९५-यह मथुरामे प्रात यूपका चित्र दै । यूप 
यज्ञीय स्तम्भको कहते हैं । इसका सम्बन्ध झैव-मू तियोंसे 
नहीँ है, फिर भी एक विशेष उद्देश्यसे हमने इसे यहाँ 
दिखाया है । वैदिक यूप मेरुदण्डकी आकृतिवाला है। 
इस यूयके तीन भाग हैं--टरयिवी» अन्तरिक्ष और द्युलोक । 
यूपमें एक रशना लिपटी हुई है जिसमें साढे तीन लपेट हें । 
रशनासे पञ्चुबन्ध होता था। यज्ञके पुण्यसे यजमान यूपपर 
चढता हुआ स्वर्गमे पहुँच जाता था। रशनासे नीचेका 


भाग और उससे ऊपरका भाग प्रथिवीकोक है । सिरके 
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पास जो चौकोर निकला हुआ पत्थर है वह अन्तरिक्ष है, 
उससे ऊपर स्वर्ग है । यज्ञकी सिद्धिसे यजमान यूपके स्वर्ग- 
भागपर जा विराजता है । ( स्वर्गको “नाक? भी कहते हैं ) 
अर्थात्‌ नाकपृष्ठपर विराजमान होता है या नाकसद्‌ बन 
जाता दै । देवता भी “नाकसद्‌? या “दिवौकस्‌? कहलाते हैं । 
योगकी भाषामें यूपका प्रथिवी-भाग मेरुदण्ड (311181 
C०५7) है, अन्तरिक्ष मध्यभाग या Spinal bulb 
है, स्वर्ग मस्तिष्क (3721) है । रशना कुण्डलिनी है । 
यही शछिवके झारीरपर लिपटी रहती है। इसीमें पश्चु 
(Base, uncontrolled instincts) बाँधे जाते हैं | 


इसीसे शिव 'पश्युपति? हैं । या जैसा ब्राह्मणोंमें कहा है-- 
रूद्रः पञ्ूनामीष्टे 


“रुद्र पुओका ईश है, वह पशुओंपर शासन करता है ।' 
“पश्यतीति पशुः मनोभाव पशु हैं जो स्वाभाविक संस्कारों- 
से काम करते हैं, जिनके कार्य बुद्धिपूर्वक नहीं होते । 
अंग्रेजीमे इन्हें Instincts कहते हें जो Intell 
8०1०७ से भिन्न हैं । बैदिक परिभाषामे Instincts 
अमि और Intelligence इन्द्र है । यज्ञमें अभि और 
इन्द्रका समन्वय है। यही पूर्णता दै । ध्यानयोगमें इसी 
तच्वको शिव और कुण्डलिनी-जागरणकी कल्पनासे व्यक्त 
किया जाता है | कुण्डलिनी या शैक्तिका क्षेत्र भी मेरुदण्डगत 
सुपुम्णा नाडी है। इसकी आकृति ठीक यूपके आकार- 
जेसी i ही होती है । सुषुम्णा मस्तिष्कमें जहाँ प्रवेश करती 
है वहाँ वह किञ्चित्‌ वक्र या कुटिल हो जाती है । यही बात 
वैदिक यूपके अग्रमागमें दिखायी गयी है । इस यूपकी विशेष 
विवेचनासे यह बात स्थिर हो जायगी कि यूपके चारों ओर 
जो याज्ञिक कर्मकाण्ड है उसका उद्देश्य वही था जो योग- 
के द्वारा कुण्डलिनीको जाणत करनेका था, अर्थात्‌ मन और 
उसकी निहित शक्तियोंपर पूर्ण संयम और शासन प्रास 
करना, जिससे महनीय इस लोकमें और कुछ भी नहीं है। 


मेरुदण्ड एक यूप है, जिसमें सब मनुष्य वध किये जाने- 
के लिये बंधे हुए हैं । एक-न-एक दिन अवश्य ही काल 
हमारा हनन या विशसन करेगा । वस्तुतः नित्यप्रति ही 
हम मृत्युकी ओर अग्रसर हो रहे हैं । इस यूपके बन्धनोंसे 
कोई भी बचकर नहीं निकल सकता । गर्भमै बच्चेकी 
सृष्टिके छिये जो निर्माण-क्रिया प्रारम्भ होती है, उसमें 
सबसे पूर्व मेरुदण्डका ही सूज्रपात होता है । उस यूपपर ही 
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पीछेका सब भवन बनता है । वरक्षांमे, पत्तियोंमें, वनस्पतियों- 
में भी इसी प्रकारका केन्द्र या यूप पाया जाता हे | इसी 
यूपमें झुनःशेप बाँधा गया था । उसका वध निश्चित था। 
स्वयं उसका पिता अजीगर्त ही उसके हननके लिये कटि- 
बद्ध हो गया । यह देखकर झुनःदोपने सोचा, “हाय ! पशुकी 
भाँति आज ये लोग मेरा वध कर डालेंगे । में अपने बचने- 
के लिये क्या करूँ !? अन्तमें वह उस वरुणकी झारणमें गया 
जिसके नियमोंकी पूतिके लिये शुनःशेपकी बलि हो रही 
थी। जन्मसे लगाकर प्रतिपल वरुणका उम्र “त्त? बराबर इस 
वातकी पुकार करता है कि हे मनुष्यों ! तुम इस गूढ़ पहेली- 
को समझकर इन पाशोंसे अपने आपको मुक्त करनेका 
प्रयत्न करो | अन्यथा इस महान्‌ पाशमय जालसे छोटा- 
बड़ा कोई जल-जन्तु आजतक बचकर नहीं निकल सका | 
शुनःदोपके ज्ञानसे वरुण प्रसन्न होता है । झुनःशेप इस 
यूपके वध्य-बन्धनोंसे मुक्ति पा जाता दै । ऐतरेयत्राह्मणके 
इस बैदिक उपाख्यानमें जो बन्ध-मोक्षका रहस्य है, वही 
योगसाधनासे प्राप्त किया जाता हे । यमने नचिक्रेताको 
इसी पुरातनी योग-विद्याका उपदेश किया था । यही योग 
शिवतक्त्में पाया जाता दै । 
मथुराका शैव-स्तम्भ 
मथुराके सङ्ग्रहवालयमे साढ़े.पन्‍्द्रह सौ वर्ष पुराना एक 

बहुत ही महत्पूर्ण शैव-स्तम्भ है | इसपर ३८० ईस्वी- 
का एक लेख है, जिससे दैव-सम्प्रदायके प्राचीन इतिहासपर 
बहुत प्रकाश पड़ता है | डाक्टर देवदत्त रामकृष्ण भाण्डार- 
करने जनवरी १९३१ की 'एपिप्राफिआ इण्डिका' में इस 
लेखका विस्तृत सम्पादन किया है । लेख इसप्रकार है-- 
पंक्ति १-सिद्धम्‌। भट्टारक-महाराज-राजाधिराज श्रीसमुद्रयुप्तस- 

१, २-त्पुत्रस्य भट्टारक-महाराज-राजाधिराज श्रीचन्द्रयुपत- 

११ २-स्य विज [य] राज्य संवत्सरे '”" [गुप्त] कालानुवर्तमानसं- 

9) ४-वत्सरे एकपष्ठे ६०१ [आपाढमासे] प्रथमे शुक्रदिवसे पं- 

१, ५-चम्यां । अस्यां पूर्वायां भगवत्कुशिकाइशमेन भगव- 

„  ६-त्पराशराच्वतुर्थेन [भगवत्कपि] पि [ल]-विमल-शि- 

१9 ७-ष्यशिष्येण भगवदु [पमित]-विमल-शिष्येण 

» ८-आर्योदिताचार्येण खपुण्याप्यायननिमित्तं 

» ९-युरूणां च कीर्त्य [मुपमितेश्व] र-कपिलेश्वरौ 

» १०-गुब्वीयतने गुरु” ' 'प्रतिष्ठापितो ने 

,, १ १-तत्ख्यात्यर्थमभिलिख्यते [अथ] माहेश्वराणां वि- 
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9) १२-शप्तिः क्रियते सम्बोधनं च यथाकालीनाचायौ- 
१» १३-णां परिग्रद्दमिति मत्वाविशङ्कं पूजा-पुर 

» १४-स्कारपरि्रहपारिपाल्यं कुर्यादिति विज्ञप्तिरिति । 

» १५-यश्च कीर्त्यभिद्रोहं  कुयांद्यश्चामिलिखितसुपर्यधो 

» १६-वा स पन्नभिर्महापातकैरुपपातकैश्व संयुत्तस्स्यात्‌ । 

» १७-जयति च भगवाण [भैरवः] रुद्रदण्डोग्रनायको नित्यम्‌ । 


अर्थ-*सिद्धि हो । भट्टारक महाराज राजाधिराज श्रीसमुद्र 
गुसके सत्पुत्र भट्टारक महाराज राजाधिराज श्रीचन्द्रगुसके 
विजयी राज्य-संवत्सरमें' ` ** ` ` गुप्तकालानुबतमान ६१ ये वर्ष के 
प्रथम आषाढमासकी झुक पञ्चमीतिथिके दिन । इस तिथिमें 
गुरुओंकी कीर्तिके लिये और अपने पुण्यकी बृद्धिके लिये 
आर्योदिताचार्यने गुरुमन्दिरमें उपमितेश्वर और कपिलेश्वर 
नामक ( गुरुप्रतिमायुक्त दो) शिवलिज्ञोंकी स्थापना की । 
आयी उदिताचाय भगवान्‌ कुशिकसे दशम हैं, भगवान्‌ 
पराशरसे चौथे हैं, भगवान्‌ कपिलके शिष्यके शिष्य हैं और 
भगवान्‌ उपमितके शिष्य हैं । कुछ अपनी ख्यातिके लिये 
यह विज्ञप्ति हमने नहीं लिखायी, बल्कि इसके द्वारा सब 
माहेश्वरोंको सूचित किया जाता है तथा इस समयके 
आचायाँकी सेवामें निवेदन किया जाता है कि इस परिग्रह- 
को अपना मानकर निःशङ्कभावसे इसकी पूजा, सम्मान 
और रक्षा करें, यह प्रार्थना है। जो इस कीतिके कामको 
नष्ट-श्रष्ट करेगा या लेलमें कोई अक्षर घटावेगा-बढावेगा 
वह पञ्चमहापातक और पञ्चउपपातकोंके पापका भागी 
होगा । 


रद्र-दण्डवाले उग्रनेता भगवान्‌ भैरवकी जय हो ।? 


इस लेखके सम्बन्धमै इतिह्दाससम्बन्धी विवेचन बहुत 
विस्तृत दै, परन्तु कल्याणके पाठकोंका उस नीरस विवादसे 
कुछ प्रयोजन नहीं है । निष्कर्षरूपमें पुराण और इतिहास 
तथा शिलालेखौसे जो कुछ मथकर निकाला गया है, वह 
इसप्रकार जान लेना चाहिये । 


शैबोमें पाञ॒पत-सम्प्रदाय बहुत प्राचीन है । इसमें 
शिवकी उपासना पशुपतिरूपमे की जाती थी । महाभारतमें 
शैयोंकी केवल पाशुपत-शाखा ही पायी जाती है । वायुपुराण 
(अध्याय २३, श्लोक २१७-२२५) और लिङ्गपुराण 
( अध्याय २४, छोक १२४-१३२ ) में पाशुपत-सम्प्रदाय 
और उसके संस्थापक शिवजीके अवतारका वर्णन है। लिङ्ग- 
पुराणके अनुसार शिवजीका कथन है-- 


* शिव-तरव-सम्बन्धी कुछ चित्र और मथुराका शेव-स्तम्भ # 
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“जब कृष्ण और व्यास भूतलपर होंगे तभी मैं लकुली 
नामसे कायावतार नामके सिद्ध-क्षेत्रमें ऊध्वरेत ब्रह्मचारीके 
रूपमें अवतार लूँगा । कुशिक, गर्ग, मित्र और कौरुष्य--ग्रे 
मेरे चार योगी शिष्य होंगे ।? पाशुपत -सम्प्रदायके संस्थापक 
श्रीलकुलीश्वर थे । कुछ लोग इस नामको “नकुलीश्वर' भी 
मानते हैं । लकुलीशका अवतार कायावतार या कायावरोहण- 
कषेत्रम हुआ । बड़ौदा-रियासतके बरौदा प्रान्तमें डभोई 
ताछकका कारवन स्थान ही प्राचीन कायावरोहण है । यहींपर 
उत्पन्न होकर लकुलीशने पाशुपत-मतकी स्थापना की अथवा 
अपने उग्र तपसे एक प्राचीन सम्प्रदायको पुनरुजीवित 
किया । 

लकुलीशके चार शिष्य हुए । इनमें सबसे बड़े कुशिक 
थे, इन्हीं भगवान्‌ कुशिकका हमारे मथुरा-लेखमें वर्णन है । 
इसप्रकार शिवलिज्ञोंकी प्रस्थापना करनेवाले आयं उदिता- 
चाय लकुलीशकी परम्परामें ग्यारहवे थे । यदि एक पीढीके 
लिये २५ वर्षका समय मान लिया जाय तो लकुलीश 
उदिताचार्यसे २७५ वर्ष पहले हुए । अर्थात्‌ लकुलीशका 
काल १०५ ई० से १३० ई० तक निश्चित होता है । 


श्रीरामानुजाचार्यके समयमै शैवोंकी चार झाखाएँ 
मिलती हैं--कापाल, कालामुख, पाशुपत और शैव । इनमें 
पाशुपत और कालामुख--ये दोनों लकुलीशके सिद्धास्तोंके 
माननेवाले थे । सर्वदशनसंग्रहमें नकुलीश-पाशुपत-द्शन- 
का विवेचन है और वहाँ उसकी तुलना शैव-दशनसे की गयी 
है | ज्ञात होता है कि शिव-सिद्धान्त लकुल-सिद्धान्तौसे कुछ 
भिन्न थे । सर्वप्राचीन पाझुपत-दशनका ही अपर नाम 
लकुलीश-दर्शन समझना चाहिए । इन लकुलीशने उग्र 
तपस्याके द्वारा पाशपत-व्रतका पुनरुद्धार किया। उनके शिष्य 
महाराष्ट्रके बड़ौदा स्थानसे फैलकर सुराष्ट्र, दक्षिण और उत्तर- 
में मथुरातक बस गये । लकुलीशकी मूर्तियाँ भी बहुत मिलती 
हैं । उनके दाहिने हाथमें लकुट होता है, जिसके कारण ही 
सम्भवतः लकुटी ( ली ज्ञ नाम पड़ा होगा । बायें हाथमे 
बीजपूरक फल रहता है । मस्तकमें तृतीय नेत्र पाया जाता 
है, जिससे इनका त्र्यम्बकरूप सिद्ध होता दै । चीनी यात्री 
हुएन्त्साङने भी पाशपत-सम्प्रदायका उल्लेख किया है । 
बाणके इषेचरित' में पाशुपतोंका कई बार वर्णन आया है। 
हर्षके पुष्पभूतिवंशमें शिवकी भक्ति विशेषरूपसे प्रचलित 
थी । पाञुपतलोग अपने त्रतोंका बहुत उम्रताके साथ 
पालन करते थे, अतएव उनमें कुछ घोर प्रथाओका भी 


समावेश हो गया । परन्तु प्राचीन पाशुपत-मत विशुद्ध योग- 
सिद्धान्तका प्रतिपादक था । पाछुपतलोग जीवको “पझु? और 
शिवको “पशुपति” कहते हैं । सब पञ्च॒ पाशबद्ध माने गये हैं । 
पशुपतिकी साधनासे पाशोपर विजय प्राप्त की जाती है । 
संक्षेपर्मे मथुराके शिलालेखसे पाशुपत-सम्प्रदायके 


इतिहासपर जो प्रकाश पड़ता है उसका वर्णन डाक्टर भाण्डार- 
करके लेखके आधारपर यहाँ किया गया है। इस लेखके 
साथ दिये गये चित्रमें स्तम्मका जो भाग दृष्टिगोचर 
होता है उसपर एक त्रिश्यूल और एक लकुलीशकी दण्डहस्त- 
मूर्ति अङ्कित है | 


बम्बईकी कुछ विलक्षण शैवमूर्तियाँ 


( लेखक-श्रीरणछोड़लालजी ज्ञानी, एम० ए०, एम० आर० ए० एस० ) 


यद्यपि पौराणिक-मतानुसार ब्रह्मा सृष्टिके उत्पादक, 
विष्णु पोषक और शिव संहारक माने गये हैं, तथापि इन 


देवताओंमें विशिष्ट प्रसज्ञानुसार कहीं-कहीं उक्त तीनों गुणो- 
की भावना भी की गयी है। 


शिवालयोंमें बहुधा हमें शिवलिङ्गके ही दर्शन होते हैं, 
परन्तु शिवकी मिन्न-मिन्न भावनायुक्त मनुष्याकार मूर्तियाँ 
बहुत ही कम स्थानोंमें स्थापित दीख पड़ती ह । मनुष्याकार 
मूर्तियोमें भी वे मूर्तियाँ दुर्लभ हैं जो शिवपुराणमें वर्णित 
घटनाओं को प्रदर्शित करती हैं । शिवलिङ्गको तो प्रत्येक 
हिन्दू पहचान सकता है; परन्तु उमा-महेश्वर-मूर्ति, चन्द्रशेखर- 
मूति, आलिज्ञन-मूति, अनुग्रह-मूति और पुराणवर्णित 
अधनारीश्वरःमूति, कालहर मूर्ति, हरिहर-मूर्ति, अन्धकासुरवघ- 
मूर्ति और गजासुरसंहार-मूर्ति आदि शेब-प्रतिमाओंको 
पहचाननेके लिये मूर्तिशासत्र एवं शिवपुराणादिकी कथाओं 
के ज्ञानकी आवश्यकता होती है। 

| उपयुक्त तीनों प्रकारकी कई मूर्तियाँ बम्बईके सङ्गहालय- 
में संग्रहीत हैं । यदि उनका सम्पूर्ण वणन और तुलनात्मक 
इृष्टिसे विवेचन किया जाय तो शायद एक पुस्तक स 
हो जाय । अतः स्थलसङ्कोच और समयाभावके कारण 
कल्याणके पाटकोंके लिये केबल दो ही घटनात्मक मूर्तियां- 
का इस लेखमें उल्लेख किया जाता है और इसीके सा 
एक अद्वितीय शोव-प्रतिमाका भी संक्षित विद छ 


जाता है | ह वितर 
अन्धकासुर-चथ-मूति 


वराहपुराणमें लिखा है कि हिरण्याक्ष और हिरण्यः 
कशिपुके क्रमशः वराह और नसिंह-अबतारद्वारा नाश 
होनेके पश्चात्‌ कुछ दिनोंतक प्रह्मादादि भक्तोंके समयमे 


देवताओंकों शान्ति मिली, परन्तु कुछ कालके अनन्तर उसी 
यंशमें अन्धकासुर नामक एक राक्षस उत्पन्न हुआ | वह 
बहुत ही शक्तिशाली था । उसने घोर तपश्चर्याके द्वारा 
ब्रह्माको प्रसन्न कर उनकी कृपासे इस लोकमें अपना साम्राज्य 
स्थापित कर लिया और कुछ समय बाद वह देवलोकमें 
पहुँचकर देवताओको कष्ट देने लगा | उसके डरसे स्वर्गके 
सारे देवता इधर-उधर भाग चले । तदनन्तर वह अपनी 
शक्ति और विजयसे मदोन्मत्त होकर एक वार केलास पर्वत- 
पर जा पहुँचा और वहाँ भगवती पार्वतीका हरण करनेको 
तैयार हो गया । उसकी इस नीचता और धृष्टताको देखकर 
शिवजी कुपित होकर उसे दण्ड देने चले | विष्णु, इन्द्रादि 
देवता भी साथ हो लिये । शिवजीने वासुकि, तक्षक और 
धनञ्जय नामक तीन महासपाँकों उत्पन्न कर उन्हें अपने 
कमरबन्द और बाजूबन्दोंके रूपमै सजाया और निझ्ल लिये 
आगे बढे । युद्धके घमसानमें अन्यान्य देवता तो 

अन्धकासुरके सामने नहीँ टिक सके। केवल शिवजी ही 
उससे लड़ते रहे । अन्धकासुरपर दिवजीने कई आक्रमण 
किये और उसे घायल किया, परन्तु प्रथिवीपर पड़नेवाले उसके 
रक्तके प्रत्येक बिन्दुसे एक-एक नया अन्धकासुर उत्पन्न 
होने लगा । बहुत देरतक मुकाबला करनेके वाद आखिर 
दिवजीने असली अन्धकासुरके पेटमें त्रियूल चुभाकर उसे 
वैसे ही उटा लिया। इसप्रकार त्रिञ्ळपर अन्धकासुरको 
उठाकर शिवजी नृत्य करने लगे, परन्तु फिर भी उसके रक्त- 

बिन्दुँसे नये-नये अन्धकासुरौंकी उत्पत्ति जारी ही रही । 
इस बलासे बचनेके लिये विष्णुने अपना सुदर्शन छोड़ा, जो 
नवजात सभी राक्षसोंको काटने लगा; परन्तु ज्या-ज्या रक्त 
अधिक बहने लगा त्यो-ही-त्यों राक्षसोंकी संख्या भी बढ्ने 
लगी । आखिर, शिवजीने अपनी क्रोधाभिकी ज्वालासे एक 
शक्ति उत्पन्न की और इसी प्रकार ब्रह्मा, महेश्वर, कुमार 
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विष्णु, वराह, इन्द्र और यमने भी अपनी-अपनी राक्तियों- 
को प्रेषित किया, जिनके वाइन और आयुध क्रमशः उपर्युक्त 
देवताओंके सहद ही थे ( इन देवियोकी सप्तमातृकाके 
नामसे पूजा होती है, जिनके नाम ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, 
वैष्णवी, वाराही, इन्द्राणी और चामुण्डा हैँ) । इन देवियों 
और डाकिनियों आदिने मिलकर समस्त राक्षसोंका रक्तः 
शोषण कर छिया, जिससे प्रथिवीपर खूनकी बूँदोंका गिरना 
बन्द हो जानेके कारण अन्धकासुरकी विस्तारलीलाका अन्त 
हो गया । 


इसप्रकार अन्धकासुर-वधकी कथाका ज्ञान होनेपर ही 
शिवजीकी उक्त घटना-प्रदर्शक मूतिको पहचाना जा सकता है। 


इस लेखके साथ प्रकाशित अन्धकासुर-बध-मूर्तिके 
चित्रको देखनेसे पता चलता है कि शिवजी विकराल स्वरूप 
घारण किये खड़े हैं । एक पैरके नीचे अपस्मार देत्य 
( जिसका शिवकी प्रत्येक रुत्यमूर्तिम शिवके पेरोंके नीचे होना 
मूर्तिशासत्रानुसार आवश्यक है।) दवा है । दूसरा पेर 
प्रथियीपर तना हुआ है । दाहिने तरफके एक द्वाथमे परशु 
और एक बाँयें हाथमें नाग है । बाकीके दो हाथोमें आप 
न्रिञ्ूल थामे हैं, जिसपर अन्धकासुरको उठाये हुए हैं । 
उसके रक्तकी बुँदोंको झेलकर पी जानेके लिये ( या शायद 
दानवके मांसकी लालसासे ) डाकिनी अपना मुंह ऊपरको 
किये अपस्मार देत्यके बगलमें खड़ी है। अन्धकासुरकी ओर 
देखनेसे मांठूम होता है कि अब उसका अभिमान और 
मद नष्ट हो चुका है और वह हाथ जोड़े शिवंजीसे क्षमा- 
याचना कर रहा दै । 


यहाँ यह बतला देना आवश्यक प्रतीत होता है कि 
हिन्दुओंकी प्रत्येक मूर्तिमे कुछ-न-कुछ गूढार्थ समाया हुआ 
होता है और उनके वर्णन प्रायः सत्र रूपक-अलङ्कारयुक्त हैं। 
ब्रह्मा, सरस्वती, शेषशायी विष्णु और गणपति आदिकी 
मूर्तियौका रहस्य तो शायद कई पाठकाँको ज्ञात होगा । 
उन्हींकी भाति अन्धकासुर-वधकी शिव-प्रतिमा भी अपना 
रहस्य रखती है । वराहपुराणमें उपर्युक्त कथाके वर्णनके 
अन्तमें लिखा है 


“एतत्ते सर्वमाख्यातं आस्मविद्यास्ततम! 


७ लस्बईकी कुछ विलक्षण शैवसूतिर्या ७ 


# अन्धकासुर-वधकी किसी-किसी मूत्तिंम सप्तमातृकाएँ एँ भी 
बगलमें खड़ी दृष्टिगोचर होतो हें, परन्तु इस मूर्तिमं तो अर्धनारी 
और अर्धपक्षिणोकी देइवाली डाकिनी ही दीख पड़ती है । 
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अर्थात्‌ “इस कथासे आम्मविद्याका बोध होता है।? 
शिवको विद्याका स्वरूप समझकर अविद्यान्धकाररूपी 
राक्षसके नाशकी कल्पना इस कथामें की गयी है । अनुभव- 
की बात है कि ऐसे कार्यमै पहले-पहळ एकसे अनेक 
आपत्तियोंका सामना होता है और जबतक मनोवृत्तियोंके 
निरोधसे पूरा काम नहीं लिया जाता, सफलता प्राप्त नहीं 
हो सकती । वराहपुराणमें उपर्युक्त सप्तमातृकाओंके साथ 
एक योगेश्वरीका भी उल्लेख है। इन अष्टमातृकाओंके 
वास्तबिक अर्थ इसप्रकार हैं । 


(१) योगेश्वरी = काम (५) कौमारी = मोह 
(२) माहेश्वरी = क्रोध (६) इन्द्राणी = मत्सर 
(३) वैष्णवी = लोभ (७) चामुण्डा = पेझुन्य 
(४) ब्राह्मी = मद (८) वाराही = असूया 

` इसप्रकार इन आठौं मानसिक दोषोंपर स्वामित्व 


प्राप्त करनेसे विद्वानूलोग अविद्यान्धकारपर विजय प्राप्तकर 
आस्मविद्याद्वारा अपना कल्याण कर सकते हैं । यही इस 
कथाका रहस्य है । 


गजासुर-संहार-मूतिं 

एक दूसरी मूर्ति, जो प्रायः दक्षिण-भारतमें ही अबतक 
पायी गयी है और अब दुलेभ है, यह है शिवकी गजासुरः 
संहार-मूर्ति | इस नामसे ही ज्ञात हो सकता है कि यह मूर्ति 
गजासुरके वधकी है । परन्तु इसकी कथाके ज्ञानके विना 
मूर्तिकी पहचान नहीं की जा सकती । कथा इसप्रकार है कि 
काशीनगरीके कृत्तिवासेश्वर महादेवके मन्दिरमे एक बार 
जब ब्राह्मणलोग पाठ-पूजा, जप-तपादिमें प्रत्रत्त थे, एक 
हाथीके शरीरवाला राक्षस-गजासुर वहाँ आया और ब्राह्मणों- 
को कष्ट देने लगा । तपश्चयांके भङ्गके कारण दुखी हुए 
भक्त ब्राह्मणोंकी रक्षाके लिये शिवजी मन्दिरके पाषाणनिर्मित 
शिवलिङ्गसे प्रकट हुए और उन्होंने उस राक्षसका वध 
किया और उसके शरीरकी खाल उतारकर ओढू ली । 
शिवके इस स्वरूपकी प्रतिमाको गजासुर-संहार-मूर्ति कहते 
हें । यह कथा कूमंपुराणकी है; परन्तु वराहपुराणमें लिखा 
है कि जिस समय शिवजी अन्धकासुरके साथ युद्ध कर रहे 
थे, नील नामक राक्षस हाथीका स्वरूप घारणकर शिवजीपर 
आक्रमण करनेके लिये आगे बढ़ा । शिंवजीने तो उसे नहीं 
देखा; परन्तु नन्दीकी दृष्टि उसपर पड़ गयी, जिसने फौरन 
वीरमभद्रको इशारा कर दिया। वीरमद्रने इस भयङ्कर हाथीका 
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मुकाबला करनेके लिये अविलम्त्र सिंहका स्वरूप धारण 
कर लिया और उसे मार डाला । तत्पश्चात्‌ उसकी खाल 
उतारकर उसे शिवजीकी भेट कर दिया । उन्होंने बड़ी 
प्रसन्नतासे उस हस्तिचर्मको लेकर ओढ़ लिया । अतएव 
इस स्यरूपके शिवकी मूर्ति उपर्युक्त नामसे पहचानी जाती है। 


अंञ्चमभेदागम, शिल्परल और अन्य शिवागमोंमें गजा- 
सुर-संहार-मूर्तिका वर्णन पाया जाता है। प्रथम कथित 
पुस्तकके अनुसार इस स्वरूपमें शिवके आठ हाथ होने 
चाहियें । कभी-कभी चार हाथवाली मूर्तियाँ भी देखी गयी 
हैं। इस लेखके साथ दिये हुए चित्रमें मूर्तिके हाथके आयुध 
तो नजर नहीं आते; परन्तु इतना अवश्य कहा जा सकता 
है कि उसके आठ हाथ हैं, जो आघे-आघे खण्डित हो गये 
४ । मू्तिशाज्के अनुसार ऐसी मूर्तियोंके दाहिने चार हाथोमें 
विद्यल, डमरू, पाश और हाथीकी खाल और बायें हार्थो- 
मेंसे तीनमे क्रमशः कपाळ, हाथीका दौत, हाथीकी खाल होनी 
चाहिये और चौथा हाथ विस्मयमुद्रायुक्त होना चाहिये । 
कुछ और अन्थोके अनुसार आयुर्घोमे फरक भी होता है; 
हमारी मूर्तिके हाथोंमें कौन-कोन-से आयुध होंगे यह 
तो कहा नहीं जा सकता | हॉ, दो हाथोंमें हाथीकी खाल 
जो आवश्यक है, अवश्य होगी । दुर्भाग्यवश कै 
भी खण्डित हैं। मूर्तिशास्रके अनुसार कल्पना हो सकती 
है कि इसका एक पैर (बाया) हाथीके सिरपर (जोकि नीचेकी 
तरफ दीखता है ) होगा और दूसरा पैर (दाहिना) जङ्घातक 
उठा हुआ नत्यकी अवस्थामें होगा । इस मूर्तिको गजासुर- 
संहारमूति कह सकनेके लिये प्रमाणरूप हाथीके सिरके अतिरिक्त 
डसकी खाल भी है, जो मूर्तिके पीछे प्रभामण्डलकी तरह 
फैली हुई है । हाथीके सिरके पीछे बायीं तरफ दो छोटी 
मूर्तियाँ भी दृष्टिगोचर होती हैं । वे क्रमशः पार्वती और 
स्वामिकार्तिकेयकी हैं, जो इस घटना ( गजासुर-संहार ) को 
आश्रयके साथ देख रहे हैं । इस मूर्तिमै अलङ्कारादि बढ़ी 
खूबीकेसाथ खोदे गये हैं और चारों ओरके हासियेमें भी कई 
मनुष्याकार और पशुओंकी प्रतिमाएँ खुदी हुई हैं,जो सवत 
शिवके उक्त राक्षसके साथ सङ्गामके घटनात्मक क्रमवार 
इत्य होंगे; परन्तु मूतिके पुरानी होनेके कारण पत्थर बहुत 
घिस गया है। यह मूर्ति धारवार जिलेके लखुंदी नामक 
स्थलसे प्रात हुई है और सम्भवतः तेरहवीं शतान्दीको है। 
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परेल ( बम्बई ) की अद्वितीय शेव-प्रतिमा 


यह एक शेव-प्रतिमा है, जो बम्बईके परेछ नामक भाग- 
में सन्‌ १९३१ के अक्ट्ूबरमें म्यूनिसिपैलिटीके मजदूरौको 
एक नयी सड़क बनाते वख्त खुदाईमें मिली थी। यह मूर्ति 
पुरातत्त्वान्वेषणकी दृष्टिसे बहुत ही विचित्र है, क्योंकि 
मूर्तिशासत्त्रमें वर्णित किसी भी मूर्तिसे इसका सर्वथा साम्य 
नहीं है। हाँ, जटा-मुकुट और चन्द्रमा आदिके होनेके कारण 
इतना अवद्य कहा जा सकता है कि यह शेव-मूर्ति है। 
इसके विषयमें विभिन्न विद्वानोंने भाँति-भौँतिकी कल्पनाएँ 
की हैं । मद्देश-मूर्ति, सदाशिव-मूर्ति, विद्याधर, सन्नीतेश्वर, 
ससाङ्गी शिव आदि अनेक अनुमान अभीतक लगावे गये 
हैं, जिनका उल्लेख 'गङ्गा'के पुरातच्वाङ्कमें किया जा चुका है। 
अतः इस लेखमें उसका वर्णन और उक्त लेखके प्रकाशित 
होनेके पश्चात्‌ की हुई खोजका फलमात्र ही दिया जायगा । 


यह अनेक मूर्तियोंबाली शिला कुछ सुर्खी लिये हुए पीले 
रंगकी है । इसकी लम्बाई बारह फुट और चौड़ाई करीब 
छः फुट है। शिलाके मध्य-भागमें जटा-मुकुट-घारी एक 
मूर्ति बायें हाथमै कमण्डळ और दाहिनेमें सुमिरनी लिये खड़ी 
है। उसके भालपट्टमें ज्ञानशक्तिरूपी तीसरा नेत्र और जटामें 
शानचिह् चन्द्रमा है। कमरमें कमरबन्द ( कटिमेखला) 
हाथोंमें कङ्कण, भुजाओंपर बाजूबन्द और गलेमें माला है। 
इस मूर्तिके पृष्ठमागसे एक दूसरी मूर्ति निकलती हुई दीख 
पड़ती है, जिसका कमरसे ऊपरका भाग ही दृष्टिगोचर होता 
है। इस मूर्तिके आयुध और अलङ्कार पहली मूर्तिके सहद 
ही हें। फरक केवल यही है कि पहलीका हाथ विस्मय-मुद्रा- 
में है और दूसरीका हाथ शानमुद्रामें है और बायें हाथमे 
कमण्डलु लटक रहा है । इस दूसरी मूर्तिके पृष्ठ: 
भागसे भी एक तीसरी मूर्ति निकली है । इसका भी कमर- 
से ऊपरका अङ्ग हदी दृष्टिगोचर होता हे । इसके भी जटा- 
मुकुट और अलङ्कारादि उक्त मूर्तियों के-से ही हैं, परन्तु हाथोकी 
संख्या और आयुध अधिक हैं । उक्त दोनोंके दो-दो हाथ 
हैं परन्तु इसके दस हाथ हैं । दाहिनी तरफको पहले हाथमें 
रणसिंगा, दूसरेमें खङ्ग) तीसरेमें झूल, चोथेमें डफ और 
पॉर्चवेंमें अक्षमाला है, बायी ओरके पहले हाथमें पादा, 
दूसरेमें खेटक ( ढाल ), तीसरेमें धनुष, चौथेमें डमरू 
और पाँचवेंमें जलकमण्डछ विराजमान है । 


उक्त दोनों मूतियोंके कन्धोंके नीचे पीठकी ओरसे 
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चैती मन्दिरका द्वार गंगा-यमुना अंकित चौखटसहित 


नचना पा 


नचनाके वाकाटक महासैरव 


नचनाके वाकाटक महासैरच 


पूर्वे स्मितसुखख १ 
सुख उत्तर गंभीरसुख पश्चिम शान्तसुख दक्षिण महाभैरवसुख ' 


दाहिनी और बार्यी तरफ दो-दो मूर्तियाँ निकली हुई दीख 
पड़ती हैं । इन चारों मूर्तियोंका एक-एक पैर ऊपरकी ओर 
खिंचा हुआ दै, मानो अभी निकलकर उड़ा ही चाहती है। इन 
चारोंकी मुखाकृति, जटामुकुट और अन्य आयुध तथा 
अलङ्कारादि सब पहली दो खड़ी हुई बीचकी मूर्तियोंके 
समान ही हैं । हाथकी मुद्राओमे कुछ अन्तर अवश्य है। 
इस मूर्तिससकके दाहिने और बायें भी कुछ मूर्तियाँ खुदी 
हैं जो सम्भवतः शिवके गण हैं और गान-तानमें मस्त हैं । 
दाहिनी ओर तीन मूर्वियाँ हैं जिनके हाथमें क्रमशः (१) 
सारंगी € २) तम्बूरा, करताल और ( ३ ) बाँसुरी हे । बायीं 
ओरके दो गवेये एकतारा और करताल लिये दीख पड़ते हे । 
मालूम होता है कि यह मूर्ति महेश्वर और सदाशिवकी 
पञ्चमूतिवाले स्वरूपोंका एकीकरण है, जो अवश्य इसके 
बनानेवालेकी अनोखी सूझका परिचायक है । महेश्वरमूतिमे 
शिवके त्रिगुणात्मक स्वरूपकी भावना होती है। पुराणोंमें 
कहा गया है कि शिव सात्त्विकगुणमें विष्णुखरूप, राजसमें 
न्रझास्वरूप ओर तामसगुणमें कालरुद्रका स्वरूप धारण 
करते हें । इन तीनोंकी संयुक्त भावनावाली मूर्ति महेश्वर- 


मूर्ति कहलाती है, जो खड़ी हुई एक-पर-एक तीन मूर्तियोंसे 
इस परेलकी मूतिमें प्रदर्शित की गयी है। पहली मूर्ति 
शिवके सात्त्विक स्वरूपकी है, उसपरकी दूसरी राजस-स्वरूप- 
को व्यक्त करती है और सबसे ऊपरकी तीसरी तामसगुण- 
युक्त कालरुद्र-स्वरूपकी है, जो संहारक आयुघोसे व्यक्त 
की गयी है। 

अब बगलकी चार मूर्तियोंको बीचकी खड़ी हुई 
पहली मूतिके साथ लेकर पञ्चमूर्तिका स्वरूप व्यक्त किया 
गया दै । इस पञ्चमूतिमें शिवके पाँच खरूपौकी भावना 
मूर्तिशास्रमें की गयी है। मध्यकी मूर्ति शिवके “ईशान? 
खरूपकी है । बाजूकी चारों शिवके चार स्वरूपो-( १) 
सद्योजात (२) वामदेव (३) तत्पुरुष और (४) अघोरको 
व्यक्त करती हैं । यह भावना सम्भवतः तैत्तिरीय आरण्यक 
और रिङ्गपुराणसे ली गयी है । 


इसप्रकार महेश्वरमूति और पञ्चमूर्तिका संयुक्त भावना- 
वाली मूर्ति बनाकर कारीगरने कमाल किया है । मूतिशासत्रमे 
कहीं भी ऐसी मूर्तिका उल्लेख नहीं है, अतः यह अनोखी 
मूर्ति मूतिशाजवेत्ताऔंको दृष्टिसे बहुत महत्त्वकी है। 


पय न —— 


भारशिव और वाकाटक राजवंशके इष्टदेव शिव 


( लेखक-- श्रीशारदाग्रसादजी, सतना ) 


शक देवोमे महेश संहारकर्ता हैं । परन्तु 
$ वे नाश किसका करते हैं ! दुष्टांका, 
€ धर्मके विरुद्ध आचरण करनेवालोका । 
वे शिव हैं, कल्याणकता हैं । संहारके 
द्वारा वे सृष्टिका कल्याण करते हैं । 
भारतवर्षके इतिहासमै, उनके द्वारा 
किये गये देशके महत्‌ कल्याणके 
विवरणको संसार भूल गया था । अभी हालहीमै इसका 
पता चला है । यह इतिहास मैं अति संक्षेपमै पाठकोके 
सम्मुख रखना चाहता हूँ । 
ईस्वी सनकी प्रथम शताब्दीमै शक अथवा कुषाण- 
जातिने भारतपर आक्रमण किया । इस वंशमें सबसे प्रतापी 
सम्राट्‌ कनिष्क हुआ । यह सन्‌ ७८ ई० में सिंहासनपर 
बैठा । इसके राज्यमें कश्मीर, बुखारा, अफगानिस्तान, 
फारसका कुछ अंश तथा पाटलिपुत्रपर्यन्त समस्त उत्तरी 


भारत सम्मिलित था । इसकी राजधानी पुरुषपुर ( पेशावर) 
थी । सिंहासनारूढ़ होनेके बाद यह बौद्ध हो गया था। 
कनिष्कका उत्तराधिकारी हुविष्क हुआ और हुविष्कके बाद 
सन्‌ १३८ ई० में वासुदेव गद्दीपर बेठा । वासुदेवकी 
मृत्युसे लेकर गुस-साम्राज्यकी स्थापनातक लगभग १५० 
वर्षेका वृत्तान्त वर्तमान इतिह्वास-ग्रन्थौमै नहीं मिलता । 
यही वह समय है जब भगवान्‌ शिवकी कृपासे उनके 
अनुयायी भारशिव ( नाग ) तथा वाकाटकवंशके राजाओंने 
देशमें धर्म स्थापन किया। इस खोजका श्रेय पटनाके 
श्रीकाशीप्रसाद जायसवालको है । 

शक अथवा कुषाण सम्राट्‌ हिन्दू-घमेके घोर विरोधी 
थे। इन्होने ढूँढ़-हँढुकर मन्दिर तोड़वाये, आह्मण-क्षत्रियोंकी 
दबाया और नीचोंको ऊँचे पद दिये इन्होंने कर (टैक्स) 
का भार प्रजापर बहुत बढ़ाया। वास्तवमे ये हिन्दुओके 
सैनिक बलसे नहीं डरते थे । इन्हें भय था हिन्दू: 


६०० $ # कल्याण क 


समाजके संगठनसे | इसी कारण वे उसे तोड्नेके लिये 
अत्याचार-पर-अत्याचार कर रहे थे। प्रथिबी इनके भारसे 
धॅसी जा रही थी । ऐसे ही विकट समयमें भगवान्‌ शिवने 
अपने भक्त नागबंशको वह शक्ति प्रदान की जिसके द्वारा 
उन्होंने शकोंको देशसे निकाल बाहर किया । 


नाग यादवक्षत्रिय थे और इनका प्रथम राजवंश 
विदिशा नगरीमें राज्य करता था। वहाँ शेषनाग, भोगनाग, 
रामचन्द्रनाग, भूतनन्दी, झिशुनन्दी आदि शासक हुए । 
कहते हैं कि देशके दुर्दिनोंमें इनके समयने भी पलटा खाया 
और इन्हें लगभग ६० वर्षका दीर्घकाल ( सन्‌ ८० से सन्‌ 
१४० ई० तक ) मध्यमारतके जङ्गलोमे छिपकर बिताना 
पड़ा । यहाँ इन्होने छोटा-मोटा जंगली राज्य स्थापित कर 
लिया और भगवान्‌ शिवकी प्रेरणासे यहाँसे निकल 
रीवाँ बघेलखण्ड होते हुए गङ्गातटपर पहुँचकर शकोंके 
विरुद्ध युद्ध छेड़ दिया । उनकी कृपासे इन्हें सफलता प्राप्त 
हुई। इन्होंने शकोंकों देशसे बाहर निकालकर समस्त 
आर्यावर्तपर अपना साम्राज्य स्थापित कर लिया। इन 
नय नागोंका राजवंश भारशिवके नामसे प्रख्यात हुआ और 
इनमें वीरसेन, हयनाग, त्रयनाग, चरजनाग और भवनाग 
प्रसिद्ध सम्राटू हुए । इन्होंने लगभग १५० ई० से २८४६० 
तक राज्य किया। इनके वंशका नाम “भारशिव? पड्नेका 
कारण ताम्रपत्रके निम्नलिखित वाक्यसे स्पष्ट हो जाता है-- 


अंसभारसन्निवेशितशिव लिङ्गोद्वहनशिवपरितुष्टसमुत्पा- 
दितराजवंशानां पराक्रमाधिगतआागोरथ्यमरूजलमूद्धी भि- 
पिक्तानां दशाश्वमेधावश्टथस्नानानां आरशिवानाम्‌ । 


इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि इन्होंने शिवलिङ्गके 
भारको अपने कन्धेपर वहन करके भगवान्‌ शिवको प्रसन्न 
किया, अपने पराक्रमसे भागीरथी गङ्गाको प्राप्त किया 
( अर्थात्‌ गद्भा-तटवर्त्ती देशपर अधिकार किया ) | गङ्गाजलसे 
इनका अभिषेक हुआ, इन्होंने दस अश्वमेघ-यज्ञ # किये और 
इनका बंशनाम “भारशिव? पड़ा | ये तो भगवान्‌ शिवका 
भार वहन करनेवाले नन्दी थे। देशोद्धारके निमित्त ही 
प्रथिवीपर इनका अवतार हुआ था। हिन्दू-धर्मशाज्लके 
अनुसार ये किसी राज्यका अपहरण नहीं करते थे। राजासे 
अपना खामित्व स्वीकार कराकर उसे अपने देशपर राज्य 
करने देते थे । ऐसा ही एक प्रतापी शैव वाकाटकराजबंश 


# सम्भवतः काशीका दशाश्रमेघघाट ही वह यक्षस्थली है । 


[ भाग ८ 


इनका पड़ोसी था | अन्तिम भारशिव महाराज भवनागके 
Sr = 

दोहित्र रुद्रसेन वाकाटक महाराज प्रयरसेनके पोत्र थे और 
यही दोनों राज्यौके उत्तराधिकारी हुए । इसप्रकार भारशिव- 
वंश वाकाट्कवंशमें लीन हो गया । 


वाकाटक-साम्राज्य भारशिवसे भी समृद्धशाली हुआ | 
वाकाटकराज्य विन्ध्यशक्तिने स्थापित किया था और उनके 
पुत्र प्रवरसेन (प्रथम ) बड़े प्रतापी हुए। इन्होने सम्रादूपद 
अहण किया और चार अश्वमेध-यज्ञ किये । इन्होंने दीर्घ 
कालपर्यन्त राज्य किया, यहाँतक कि इनके पुत्र, जिनका 
नाम गौतमीपुत्र था, इनके उत्तराधिकारी नहीं हुए, वरं 
ऊपर लिखें अनुसार इनके पौत्र रुद्रसेन (प्रथम) इनके पीछे 
गद्दीपर बैठे । इस वंके अन्य नरेश प्रथिवीसेन (प्रथम ), 
रुद्रसेन (द्वितीय ), दामोदरसेन, प्रवरसेन आदि हुए । इसी 
यंशकी एक शाखाने दक्षिणका पछववंदा स्थापित किया | 
वाकाटकोंके ही समयमे हिन्दू-संत्कृतिका प्रचार दक्षिणमें 
हुआ ओर दक्षिणापथ भी इनके प्रभावसे शेव हो गया । 
आर्य तथा द्वविड़-सभ्यताका विभेद दूरकर, आर्यावर्त और 
दक्षिणापथकी संस्कृति एक करके, भारत शब्दके अन्तर्गत 
समस्त देशको लानेका श्रेय इसी शेव-वाकाटकयंद्ाको 
प्राप्त है । 


भारशिव ओर वाकाटक-दोनों ही वंश शेव थे। इस 
बातके प्रमाणखरूप इन वंशोके राज्यकालमें बने हुए मन्दिर 
अबतक विद्यमान हैं । भारशिव-वंशका उत्थान किस प्रकार 
भगवान्‌ शिवकी कृपासे हुआ, यह ऊपर लिखा जा चुका 
है । जिस मूर्चिविशेषका भार वहन करके उन्होंने शिव- 
कृपा उपलब्ध की थी, उसका पता भी अव लग गया दै । 
यह नागोद-राज्यान्तर्गत परसमनिया पहाड़ीपर, भुमरा- 
गाँवके निकट, घोर वनमे एक भग्न मन्दिरमे स्थित है । 
अबतक वहाँके जङ्गली आदमी इस मूर्तिको 'भाकुलबाबा! 
कहते हैं । मालूम होता है, यह “भाकुल' शब्द “भारकुल'का 
ही अपभ्रंश है | इस मन्दिरके चारों ओर वहुत-सी इटे पड़ी 
हैं और उनमेंसे अनेकपर कुछ अक्षर लिखे हैं । ऐसी दो 
इंटोंकी जाँच श्रीकाशी प्रसाद जायसवालने की है और इन्हे 
सन्‌ १५० से २०० ई० तकके अक्षरोंसे अङ्कित पाया है । 
यही समय भारशिव वंशकी समृद्धिका था । भारशिवोंने 
झकोसे गङ्गा-यमुनाकी मर्यादाकी रक्षा की थी, इस कारण 
उन्होंने इनकी मूर्तियोंको अपना राज्यचिह बनाया | 
इसप्रकारकी सुन्दर मूत्तियाँ इस मन्दिरको चौखटपर भी 
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अङ्कित हें । इन सत्र बार्तोपर विचार करनेसे यह सिद्ध 
होता है कि अपने विपत्तिकालमें नागाने अपने कुलदेयकी 
मूत्तिको इन्हीं जङ्गलौमै छिपाकर रक्खा और उनकी भक्ति 
पूर्वक सेवा की । उनके प्रसादसे राज्यप्राप्ति होनेपर यह 
सुन्दर मन्दिर निर्माण कराया और इसकी चौखटको गङ्गा- 
यमुनाकी मूत्तिसे सुशोभित किया । यह चौखट उठकर 
उचेहरा पहुँच गयी है, इस कारण इसका चित्र प्रकाशित 
नहीं किया जा सकता। भगवान्‌ भारकुलदेवका चित्र 
प्रकाशित किया जा रहा है। यह एकमुख लिङ्ग है और 
मुखका भाव शान्त; परम शिव है। इस प्रान्तके जङ्गलौमें 
अनेक भारशिव-एकमुख लिङ्ग पाये जाते हैं | 


भुमरासे लगमग १३ मीलपर गंज है; जिसके निकट 
नचनामें दो वाकाटक-मन्दिर हैं । एकमे भगवान्‌ शिवका 
चतुमुंख लिङ्ग स्थापित हे और दूसरा पार्वतीजीके मन्दिरके 
नामसे प्रसिद्ध है । इसकी मूत्तिका अब पता नहीं है । 
शिवजीके मन्दिरका आगेका भाग गिर गया था, यह हालमे 
शिव-भक्त स्व० पं० रामसहाय पाँडेद्वारा बनवा दिया 
गया है और इसप्रकार शेष भागकी रक्षा हो गयी है । 
पार्यतीजीका मन्दिर विल्कुल भन्न दशामे है । इन मन्दिरोके 
चित्र प्रकाशित किये जाते हैँ । अवश्य ही ये मन्दिर भुमराके 
भारशिय-मन्दिरके बादके हैं; परन्तु कलाकी दृष्टिसे इनकी 
मूर्त्तियोंमें विशेष भेद नहीं है। भारशिवबंश भगवानकी 
सौम्य मूर्ति--दिवका उपासक था और वाकाटकवंश 


# श्रीमहादेव-कामरूपराजवंशके इष्टदैच क 


६०१ 


उनके रुद्ररूप-महामैरवका । भारकुलदेवकी मूत्ति सौम्य 
है और वाकाटक प्रभु महाभैरव हैं । इनका वत्तेमान नाम 
“चम्बुकनाथ' है । “चम्बुक' चतुमुंखका अपभ्रंश है। 


इन मन्दिरोंके निर्माणमें एक बड़ी विलक्षणता देखनेमें 
आयी । भुमराके मन्दिरमे दीवालके बाहरी भागमें अनेक 
शिवगणोंकी मूत्तियॉ वनी मिलीं, जिन्हें देखकर गोखामी 
तुळसीदासके शिव-बरातके गणोंका स्मरण हो आता है। 
इनमेंसे अब कुछ कलकत्तेके अजायबघरमे और कुछ 
उचेहरामें हैं। नचनाके पार्वती-मन्दिरका बाहरी दृश्य 
बिल्कुल पर्वतके अनुरूप बना हुआ था और उसमें अनेक 
गुहाएँ, ऊँचे-नीचे स्थान तथा जानबर दिखलाये गये 
थे । महाभेरव-मन्दिरके बाहरी भागमें गित्पशास्रके 
नियमोंके अनुसार अङ्कित गन्भर्व-मिथुन आदिके हृश्योंके 
अतिरिक्त अनेक शिवगणोंकी मूत्तियाँ भी अङ्कित हें । इससे 
यह परिणाम निकलता है कि यह मन्दिर शिवगर्णोके सहित 
कैलासके भावको लेकर बनाया गया था और पार्वती- 
मन्दिरमें पर्वतका भाव दरसाया गया था। भारशिवकी गङ्गा- 
यमुना-मूत्तिसे अङ्कित चौखटका अनुकरण वाकाटकोंने किया 
और उनका गुप्तोने । ये चौखटै बड़ी सुन्दर बनती थीं, जो 
आज भारतीय स्थापस्य-कलाकी उत्तम उदाहरण मानी 
जाती हैं । चौखट ही क्या, ये मन्दिर ही भारतीय स्थापत्य- 
आकाशके देदीप्यमान तारे हैं । 


ea 


श्रीमहादेव-कामरूपराजवंशके इष्टदेव 


( टेखक- अध्यापक पं० श्रीपद्मनाथजी भट्टाचाये, विधाविनोद, एम० ५०) 


भारतवर्षके ईशानकोणमें बहदनेयाली करतोया-नदीके 
पूर्यमै जो भूभाग दीख पड़ता है, वही कामरूप नामसे प्रसिद्ध 
था |# इस नामके साथ ही हम श्रीमद्दादेयका सम्बन्ध 
पाते हैँ, क्योंकि कालिका पुराणमे लिखा है-- 
शास्भुनेत्राभिनिर्दग्धः कामः शम्भोरनुम्रहात्‌ । 
तत्र रूपं यतः प्राप कामरूपं ततोऽभवत्‌ ॥ 
( ५१।६७) 


इसका दूसरा नाम था 'प्राग्ज्योतिष ।' महाभारतमें यदी 
नाम पाया जाता है, “कामरूप? नाम नहीं मिलता । ( आजकल 
“कामरूप? नाम एक जिलेमें सीमित हो गया है ।) 


भहादेयकी नेत्रामिके द्वारा भस्मीभूत काम महादेवके 
ही अनुग्रहसे यहाँ “रूप” को प्राप्त हुआ, इसी कारण इस 
स्थानका नाम “कामरूप? पड़ा ।? 

दक्ष-यज्ञमै सतीके देहत्याग करमेपर महादेव सतीके 
मृत शरीरको कम्धेपर रख भ्रमण करने लगे । विष्णुके चक्रसे 
छिन्नभिन्न हुआ उसका अंश अनेकों स्थलौपर गिरा । 
उसीसे ५१ पीठोंकी सृष्टि हुई । प्रत्येक पीठमें देवीके साथ 
महादेव नैरवरूपमे अवस्थान करते हैं । कामरूपमें सतीका 
स्रीअङ्ग गिरा, इसी कारण यहाँ देवी कामाख्या 


६०२ # कल्याण # 


कर रहे हैं । तभी कालिकापुराणमें आता है कि-- 


कासरूपं अहापीठं गुह्याद्गुह्यतरं परम्‌ । 


सदा सन्निहितस्तत्र पार्वत्या सह शाङ्करः ॥ 
(५१।६८) 


“कामरूप गुह्यसे भी गुह्यतर श्रेष्ठ मद्दापीठ दै । यहाँ 
महादेव पार्वतीके साथ सर्वदा वास करते हैं ।? 


यह कांमरूप पूर्वकालमें किरातोंका निवासस्थान था | 
ये लोग महादेवके अथवा देवीके उपासक थे या नहीं, यह 
मालूम नहीं। कालिकापुराणके मतमें| नारायणके वराह्दावतार- 
में एृथिवीमें उनका वीर्य निषिक्त होनेसे बहुत समयके उपरान्त 
चेतायुगमें नरक नामका वाळक उत्पन्न हुआ । वद विदेहराज 
जनकके ग्रहमें पालित-पोषित हुआ और युवावस्थामें उसे 
नारायणने कामरूपका राज्य दे दिया । और तभीसे उस राज्य 
में ्राह्मणादिकी बस्ती हुई । किरातलोग उनके द्वारा सताये 
जानेपर पूर्वकी ओर समुद्रपार चले गये । इसके पश्चात्‌ 
नारायणने “नरक” को उपदेश दिया, कि वह ब्राह्मर्णों- 
के साथ विरोध न करे और कामाख्यादेवीके प्रति अचल 
भक्ति रक्खे। नरक कुछ दिनोंतक पिताके उपदेशके अनुसार 
आचरण करता रहा, पश्चात्‌ वाणासुरकी सङ्गतिसे वह द्विज 
और देवताओंका द्वेषी बन गया और असुर-संज्ञाको प्राप्त 
हुआ । नारायणने श्रीकृष्ण-अवतारमें “नरक? का संहार 
करके उसके पुत्र भगदत्तको कामरूपका आधिपत्य 
प्रदान किया । 
महाभारतमें भगदत्त और उसके पुत्र वज़्दत्तकी कथा 
है। वे असुर नहीं थे; परन्तु शिव-शक्तिके उपासक थे या नहीं 
यह बात महाभारतमें नहीं मिळती । परन्तु मध्ययुगवर्ती 
कामरूपके राजाओंने, जिन्होंने अपनेको नरक, बच्रदत्त तथा 
भगद॒त्तकी सन्तति बतलाया है, अपने ताम्रपन्नोमें भगदत्त 
और वञ्रदत्तकी शिवभक्तिके विषयमै उल्लेख किया 
है, यह वात आगे कही जायगी । हमें कामरूपके 


* आजकल भैरवका नाम “उमानन्द” हे,किन्तु पहले 
नाम था । “पीठमाला? में यही नाम मिलता हे | 

+ कालिकापुराणमें ३६ वें अध्यायसे लेकर ४० दे अध्याय- 
तक “नरक? का वर्णन हुआ है । विस्तारभयसे उन सव इलोकॉको 
यहाँ उद्धृत नहीं किया जा रहा है । 


[ भाग ८ 


रूपमें अधिष्ठित हें । महादेव भी यहाँ मैरवरूपसे # अवस्थान मध्यकालीन सात राजाओंके ताम्रपत्र प्राप्त हुए हैं, जिनके 


नाम और समयका विवरण नीचे दिया जाता है-- 

(१) भास्करवमी--सप्तम शताव्दीका पूर्वार्द्ध । 

(२) हर्जेखमो--नवम शताब्दीका मध्यभाग । 

(१) बनमाल- हजेरका पुत्र--नवम शताब्दीका 
मध्यभाग । 

(४) बळवमी--बनमाळका पौत्र, ददाम शताब्दीका 
प्रथमांश । 

(५) र्रपाळ-एकादशा शताब्दीका प्रथमांश । 

(६) इन्द्रपाळ-रल्लपालका पोत्र, एकादश शताव्दी- 
का मध्यभाग । 

(७) घर्मपाङ- इन्द्रपालका प्रपौत्र, द्वादश शताब्दी- 
का प्रथमाँश । 

वनमाळके ताम्रपत्रमें भगदत्तके सम्बन्धमे लिखा है--- 

सम्प्राप्तो भगदत्तः श्रीमत्माग्ज्योतिपाधिनाथत्वम्‌ । 

विनयभरेण तदेस्य प्राराधयदीश्वरं तपसा ॥& 


भगदत्तने श्रीसम्पन्न प्राग्ज्योतिषका आधिपत्य प्राप्तकर 
वहाँसे आकर अत्यन्त विनयपूर्यक तपश्चरणके द्वारा भगवान्‌ 
महादेवकी आराधना की थी । वज्रदत्तके सम्बन्धमें वनमाल- 
के पौत्र बलवर्माके ताम्रपत्रमें आता है-- 

उपगतवति सुरलोकं तस्मिस्तस्थानुजो$मवद्भूमेः । 

पतिरमलभक्तिरीशे यं प्राहुवंज्रदत्त इति कवयः॥† 

“उनके ( भगदत्तके ) सुरलोक चले जानेपर उनका 
अनुज महादेवमें विमलमक्ति रखनेवाला राजा हुआ है, कवि- 
लोग उसे वज्रदत्तके नामसे पुकारते हैं ।' 


“रावानन्द? 


* यह वनमालवर्माके ताम्रपत्रका ५वों शोक हे । देखिये कामरूप- 
शासनावली, पृष्ठ ५९ । ( छोकका शनबाद भी शासनावलाीसे 
लिया गया है, आगे भी ऐसा ही किया जायगा । ) [इस श्छोकका 
पाठ शुद्ध होनेमें सन्देह हे । अतएव इसप्रकारकी शिवाराधना 
भगदत्तने की थी, यह बात अननि, ५ नहीं हे । एतद्विषयक 
विचार शासनावलीको 'संयोजनी' पु० २०२-२०३ में देखना 
चाहिये '1 

+ यह बलवमाके ताम्रपत्रमें ८ वॉ शोक दै। देखिये कामरूप- 
शासनावली, पृष्ठ १७४ । [इस स्थानमै वज़दत्तको भगदत्तका अनुज 
वतलाया है । वनमाल और रल्लपालके ताम्रपत्रमें भी इसी प्रकारका 


en 


काशीके श्रीअन्नपूर्णजीके मन्दिरमें श्रोहिव-पावतीकी मूर्ति 


च 


में गंगावतरण 


मन्दिर 


काशीके श्रीअन्नपूणोजीके म 
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संख्या २ ] 


भगदत्त और त्रजदत्त युधिष्ठिके सम-सामयिक थे । 
प्रायः ४००० वर्षतक उनकी वंदा-परम्पग अव्याहत 
गतिसे चली और इतने दीर्घकालके पश्चात्‌ उनके बंशधरोंने 
भगदत्त और वञ्रदत्तके उपास्य देवताके सम्बन्धमें 
जो बात कही है वह कहाँतक विश्वसनीय है, 
यह प्रश्न यहाँ उठ सकता है; परन्तु इस विषयका उठाना 
यहाँ अनावश्यक है। चन्द्र एवं सूर्यवंशके राजा तथा 
कश्यप, वशिष्ठ प्रभ्रति ऋषियोंके गोत्रज ब्राह्मण आज भी 
विद्यमान हैं । उपास्य देवता भी वंशानुक्रमसे ज्यो-के-त्यों 
बने रहते हैं, क्योंकि इष्टमन्त्रके त्यागको पाप कहा है (क 

अस्तु, हम पौराणिक युगके राजाओंके प्रसङ्गको छोड़- 
कर ताम्रपत्रोमें उल्त्रिखित कामरूपके राजाओंके विषयमै 
बिचार करेंगे। ताम्रपत्रोंका प्रमाण अवश्य ही मान्य 
समझा जायगा । 

( १ ) भास्करवर्माके ताम्रपत्रके प्रथम श्ठोकाडमै इस- 
प्रकारसे इष्टवन्दना की गयी दै 
प्रियं 
पिनाकिनं भस्मकण विभूषितम्‌ । | 


प्रणम्य देवं शशिशेखरं 


“भस्मकणसे विभूषित इश्देव शशिशेखर, पिनाकपाणि 
महादेवको प्रणाम करके-इत्यादि । इसके आगे भी 
मद्दादेवकी स्तुति है-- 

भोगीश्वरक्ृतपरिकरमीक्षणजितकामरूपमविसुक्त प्‌ । 
परमेइवरस्य रूपं निजभूतिविभूषितं जयति vf 


उलेख है;किन्तु भास्करवमी और इन्द्रपालके ताग्रपत्रेमे एवं महाभारत- 
के अइवमेधपर्वमें वज्रदत्तको भगदत्तका पुत्र ही बतल।या गया है ।] 

# उदाहरणार्थ इस लेखके अपने वंशको बात कही जा 
सकती है । हमोरे गोत्रप्रतर्तक मइषि कात्यायनकी तपस्यासे 
प्रसन्न दो श्रीश्रीजगन्माता उनके आश्रममें आविभूत हुई एवं महपिके 
गोरव वृद्धिके लिये अवश्य उन्होंने कात्यायनी नाम धारण किया । 
आजतक हमलोग उन्हीं देवीके उपासक हें । तथापि देवताका त्याग 
नहीं होता है, यह वात भी नहीं कही जा सकी । परन्तु ऐसा 
होता किसी मद्दान्‌ कारणसे दी है, इसलिये इसे अपवाद मानना 
चाहिये । 

+ कामरूप-शासनावली पृष्ठ ११ । 
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# श्रीमहादेव-क्कामरूपराजवंशके इष्टदेव ऋ 


६०३ 


“जिनकी कटि सर्पराजसे आवेष्टित है, दृष्टिमात्रसे जिन्होंने 
कामदेवको निर्जित किया है, उन अविमुक्त महेश्वरकी निज- 
ऐश्वर्यविभूषित मूर्ति जययुक्त हो ।? 

ताम्रपत्रके अतिरिक्त अन्य प्रकारसे भी हमें भास्कर- 
वर्माकी एकनिष्ठ शिव-भक्तिका परिचय मिलता है । 
विख्यात सम्राट हषवर्धनके समीप भेजा गया भास्करवर्मा- 
का दूत उनके सम्बन्धमे कहता है-- 

अयसस्य च शैशवादारभ्य खङ्कछ्पः स्थेयान्‌ 

स्थाणुपादारविन्ददन्द्राहते नाइमग्यं नमस्कुर्यामिति ॥ 

( इषैचरित्र, प्रथमोच्छ्वास ) 


अर्थात्‌ बाल्यकालसे ही श्रीभास्करका यह दढ सङ्कल्प 
है कि वह महादेवके पादपद्मयुगलके अतिरिक्त दूसरेके 
आगे सिर न झुकावेंगे । 


(२) दर्जरव्माके ताम्रपत्रमें हमें एक चद्दर मिली है, 
उसमें उनके विशेषणोंमे “परममाहेश्वर? ( अर्थात्‌ महादेवका 
परमभक्त ) शब्द आया है । 


(३) इजंरवर्माके पुत्र वनमाळके ताम्रपत्रमें स्वस्ति- 
वाचनके पूर्व ही “९? यह चिह्न है ओर मुहरपर 
पत्रमें भी यही चिह्न है।§ इस चिह्का नाम आज्जी > 
है और यह राजाओंके ताम्रपत्रोमे भी किसी- 
न-किसी जगह ( स्वस्ति-वाचनके पूर्व॑ अथवा 
मुहरपर ) देखनेमें आता है । यह सुषुम्णामें रहने- 
वाली सर्पाकृति कुलक्रुण्डछिनीके चित्रकी प्रतिकृति दै । 
कुलकुण्डलिनी शिवकी शक्ति है जो मूलाधारमें स्वयम्भू: 
लिङ्गको वेष्टन किये रहती है । साधक तन्त्रोक्त प्रक्रिया- 
के बलसे कुलकुण्डलिनीको जगाकर मूलाधारसे आरम्भकर 
क्रमशः अधिष्ठान, मणिपूर, अनाहत, विद्युद्ध और आज्ञा- 
पर्यम्त षट्चक्रोंको भेदकर सहसारमें ले जाकर शिवसे 
संयुक्त कर कृतार्थं होते हें | इस चिहसे ही कामरूपके 


§ कामरूप-शासनावली पृष्ठ ५८ ( शासनलिपिका प्रथमांश- 
एवं इस मुहरकी प्रातिकृति ५६ वें एष्ठके सामनेवाले चित्रम देखनी 
चाहिये ।) 

% इस शब्दका अर्थ कामरूप-शासनावलके पृष्ठ ५५-५६ में 
खोला गया है । वहाँ आज्ञीके तीन रूप देखनेमें आते हैं, उनमें: 
कामरूपके शासनमें “९१, गोड-लेखमालामें “१ और “९? ये दो 
रूप देखे जाते हें। हमारे देशमै “? यही चिह्न विधारम्भमें 
वर्णमाळाके पूजे लिखा जाता है । 


६०४ # कल्याण # 


राजाओके इश्देवताका परिचय मिल जाता है । तत्पश्चात्‌ 
शासनलिपिके दूसरे छोकमें है-- 


स पुनातु पिनाकी चो यच्छीर्ष खछुँनीजलम्‌ । 
कीण॑ रेचकवातेन तारकाप्रकरायितम्‌ ॥% 


“जिनके मस्तकपर स्थित गङ्गाका जल रेचकवायुके द्वारा 
विकीर्ण होकर तारकराशिके समान सुशोभित होता है, 
वही पिनाकधारी महादेव तुम्हें पवित्र करें ।? 


इसी राजाकी शासन-लिपिमें उसके कीर्तिखरूप एक 
शिव-मन्दिरके संस्कारकी कथाका विस्तारपूर्ण उल्लेख पाया 
जाता है-- 


धूरूहे नहुषस्य येन पतितं काळान्तरादालयं 

सौधं भक्तिनताखिलामरवरत्रातार्चिताड्धेः पुन; । 

प्रालेयाचलश्टङ्ग तुङ्गमतुलम्रामेभवेश्याजनै- 

युक्त' हाटकशूलिनः क्षितिभुजा भक्त्या नवं चक्रुघा ॥ 

“सभी श्रेष्ठ देवगण जिनके चरणोंमें भक्तिभावसे 
प्रणाम करते हैं, उन्हीं हाटकेश्वर महादेवका कालक्रमसे गिरा 
हुआ हिमालयसद्दश उच्च एवं अतुल, ग्राम, प्रजा, हाथी एवं 
hs प्रभतिसे समन्वित सौघग्हको भक्तिपूर्वक नये ढंगसे 
पुननिमिंत कर वह नहुषकी कीतिका भार वहन कर रहे हैं |? 


५ इससे प्रमाणित होता है कि यह शिव-मन्दिर वनमालके 
पूव-पुरुषोंके समयसे ही विद्यमान था। अतएव पुरुष- 
परम्परासे ये लोग शिव-भक्त थे । 


राजधानी दारुप्पेश्वरके | वर्णनमें आता है कि इस नगर- 
के निकटवर्ती कामकूट-पर्वतके शिखरपर श्रीकामेश्वर-महागौरी 
का अधिष्ठान था-- 


श्रीकामेशवरमहागौरीभट्टरिकाभ्यामधिष्टितञ्चिरसः 
कामकूटगिरेः 6। इत्यादि | 

$ कामरूप-शासनावली पृष्ठ ५९ | 

नुर र पृष्ठ ६२। 

1 यह नाम भी किसी शिवलिङ्गके नामानुसार लिखा जान 
पड़ता है । ( कामरूप-राजावली-भूमिका, पृष्ठ २२ की पादटीका २ 
देखिये ) 

6 कामरूप-शासनावली पृष्ठ ६३। कामेइवर-महागौरी काम- 
रूपराजाओंके इष्ट-देवता थे, इस विपयकी किञ्चित्‌ आलोचना 
कामरूप-राजावळीकी भूमिका पृष्ठ १२, पादटीका २ में देखनी 
चाहिये । 


[ भाग ८ 


इसकी विशेषणावलीमें भी 'परममाहेइवर? शब्द था |# ` 


(४) वनमालके पौत्र बलवर्माके ताम्रपत्रमें प्रथम 
इलोक पूरा-पूरा नहीं मिलता । प्रथमार्धे इसप्रकार है-- 


भवतु भवतिमिरभिददुरं तेजो रौद्रं प्रशान्तये जगत! | 


“भवान्धकारका नाश करनेवाला रुद्रदेवका तेज जगतूकी 
शान्तिका कारण बने ।? 
यह भी बलवर्माकी शिव-भक्तिका परिचायक है । यही 
नहीं, उसके इस ताम्रपत्रमै उसके पितामह (पूर्वोल्ट्रिखित) 
वनमालदेवके सम्बन्धमें जो कुछ वर्णन है, उससे केवल 
यनमालकी शिवभक्तिपरायणता ही नहीं सूचित होती; बल्कि 
उसके पौत्र बलवर्माके द्वारा अपने पूर्ब-पुरुषोंकी इष्ट- 
देवताविषयक भक्तिका समर्थन भा प्रतिपादित होता है, 
इसीलिये यहाँपर उसे उद्धृत किया गया दै । 
तस्याप्मजः श्रीवनमालदेवो 
राजा चिरं भक्तिपरो अवेञ्भूत॥ 1 
(उसका ( ह्जेरका ) पुत्र, महादेवमें भक्ति रखनेवाला 
श्रीवनमालवर्मा दीर्घकालतक राज्य करता रहा ।' 
तथा अपने अन्तिम जीवनमै पुत्रके ऊपर राज्यभार 
अर्पणकर-- 
अनशनविधिना वीरस्तेजसि महेश्वरे लीनः । ६ 
“अनशनद्वारा वह वीर महादेवके तेजमे लीन हो गया ।? 
रक्षपालके ताम्रपत्रमें प्रथम ही महादेवकी स्तुति 
मिलती है-- । 
्रष्टेव प्रतिबिश्वकैनखगतैः स्वैनृस्यसम्पद्विधेः 
सौवइवीव गतिं शुभां प्रकटयन्‌ इइयो5निशं ताण्डवीम्‌ । 
एवं यः परमास्मव्णथुगुणो श्लोको5प्यनेकीभवन्‌ 
प्राकाम्यं दधदेच भाति भुवने स स्तात्‌ श्रिये शङ्करः ॥% 
“जो (अपने) नखोँमे प्रतिफलित अपने प्रतिबिम्बो- 
में ( अपने ही ) नत्यविलासकी परिपाटीके द्रष्टाके समान 
( विराजमान ) हैं, बढ़ियाँ घोड़ेपर सवार पुरुषकी भाँति 
अविरत शुभ ताण्डवगतिम्रदशन करते हुए दीख पड़ते हैं, 


# कामरूप-शासनावली पृष्ठ ६४ । 


i ११ 9) ७३ । 
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श्रीदक्षेश्वरका प्राचीन मन्दिर---कनखल 


मन्दिर हरिद्वार 


श्रीपञ्चवक्त्रेश्वर 


संख्या २ ] 


इसप्रकार जो प्राकाम्यरूप सिद्धिको धारणकर परमात्माके 
समान एक होते हुए भी अनन्त गुर्णोके बझ हो अनेक 
रूपोंसे भुबनमें प्रतिभात होते हैं, वे ही ( नटेइवर ) शङ्कर 
(सबकी ) समृद्धिके कारण बनें ।? 


( ५ ) रक्षपालके पौत्र इन्द्रपालके ताम्रपत्रके प्रथम 
इलोकमें महादेव एवं महादेवीका सरसतापूर्ण वणन मिलता 
है--भक्त अपने आराध्य देवताके साथ कभी-कभी इस- 
-प्रकारकी रसिकता किया करते हैं । 

खट्वाङ्गं परझुक्लंषः शशिकलेत्यादि त्वदीयं मया 

सव्वं जितसद्य नाम कितव प्रत्यपिंतं ते पुनः । 

प्रेष्या केवलमस्तु मे जछवहा गक्लेति. गौरीगिरा 
शम्भोयू तकछाजितस्य जयति ब्रोडाविनस्र शिरः॥ 


“हे कितव ! आज मैंने तुम्हारे सर्व खटवाङ्ग, परशु, 
बृष; शशिकला प्रभ्ट्रतिको जीत लिया; किन्तु वे सब पुनः 
तुम्हें प्रत्यर्पित करती हूँ; केवळ गङ्गा हमारा जल वहन 
करनेके लिये किङ्करी ( दासी ) बने-गौरीके इस वाक्यमें 
उनके दूतकौदालसे पराजित महादेवके लजावनत मस्तक- 
की जय हो ।? 


इससे यदि यह सन्देह हो कि इन्द्रपाल हर-गौरीका 
वैसा भक्त न था, तो उसके दूसरे | ताम्रपत्रके रोषांशमे 


उसके जो बत्तीस उपनाम आगे हैं, उनमेंसे इस अन्तिम 
उपनामके द्वारा यह सन्देह दूर हो जायगा- 


हरगिरिजाचरणपक्कजरजोरज्जितोत्तमाङ्ग । 


(६ ) अन्तिम राजा ( इन्द्रपालके प्रपौत्र ) धर्मपाल 
के दो ताम्रपत्र प्राप्त हुए हें । उनमेंसे एकके प्रथम 
इलोकमें अद्धनारीञ्वर महादेवकी बन्दना हुई है-- 


चन्दे तमर्धयुवतीश्वरमादिदेव- 
मिन्दीवरोरगफणामणिकण्डबन्धम्‌ । 
उत्तुङ्गपी नकुचकुङ्कमभस्मभिन्नं 


ऽशङ्गाररोद्ररसयोरिव सगंमेकम्‌॥$ 


5९ कामरूप-शासनावली पृष्ठ ११७। 

+ इन्द्रपालके दो तान्नपत्र पाये गये हैं, दानोंके प्रथमांश 
में एक ही इलोकावली है । रलपालके भी इसी प्रकार दो ताम्र- 
पत्र मिले हें । 

{ कामरूप-शासनावली पृष्ठ १४०। 

§ कामरूप-शासनावली पुष्ठ १५०-१५१। 


# श्रीमद्दादेव-कामरूपराजचंशके इष्टदेघ # 


६०५ 


“उन अद्धनारीश्वर महादेवकी मैं वन्दना करता हूँ जिनके 
कण्ठमें ( एक ओर ) नीलोत्पल तथा ( दूसरी ओर ) सप॑- 
फणकी मणि आवद्ध है, जिसके (एक ओर) उत्तुङ्ग परिणाही 
स्तनमण्डलमै कुङ्कुम और (दूसरी ओर ) भस्मका लेप 
किया हुआ है, अतएव जो आदिरस और रौद्ररंसकी एक 
मिश्रित सृष्टिके रूपमें प्रतीत होते हैं ।? 


परन्तु. उसके द्वितीय ताम्रपत्रमे महादेवकी कोई 
वन्दना नहीं है, स्वस्तिवाचनमें वह “९? ( आज्ञी ) है। # 


प्राचीन कामरूपके राजाओंकी बात समाप्त हुई । 
उनके परवतीं राजा भी महादेव--शिव-शक्तिके उपासक थे | 
इसके पूर्व कामेश्वर-महागोरीका उल्लेख किया जा चुका है। 
प्राचीन कामतापुरमें, जिसके सम्बन्धमें यह अनुमान किया 
जाता है कि वह कामरूपकी अन्तिम राजधानी थी, ये 
महादेव और महादेवी 'कामतेश्वर-कामतेश्वरी? नामसे प्रसिद्ध 
हुए हैं और आज भी कामतापुरके भग्मावशेषमें विराजमान 
होकर पूजा पा रहे हैं । | 


कालक्रमसे जव कामरूपका पूर्वमाग आहोम-राजाओंके 
अधिकारमै आया और पश्चिम मागमें कोच-राजाओंका राज्य 
हुआ तब भी उन दोनों $ राज्योंके इष्टदेवता शिव और शक्ति 
ही थे, यह बात आहोम और कोच-राजाओंके सिक्कोसे 
प्रमाणित होती है। दोनों प्रकारके सिकोमें 'हरगौरीसेवक' + 
के नामसे राजालोग निर्दिष्ट हुए हैं । कोचराज “शिव- 


* कामरूप-शासनावली १० १३ १ । [इसी शासनके आलोचना- 
भागमें अनुमान किया गया है कि सम्भवतः धर्मपाल अन्तिम 
अवस्थामें प्रायः वैष्णव-मतका पक्षपाती हो गया था ( कामरूप- 
शासनावली पृष्ठ १३० ); परन्तु वह पूर्ण वैष्णव हो गया था, 
यह बात ठीक नहाँ, क्योंकि ऐसा होनेसे 'स्वास्तिका “९? चिह्न 
नहीं पाया जाता ।] 

+ देखिये कामरूपकी राजावली-भूएमिका, पृष्ठ ३० । 

1 कामरूपकी राजावली-भूमिका, पृष्ठ २० । 

$ देखिये उक्त पुस्तकके पृष्ठ ३२ की पादटीका २ । 

+ आहोमराजके सिकोंमे राजाके नामके आगे “शरश्रीहरगौरी- 
चरणपरस्य? एवं कोचराजके सिक्कोर्मे “श्रीश्रीहरगौरीचरणकमलः 
भधुकरस्य'--ये विशेषण मिलते हैं । 


६०६ 
वंशीय” के नामसे विख्यात हैं । क्योंकि उस यंशके प्रवर्तक 
विश्वसिंह शिवके ही पुत्र थे, यह योगिनीतन्त्र ( प्रथम खण्ड, 
१३ पटल ) में उल्लिखित हुआ दै । वर्तमान कामाख्या- 
मन्दिर पहले विश्वर्सिहके द्वारा ही निर्मित हुआ था, पीछे 
उसके भग्न हो जानेपर उनके पुत्र नरनारायणके द्वारा 


ॐ कल्याण ॐ 


[ भाग ८ 


पुननिर्मित हुआ । आहोमराज गदाघरसिंदने कामाख्याके 
भैरव--उमानन्दक्रे मन्दिरका निर्माण कराया तथा शिवसिंह 
प्रभृति उसके पुत्राने शक्तिमन्त्रमें दीक्षित हो अपने शुरुको 
तथा उमानन्द-कामाख्या प्रभृति देवालयोंमें प्रभूत धन प्रदान- 
कर अपनी कीर्तिको चिरस्थायी वना दिया | # 


fee 
राजपूतानेमें रिव-मूरतियाँ 


( लेखक--महागहोपाध्याय रायबद्दादुर पं० श्रीगौरीशङ्कर हौराचन्दजी ओझा ) 


के&रवादी होनेके कारण वैदिक धर्मावलम्त्री 
भारतवासी अत्यन्त प्राचीन कालसे एक ही ईश्वर- 

(प्त को सृष्टिका उत्पादक, पालक एवं संहारक मानते 
आ रहे हैं । ईश्वरके भिन्न-भिन्न कार्योके अनुसार 
क्ष उसके भिन्न-भिन्न नामोंकी कल्पना की गयी; परन्तु 

ये सब नाम एक ही ईश्वरके द्योतक हें । ईश्वर- 
द्वारा जगतूकी उत्पत्ति, पालन और संहार होनेसे उसके 

क्रमशः ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र ( शिव ) नाम रक्खे गये । 

पहले ईश्वरके निगुंण स्वरूपकी उपासना होती थी; पीछेसे 
उसकी भिन्नभिन्न प्रकारकी मूर्तियाँ बनने लगी । मूर्तियोंकी 
कल्पनामें मनुष्यकी बुद्धि अपनेसे अधिक सुन्दर वस्तु उत्पन्न 
नहीं कर सकती थी, तो भी देव-मूर्तियोंकी कल्पना करते 
समय मनुष्यको अपनी अपेक्षा कुछ विशेषता प्रदर्शित 
करनेकी आवश्यकता जान पड़ी । देव-प्रतिमाओंकी कल्पना- 
में शरीरकी आकृति तो मनुष्य-जेसी ही मानी गयी, परन्तु 
कहीं-कहीं हाथों और मुखोंकी संख्या वढाकर उनमें विशेषता 
उत्पन्न की गयी । 


मूर्तियाँ हैं । उनमें केवळ एक चार भुजाओंसे युक्त एवं 
सात घोड़ोंके रथमै विराजमान है, परन्तु यह दो सौ वर्षसे 
अधिक पुरानी नहीं है । शेष सभी द्विभुज हैं । इसी प्रकार 
आरम्भमें शिव-प्रतिमा द्विभुज और एकमुखी बनायी 
जाती रही हो, यह असम्भव नहीं है । ईस्वी सनकी दूसरी 
शताब्दीके आसपासके कई सिक्कोपर स्कन्द, विशाख और 
महासेनकी मूर्तियाँ बनी हुई हैं, जो द्विमुज और एक 
सिरवाली हैं । उसी शताब्दीके कुषाणयंशी राजा कनिष्क, 
हुविष्क और वासुदेयके कतिपय सिक्कोंपर शिवकी द्विभुज 
और एक सिरवाली मूर्ति अङ्कित है । उनमें शिव अपने 
वाहन नन्दीक्रे समीप हाथमें त्रिशूळ लिये खड़े हैं । मूतिके 
नीचे प्राचीन यावनी (ग्रीक) लिपिमें 'ओइशो' (06810) 
अर्थात्‌ ईशो--ईश=शिव लिखा है। इन मूर्तियोंसे हम 
यह मान सकते हैं कि पइले शिवकी मूर्ति द्विभुज और 
एक सिरवाली रही हो; परन्तु उसी समयके कुछ सिक्कोपर 
शिवकी ऐसी भी मूर्तियाँ हैं, जिनके एक मुख है और चार 
हाथ हैं और हवार्थोमै माला, वज्र, त्रिद्यूल और पात्र दीख 
पड़ते हैं | इससे जान पड़ता है कि शिवके चार हाथोंकी 
कल्पना भी नवीन नहीं, किन्तु उतनी ही प्राचीन है। 
भारतवर्षमें ईस्वी सनकी पॉँचर्वीं शताब्दीके पूर्यकी कोई 
हाथ-पैरवाली पाषाण-निर्मित शिव-प्रतिमा अबतक देखनेमें 
नहीं आयी । 


है भारतवर्षके जलवायुमें हजारों वर्ष पूर्वके मन्दिरौं अथवा 
योका अक्षुण्ण रहना सम्भव नहीं है। यही कारण है 
कि यहाँ अत्यन्त प्राचीन कालकी मूर्तियाँ . उपलब्ध नहीं 
होतीं । ऐसी दशामें यह स्पष्टरूपसे नहीं जान पड़ता कि 
प्रारम्भमें मूर्तियाँ द्विभुज बनायी जाती थीं अथवा चतुर्शज । 
अबतक ब्रह्मा, विष्णु, शिव, सूये आदि देवताओंकी जो 
मूर्तियाँ मिली हैं उनमें ब्रह्मा, विष्णु और शिव चतुर्भुज हैं। 
सूर्यकी सबसे प्राचीन मूर्तियाँ द्विभुज हैं । अजमेरके 
“राजपूताना-म्यूजियम? में सूर्यकी दससे अधिक प्राचीन 


# विश्वसिंह--नरनारायण एवं गदाध--ररुद्रसिंह प्रतिके दानकी कथा मत्प्रणीत्र प्रवन्धके अन्तर्गत “पूणीनन्दगिरि और 
कामाख्या महापीठ” शीर्षक प्रबन्धमें देखिये । 


राजपूतानेमें शिव-पूजा बहुत प्राचीन कालसे चली 
आती है और वहाँ कई प्रकारकी दिव-मूर्तियाँ मिलती हैं। 
इनमेंसे बहुत-सी मूर्तियाँ तो गोलाकार लिङ्गके रूपमे जलहरी 
(जलाधारी ) के मध्यम स्थापित हँ । सम्भवतः वे शिवके 


टक हि 


पुकि 


शरीदक्षिणेश्वर-मन्दिर 


शिवालय, रतनगढ़ 


संख्या २] 
“स्थाणु? नामकी सूचक हों । राजपूतानेमै कई जगह राजाओं, 
सरदारों आदिकी स्मारक छतरियों तथा साधुओंकी समाधियों- 
के मध्यमें भी ऐसे छिङ्ग स्थापित किये जाते हैं । 

बहुत-सी मूर्तियोंमें ऊपरके भागमें थोड़ा-सा बाहर 
निकला हुआ द्वत्ताकार शिवलिङ्ग और उसके चारों ओर 
जटाजूटसहित चार सिर होते हैं । कोटाराज्यान्तर्गत चार- 
चोमाके प्राचीन शिबाहुयमें, मेवाड़में एकलिङ्गजीके 
प्रसिद्ध मन्दिरमें तथा अन्यत्र भी ऐसी अनेक प्रतिमाएँ 
विद्यमान हैं । 

उपर्युक्त लिङ्गका वृत्ताकार ऊर्ध्वभाग ब्रह्माण्डका 
द्योतक माना जाता है और चार मुलोमेसे पूर्व-मुख सूर्यका, 
उत्तस्मुख् ब्रह्माजीका, पश्चिम-मुथ्ल॒ श्रीविष्णुका और 
दक्षिण-मुख रुद्र (शिव) का सूचक होता है। जिन 
मन्दिरमे प्राचीन पद्धतिके अनुसार शिवार्चन होता है, 
वहाँ उन मुखोंमें उन्हीं देवताओंकी कल्पना करके उनका 
पूजन किया जाता है और विष्णु-सूचक मुलकी पूजाके 
समय उसपर तुलसी भी चढ़ायी जाती है। 

भरतपुर-राज्यके कामौ ( कामवन) नामक आमसे 
मिला हुआ एक चतुर शिवलिङ्ग राजपूताना-म्यूजियम 
(अजमेर) में सुरक्षित है । उसके ऊपरका एक इञ्च ऊँचा 
गोल भाग लिङ्ग ( ब्रह्माण्ड) का सूचक है । शिवभक्त उसे 
दिवका पाँच्ाँ सुख मानते हें । उसमें नीचेके चारों 
भागोंमें मुखोके स्थानपर मूर्तियाँ बनी हुई हैं । पूर्वमे सूर्यकी 
आसीन मूर्ति है, जिसके नीचे सात घोड़े और हाथमे उनकी 
रास लिये हुए सूर्यका सारथि अरुण दील पड़ता है। 
उत्तरकी ओर दाढ़ीवाले ब्रह्माकी चतुमु'ख (चौथा मुख 
अधय है ) मूर्ति है, पश्चिमकी ओर गरुडासीन विष्णु और 
दक्षिणकी ओर नन्दीसहित शिवकी मूर्ति है। पञ्चमुखी 
दियकी मूतियोंमें चारों दिशाओंके मुल इन्हीं चार 
देवताओंके सूचक होनेसे यही जान पड़ता है कि ये चारों 
देवता एक ही ईश्वरके ब्रह्माण्डस्थित रूप हैं | कामाँसे एक 
और बडा शिवलिङ्ग मिला है, जिसके ऊपरका एक इञ्च 
बाहर निकला, हुआ वृत्ताकार भाग शिवके पाँचवें मुख 
(ब्रह्माण्ड ) का प्रदर्शक है। उसके नीचे चारों ओर 
साधारण शिवलिज्लोके समान जटाजूटसहित चार सुख हैं । 
पूर्वके मुखके नीचे बुटनोंतक लम्बे बूट पहने हुए सूर्यकी 
द्विभुज मूर्ति और उत्तरकी ओर दाढ़ीवाले ब्रह्माजीकी 
चतुर्मुख) पञ्चिममें विष्णुकी चत॒र्भज एवं दक्षिणमें नन्दीः 


# राजपूतानेमें शिव-सूर्तियाँ # ६०७ 


सहित रुद्रकी चतुर्भुज मूतिया हैं । ये चारों मूर्तियाँ ढाई- 
ढाई फीट ऊँची और खड़ी हुई हैं । इस शिवलिज्ञको देखने- 
से यह निश्चय होता है कि इसके चारों दिशाओंके चारों 
मुख क्रमशः सूर्य, ब्रह्मा, विष्णु और रुद्रके द्योतक हैं । 


ईस्वी सनकी दूसरी शताब्दीके कुषाणवंशी राजाओंके 
कुछ सिक्कोपर नन्दीके पास खड़ी हुई द्विसुज, परन्तु चार 
मुखवाली ( चौथा मुख अदस्य है) शिवकी मूर्ति बनी है, 
जो ऊपरकी कल्पनाको पुष्ट करती है । इसप्रकार शिवके 
पाँच मुख माने जानेके कारण वे 'पञ्चानन,' “पञ्चमुख? 
“पञ्चास्य? अथवा “पञ्चवक्त्रः आदि नार्मोसे प्रसिद्ध हैं । 

जोधपुर-राज्यके गोड़वाड़-प्रान्तमें सादड़ी गाँवसे कुछ 
दूर राणपुरका सुप्रसिद्ध जेन-मन्दिर है । उसके . निकट ही 
एक प्राचोन सूर्य-म्रन्दिर है, जिसके गर्भणहमें सूर्यकी मूर्ति 
है और उसके वाहरकी ओर ब्रह्मा, विष्णु और शिवकी 
ऐसी मूर्तियाँ बनी हुई है, जिनमें कमरसे नीचेका भाग 
सूर्यका और ऊपरका ब्रह्मा आदि देवताओंका है। ये सारी 
मूर्तियाँ ७ घोड़ोंवाले रथमें बैठी हुई हैं | इन्हें देखकर 
यही अनुमान हो सकता है कि ये सब देवता एकही ईश्वरके 
पृथक-प्रथक नामोंके सूचक हैँ। कुछ "ऐसी भी मूर्तिया 
देखनेमे आयी दें, जिनमें ब्रह्मा, बिष्णु और सूर्यका 
सम्मिश्रण दै । उनके हा्थामे घरे हुए भिन्न-भिन्न आयुधोंसे 
उनके स्वरूपका निश्चय होता है । 

राजपूताना-म्यूजियममें रक्ली हुई एक विशाल शिलापर 
ब्रह्मा, विष्णु और झिवकी सुन्दर: मूर्तियाँ-उनके वाहन- 
सहित--बनी हुई हैं । ब्रह्माजीकी प्राचीन मूर्तियोंके ऊपरके 
एक किनारेपर विष्णु और दूसरेपर शिवकी छोटी-छोटी 
मूर्तियाँ रहती हैं। इसी तरह विष्णुकी मूतिके किनारोपर 
ब्रह्मा और शिवकी, तथा शिवकी मूर्तिके दोनों ऊपरी पाश्चोपर 
ब्रह्मा और विष्णुकी मूर्तियाँ होती हैं। ये सब एक ही 
ईश्वरके इन तीन रूपोंको सूचित करती हैं | उनके रूप भी 
अलग-अलग माने गये हैं । राजपूताना-म्यूजियममै एक 
सुविशाल प्राचीन शिवलिङ्ग है, जिसपर ब्रह्मा नीचे (पाताल) 
से ऊपर (ब्रह्माण्डमें ) जाते हुए हि किये गये हैं 
और एक-एकके ऊपर दो-दो मूतिया दीख पड़ती हैं। 
दूसरी तरफ विष्णु नीचा मुख किये हुए ऊपरसे नीचे आ 
र हैं । विष्णुकी भी एक एकके नीचे दो-दो मूतियाँ बनी 
हुई हैं | ये मूर्तियाँ अनन्त ब्रह्माण्ड पर शिवलिज्ञकी थाह 
लेनेके लिये ब्रह्माका ऊपरकी तरफ और विष्णुका नीचेकी 
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ओर जाना सूचित करती हें । इससे हम यह मान सकते 
हैं कि शिवलिज्ञकी कल्पना वस्तुतः अनन्त ब्रह्माण्डकी 
सूचक है। 
जिस समय इन देवताओं की मूर्तियोंकी कल्पना हुई, उस 
समय इनकी पलियोंकी कल्पनाका होना भी स्वाभाविक ही 
था । शिवकी पली शिवा, उमा, पार्वती, गौरी, दुर्गा, काली 
आदि नामोंसे प्रसिद्ध हुई । राजपूतानेमें ऐसी बहुत-सी 
मूर्तियाँ मिळती हैं, जिनमें शिव नन्दीके ऊपर बैठे हुए हैं 
और उनकी बायीं जङ्घापर पार्वतीजी बैठी हैं । इसप्रकारकी 
तीन मूर्तियाँ राजपूताना-म्यूजियममे विद्यमान हैं । कहीं- 
कहीं शिव और पार्वतीकी नन्दीके निकट खड़ी हुई मूर्तियाँ 
भी मिलती के । शिव-पार्वतीके विवाहके दृश्य भी प्रस्तरङ्कित 
इए है। इनमें आमने-सामने खड़े हुए शिव-पार्वती ऊपरी 
भागमें विवाहमें सम्मिलित होनेको आये हुए इन्द्र आदि देवता 
और मध्यमे अग्निके सामने विवाइ-कार्य सम्पादित करते 
इए चतुमुख ब्रह्मा प्रदर्शित हैं | ऐसे दो नमूने राजपूताना- 


म्यूजियममें सुरक्षित हैं | 
Pe शिव-पल्लीकी कल्पना हुई, तब शिव और. पार्वती 


एक शरीर भी माना जाने लगा-- 
वः और बायाँ एक रित पवाड 
bs न 80 के नामसे प्रसिद्ध हैं । इनमें शिवके 
0१३१ आर पावतीके साथ उनका वाहन सिंह दिखलाया 
ग ६ | यह कल्पना भी प्राचीन है। क्योंकि संस्कृतके 
“os वाणभट्टके पुत्र पुलिनभट्टने “कादम्बरी? 
लाका मारम्भमें अद्धनारीश्वरकी स्तुति की है । # 
(तो ६२० विशालकाय तीन मुखवाली मूर्ति 
५७०५ नोक? भी पायी जाती है । उसके छः हाथ, 
Be oa ह तीन मुख होते हैं, जिनमेंसे रोता 
डोळ मिड क वी. br चरितार्थं करता है । 
दाहिनी ओरके दो अ तिजोरी और (धुक धर 
मोहमद लीच दाथोंमेंसे एकमें सप ओर दूसरेमें खप्पर 
है आरके हाथोमेंसे एकमें पतले दण्ड-सी कोई 
वस्तु ओर दूसरेमे ढाल या काचकी आकृतिका कोई छोटा- 
सा गोल पदार्थ होता है। त्रिमूर्ति वेदीके ऊपर दीवारसे 


झै देहद्॒याधंघटनाराचितं शारीर. 
मेक ययोरनुपरक्षितसम्धिभेदम्‌ । 
सुदुर्घटकथा परिशेषसिद्धयै 
सृ्टयुरू गिरिसुत्तापरमेश्वरौ तौ ॥ 


बन्दे 


सटी रहती है और उसमें वक्षःस्थलसे कुछ नी चेतकका ही भाग 
होता है त्रिमूर्तिके सामने भूमिपर बहुधा शिवलिङ्ग होता 
है । ऐसी त्रिमूर्तियाँ चित्तौड़के किले तथा सिरोद्दी-राज्यके 
कई स्थानेमें देखनेमें आयी हैं | शिव “नटराज? कहलाते हैं 
और उनकी ताण्डव-बृत्य करती हुई मूर्तियाँ भी राजपूतानेके 
कई स्थानोंमे देखनेमे आयी हैं । 

इसप्रकार शिवकी भिन्न-भिन्न मूर्तियाँ राजपूतानेमें 
मिलती हैं । अपनी-अपनी रुचिके अनुसार शिवभक्त किसी- 
न-किसी रूपमें. अपने उपास्यकी पूजा करते हैं । 


जिसप्रकार बोद्धोने २४ अतीत बुद्ध, २४ वर्तमान बुद्ध 
एवं २४ भावी बुद्धकी ओर जेनोंने २४ तीर्थङ्करोकी तथा 
वेष्णवोंने २४ अवतारोंकी कल्पना की, उसी तरह शिवके 
उपासकोंने भी दिवके कई अवतारोंकी कल्पना की; परन्तु 
उन सब अवतारोंकी मूर्तियाँ नहीं मिलती । राजपूतानेमें 
शिवके लकुलीश ( नकुलीश, लकुटीश ) अवतारकी मूतियाँ 
बहुत मिलती हैं । 'विश्वकर्मायतारवास्तु्ाञ्जम्‌? नामक 
न्थमें लकुळीदा-मूतिके वर्णनमें लिखा है-- 

न (छ) कुलीशमूध्व॑मेद्‌' पद्मासनसुसंस्थितम्‌ । 

दक्षिणे मातुलिङ्गं च वामे दण्डं प्रकीर्तितम्‌ ॥ 

“लकुलीशकी मूर्ति ऊर्ध्वमेडू ( ऊर्ध्वलिङ्गी ) 
पद्मासनस्थित, दाहिने हाथमें विजौरा और वायें हाथमें दण्ड 
(लकुट ) लिये होती है। लकुलीशके मन्दिर कई जगह 
मिलते हें । लकुलीश-सम्बन्धी देवालयाँमें उदयपुर-राज्यमें 
एकलिङ्गजीके मन्दिरके पास वि० सं) १०२८ का बना 
हुआ और कोटा-राज्यके प्रसिद्ध कवालजी ( कपालेश्वर- 
मन्दिर ) से अनुमान एक मीलपर जयपुरकी सीमामें आधा 
गिरा हुआ एक सुविशाल मन्दिर मेरे देखनेमें आया । 
इस सम्प्रदायके माननेवाले पाशुपत शेव कनफड़े साधु 
होते थे । लकुलीशका अवतार कब हुआ, यह निश्रय- 
पूर्वक नहीं कहा जा सकता; परन्तु मधुरासे मिले हुए गुप्त 
संवत्‌ ६१ ( वि० सं० ४३७६० स० ३८० ) के लेखसे 
पाया जाता है कि लकुलीशके शिष्य कुशिककी परम्परामें 
११ वॉ आचार्य उदिताचार्य उक्त संवतूम विद्यमान था, 
अतः लकुलीदाका प्रादुर्भाव ई० स० की दूसरी सदीके 
अन्तके आस-पास होना अनुमान किया जा सकता है । 


लकुलीशका प्राकव्यस्थान कायावरोहण ( कायारोहण, 
कारवान, बड़ौदा-राज्यमें ) माना गया है। उनके चार 


1 २] 


शिष्योंके नाम कुशिक, गर्ग, मित्र और कौरुष्य ( लिङ्गपुराण 
२४ | १३१ ) मिलते हें । एकलिङ्गजी तथा 'राजपूतानेके 
अन्य मन्दिरोंके मटठाधीश कुशिककी सिष्य-परम्परामें थे । 
ये साधु कान फड़वाते, सिरपर जटाजूट रखते और इारीरपर 
भस्म लगाते थे । ये विवाह नहीं करते थे; किन्तु चेले 
मूँड़ते थे । 

राजपूतानेके शिवभक्त राजा अपने इएदेव शिवके बड़े- 
बड़े मन्दिर बनवाते थे और उनके साथ मठ भी होते थे। 


# नमेदा-तटके कुछ शिव-मन्दिरि # 
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ये मठ बहुधा लकुलीश-सम्प्रदायके कनफडे साधुओंके 
अधिकारमें होते थे । वे लोग राजाओंके गुरु माने जाते थे । 
एकलिङ्गजी तथा मैनाल ( मेवाड़ ) आदिके मठाधीश भी 
यही लोग थे । इन मन्दिरोंके द्वारपर लकुलीशमूति रहती 
है । इन मन्दिरों और मठोके निर्वाहके लिये बड़ी-बड़ी 
जागीरें दी जाती थीं। वतेमानकालके “नाथ” लोग विशेषतः 
उसी सम्प्रदायसे निकले हुए हँ; परन्तु अब वे लोग लकुलीश- 
का नामतक नहीं जानते । 


नर्मदा-तटके कुछ शिव-मन्दिर 


( लेखक--पं० श्रीप्रबोधचन्द्रजी मिश्र ) 


भारतमें धार्मिक दृष्टिसे सात नदियोंका बड़ा महत्त्व 
है । धार्मिकजन स्थान करते समय अपनी पवित्रताके 
निमित्त इन सात नदियोंके जलका आवाहन करते हें । 
शोक इसप्रकार दै-- 


गड्ढे च यमुने चेच गोदावरि सरखति । 
नमंदे सिन्धुकावेरि जलेऽस्मिन्‌ सञ्चिधि कुरु॥ 


गङ्गा, यमुना, गोदावरी, सरस्वती, नर्मदा, सिन्धु और 
कावेरी-ये नदियाँ अति पवित्र मानी जाती हैं । उत्तर: 
भारतमें जो सम्मान गङ्गा और यमुनाका है, मध्य-भारतमें 
बही सम्मान नर्मदाका है । 


भारतमें नम॑दाके दक्षिण और उत्तर-तरमें जितने शिव- 
मन्दिर बने हुए हैं उतने सम्भवतः किसी भी नदीके तटपर 
नहीं हैं । नमंदाके सुन्दर और पायन तटपर शिव-मन्दिरों- 
का बाहुल्य क्यों है ? नर्मदाका इतना माहात्म्य क्यों है ! 
शिवका नर्मदासे क्या सम्बन्ध है ? इन सब बातोंकी संक्षिप्त 
चर्चा इस लेखमें की जाती है । 


नर्मदाकी उत्पत्तिका माहात्म्य अनेक पुराणोंमें बड़ी 
सुन्दरताके साथ वर्णन किया गया है। मत्स्यपुराणके 
१८५ वें अध्यायमें एक स्थानपर यह वर्णेन है कि कलिङ्ग 
देदाके अमरकण्टकवनमे नर्मदा नामकी एक मनोहर 
और रमणीय नदी है । वह भगवान्‌ शाङ्करके साक्षात्‌ तेज- 
अंशसे आविर्भूत हुई है । उस नदीमें जान कर जो शङ्करका 
विधिवत्‌ पूजन करता है, वह खर्गलोकको प्राप्त करता 
है । कूर्मपुराणके अन्तर्गत ब्रा्ीसंहिता-उत्तराद्धके १८ थे 


अध्यायमै वर्णन किया गया है कि नमंदा नदी रुद्रकी 
देहसे निकली है । शिवपुराणके २८ वें अध्यायमें भी 
यही वर्णन है कि नर्मदा नदी शिवका रूप है, इसके 
तटपर असंख्य शिवलिङ्ग स्थित हैं नमंदाका इन पुराणोंके 
अतिरिक्त अन्य पुराणोंमें भी वर्णन है । इसके माहात्म्यसे 
प्रभावित होकर प्राचीन ऋषियोने एक स्वतन्त्र नमंदा- 
पुराणकी रचना कर डाली, जिसमें इस नदीका अतीव 
विस्तृत एवं मनोहारी वर्णन है । नमंदाके विषयमे स्कन्द- 
पुराणान्तर्गत एक स्वतन्त्र रेवाखण्ड है, उसमें इसकी 
अपूर्व महिमाका वर्णन है। 

अपने प्रिय पुत्र स्कन्दके  प्रार्थनानुसार शङ्करजीने 
प्रेमपूर्वक नर्मदाके माहात्म्यका वर्णन किया, जिसे पीछे 
स्कन्दने मार्कण्डेय ऋषिको बतलाया । 


एक समय मार्कण्डेय ऋषि समस्त तीर्थोका भ्रमण 
करके नर्मदाके पावन तटपर विराजमान थे । उनके 
चारों ओर अनेक देवगण बैठे थे । उसी समय 
महाराज युधिष्ठिर अपने भाइयों और अनेक ब्राह्मणोंसहित 
मार्कण्डेय मुनिके आश्रममें आ पहुंचे और मुनिको प्रणाम 
कर यथास्थान बैठ गये और फिर पीछे समय पाकर उन्होंने 
ऋषिवरसे पूछा कि--'कृपया आप हमें यह बताइये कि 
गङ्गा, यमुना आदि पवित्रं नदियोके तटोंको छोड़कर आप 
नर्मदा नदीका सेवन क्यो करते हैं ? मार्कण्डेयजीने कहा-- 
“राजन्‌! इस मत्यैलोकमें नमंदासे बढ़कर पापोंका शीघ्र नाश 
करनेवाली कोई दूसरी नदी नहीं है। ये भगवान्‌ शङ्करकी 


हॉ 


६१० के कल्याण श्र 


पुत्री हैं ओर भगवान्‌ शङ्करके प्रसादसे इस लोकको तारने- 
के लिये इस अवनीतलपर अवतीर्ण हुई हें । एक समय 
भगवान्‌ शङ्कर ऋष्यपर्वतपर तप कर रहे थे | एकाएक 
उनके शरीरसे श्वेत घर्म ( पसीना ) निकला, जिसके प्रयाइमें 
समस्त पर्वत बहने लगे । पीछे उसकी एक कन्या बन गयी 
और वही नर्मदा हो गयीं ।” नंदाने शिवजीसे यह वरदान 
प्राप्त किया कि “मैं अमर हो जाउँ, मेरे जलमें स्नान 
करनेबाला जीव पापरहित हो जाय । उत्तरम जैसा भागीरथीका 
सम्मान दै, वैसा ही दक्षिणमें आपके प्रसादसे मेरा सम्मान हो ।? 
भगवती नर्मदा अमरकण्टक पहाड़पर प्रकट हुई। 

यही नमंदाजीका उद्रम-स्थान है । अमरकण्टकका प्रधान 

तीर्थ नमंदाङुण्ड है और उसके पासकी एक सड़क- 

पर नमंदाजीका मन्दिर है। मन्दिरे सामने एक और 

भी प्रसिद्ध मन्दिर है, जो शिवजीका है। उद्रम-स्थानसे 

निकलनेके वाद नर्मदाका जळ इसी कुण्डमें गिरता है। 

अमरकण्टक पहुँचनेके लिये रेलवेकी एक शाखा कटनी- 

से बिलासपुरको गयी है। इसपर पेंडरा-रोड नामक एक 

स्टेशन है। उत्तर भारतसे जानेवाळे लोग यहींपर उतरते हैं । 

यहाँसे अमरकण्टक चौदह मील है । स्टेशनसे अमरक 

तकका मार्ग पहाड़ी है, जिसके बीचमें सुह्दावना जंगल पड़ता 

है । अमरकण्टकसे तीन मील दूर कपिलघारा नामक 

एक प्रसिद्ध स्थान है। कपिलघारासे डेढ़ मीलकी दूरीपर 

दूधधारा दै । यहाँपर नर्मदाजी एक ऊँची पहाड़ीसे नीचे 


गिरती हैं । इसी अमरकण्टकसे एक सोनभद्रा नदी 
निकलती है । 


नमंदाका अपूर्व माहात्म्य दै | हजारों मनुष्य प्रतिवर्ष 
इसकी परिक्रमा करते हैं। नर्मदाके विषयमें कहावत है कि-- 


“नर्मेदाके _ कंकर, 


ण्टक- 


और 


सोई शिवशंकर ७ 


° 
इस तरह नमंदाका एक एक पत्थर और कंकर शिवका 
रूप दै । नमंदाके सम्बन्धमे कहा है-- 


स्मरणाउ्जन्मजं पापं दशनेन त्रिजन्मजम्‌ । 
ज्ञानाजन्मसहस्राणां हन्ति रेवा कलो युगे ॥ 


अर्थात्‌ कलियुगमें नम॑दाका इतना माहात्म्य है कि 
उनके स्मरणमात्रसे जन्मभरके, दर्शनसे तीन जन्मोके 
और जानसे सहच जन्मोके पा्पोका नाश होता है । 


अब इस सम्बन्धमे अधिक विस्तार न कर इम नर्मदा-तटके 
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प्रसिद्ध-प्रसिद्व शिव-मन्दिरौंका वर्णन करते हैं | इन मन्दिरोंका 
न केवल धार्मिक दृष्टिसे ही महत्त्व है, अपितु ऐतिहासिक 
दृष्टिसे भी इनका बहुत अधिक मूल्य है । कोई-कोई 
मन्दिर तो पाँच सौ और छः सो वर्षासे भी अधिक प्राचीन 
हैं | इसलिये स्थापत्य-शिल्पकी दृष्टिसे भी दर्शनीय हँ । 

मुख्य-मुख्य स्थान ये हे 

झूङपाणीइवर-श्रीनम॑दाजीके किनारे मालवा और गुजरात- 
केब्रीचमें झूलपाणिकी प्रसिद्ध झाडी दे । इसी झाड़ीमे सिन्दूरी 
नदीका संगम श्रीनमंदाजीसे हुआ दै । इस सिन्दूरी-सङ्गमसे 
ग्यारह मीलकी दूरीपर शूलपाणीइवर-तीर्थ है । मन्दिर अति 
प्राचीन एवं पश्चिमाभिमुख बना हुआ है। उत्तर-दिशार्मे 
कमलेश्वर तथा दक्षिणमें राजराजेइवरके मन्दिर हैं । 
मन्दिरे प्रष्ठ-भागमें छोटे-छोटे पञ्चपाण्डवोँके मन्दिर हैं, परन्तु 
उनमें द्रौपदी नहीं हैं । कमळेश्वरसे दक्षिण-दिशाभे ससर्पियो- 
के सात छोटे-छोटे मन्दिर हैं । इन मन्दिरोंमे भी अरुन्धती 
नहीं हैं । इस मन्दिरका जीर्णोद्धार विन्ध्याचळके महाराज 
श्रीमान्‌ राजसिंहजीने १६९५ ई० में कराया था । 

इस तीर्थकी कथा रेवाखण्डमें इसप्रकार वर्णित है--ब्रह्मा- 
का नाती, दैत्याधिपति अन्धकासुर बड़ा भयङ्कर था। इसने 
समस्त लोकोंको जीतनेके लिये घोर तपस्या की। एक सहस 
वर्षतक यह गङ्घाजीफे तटपर केवल धूम्रपान करके तपस्या 
करता रहा, हजारों वर्षतक पञ्चामि-तप आदि और भी अनेक 
प्रकारके तप किये । इस घोर तपके प्रभावसे उसके मस्तकसे 
घुआँ निकलने लगा | देत्यके सिरसे निकला हुआ धूम सर्वत्र 
छा गया | संसार व्याकुल हो उठा | आखिर भगवान्‌ 
भोलानाथकी भी समाधि टूटी | वे भवानीसहित भृगुः 
पर्वतपर, जहाँ अन्धकासुर तपस्या कर रहा था, आये और 
उसे दर्शन देकर वोले--'हे वत्स | वर मगो । हम तुम्हारे 
तपसे सन्तुष्ट हैं।? 

उसने कहा “भगवन्‌ ! यदि आप दासपर प्रसन्न हैं तो 
कृपया यह वरदान दीजिये कि मेरे सम्मुख आनेवालेका 
पराभव हुआ करे।' “अच्छा, तुम विष्णुभगवानको छोड़कर 
अपने सामने आमेवाले और सत्रका पराभव कर सकोगे!- 
कहकर भगवान्‌ शङ्कर उमासहित अन्तर्धान हो गये और 
इधर वह दैत्य भी अपने नगरको चल दिया । 


अन्धकासुर अपनी राजधानीमें पहुँचकर वरदानके 
बलले प्राणिमात्रको पीडित करने लगा | चारों ओर त्राहि: 
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त्राहि मच गयी । देवतातक व्याकुल हो उठे । देवराज 
इन्द्रका भो आसन डोल गया । 


विष्णुभगवानकी प्रेरणासे देत्यने शङ्करको भी युद्धके 
लिये निमन्त्रण भेज दिया । शङ्करजीको उसे बर देनेपर 
पश्चात्ताप हुआ ओर वे उससे युद्ध करनेके लिये चल दिये । 
घोर संग्राम हुआ । अन्तमे क्रुद्ध होकर भगवान्‌ शङ्करने अपने 
त्रिद्यूलसे आहत कर उसे भूमिशायी बना दिया । प्राणान्त 
निकट देख, उसने भगवान्‌ शङ्करकी स्तुति की । आशुतोष 
पुनः प्रसन्न हो गये ओर उसे अपना रूप देकर अपने गणों- 
में भर्ती कर लिया । 


देत्यक्रे पराजयसे सर्वत्र आनन्द मनाया जाने लगा । 
सारे देवता भगवान्‌ शङ्करके दर्शनके लिये आये और 
उनकी स्तुति करने लगे । पीछे भगवान्‌ शङ्करने सब देवोसे 
कहा कि मेरा त्रिश्यूल ब्राह्मणके रक्तसे अपवित्र हो गया है, 
इससे मुझे ब्रह्महत्याका घोर पातक लगा है। आपलोग कोई 
ऐसा उपाय बतलाये कि मैं इस पापसे शीघ्र मुक्त हो 
जाऊँ और मेरा यह त्रिश्यूछ घुलकर साफ हो जाय। 
शङ्करजीने समस्त देवोंकी सम्मतिसे उनके साथ सारे तीथाँमे 
जाकर त्रिञ्रूठके रक्तको धोया, परन्तु रक्तके दाग नहीं मिटे। 
आखिर, वे भ्गुपर्वतपर गये ओर क्रोधमें भरकर त्रिश्वूलको 
पर्यतपर दे मारा । त्रिशूलके भयङ्कर आघातसे पर्वत धसककर 
पाताळको चला गया और त्रिश्यूलके रक्तके चिह्न मिट गये । 
जिस स्थळपर त्रिशूल लगा वहाँसे सरस्वती-गज्ञा प्रकट 
ई, जो नर्मेदामें जाकर मिल गयीं | उसी खानपर एक 
शिवलिज्ञकी स्थापना हुई, वह शिवलिज्ञ झूलपाणीश्वरके 
नामसे विख्यात हो गया । यह अति पवित्र स्थान समझा 
जाता है । यहाँ जो पाताल-गज्ञा निकली है उसे भोगावती 
कहते हैं । यहाँ एक निर्वागशिला है, जिसकी अतुल 
महिमा दै। 
कुम्मेशवर-झूलपाणीश्वरसे कुछ मील आगे, वानरेश्वरसे 
एक मील, कुम्मीवनमें जिओर ( जीमूतपुर ) ग्रामके समीप 
कुम्भेश्वर महादेवका विशाल मन्दिर है। इसकी कथा 
इसप्रकार है--- 


एक समय शनिने देवगुरु बृहस्पतिसे अपना क्रोध 
शान्त करनेकी युक्ति पूछी । उन्होंने कहा कि यदि तुम 
कुम्मेश्वर जाकर तप करो, तो तुम्हारा क्रोध शान्त हो सकता 
है । शनिके पूछनेपर देवगुरुने कुम्मेश्वरकी कथा सुनायी । 


क. नमंदा-तटके कुछ शिव-मन्द्रि # 
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उन्होंने कहा--भ्गुजीके नाती माकण्डेयजीने एक समय 
घोर तपस्या की । नौ दिनमें चारों वेदोंका पारायण किया । 
पारायण विधिवत्‌ करनेके उपरान्त कलसका पूजन किया 
और उसका उद्धार किया, उसी समय कलससे एक लिङ्ग 
उत्पन्न हुआ | शङ्करजी प्रकट होकर बोले कि वरदान माँग । 
माकेण्डेयजीने हाथ जोड़कर कहा कि “भगवन्‌ ! आप यहींपर 
निवास करें, में यही वरदान आपसे माँगता हूँ ।' शङ्करने 
प्रसन्न होकर “तथास्तु” कहा । तब्रसे भगवान्‌ राङ्कर वहाँ 
बराबर निवास करते हैं | 

देवगुरुके बतलानेसे शनिने कुम्मेश्वर महादेवपर आकर 
एक सहल्न वर्षतक घोर तप किया और शान्ति प्राप्त की । 

इस खानका बड़ा माहात्म्य है । यहाँ स्नान करनेका 
बड़ा पुण्य है। यह तीर्थ आदि-कल्पमें ब्रझाजीने स्थापित 
किया, दूसरे कल्पमें विष्णुभगवानने । तीसरे कल्पमें इन्द्रने 
यहाँ तपस्या. करके सिद्धि पायी, इसलिये इसका नाम 
शक्रेश्वर पड़ गया । यही मेघेश्‍्वर भी हैं । यहींपर बजासुरकी 
लडाई हुई थी । चौथे कलमें यम-धमने यहाँ तपस्या करके 
सिद्धि प्राप्त की, इसलिये इसका नाम “घमेश्वर' तीथ हुआ। 
पाँचै कल्पमें वरुणने सिद्धि पायी, इसलिये यह“वरुणेश्वर? तीर्थं 
हुआ। छठे कस्ममें कुबेरने तप करके सिद्धि प्रात की, इसलिये 
इसे धनदेश्वर' कहते हैं । सातवें कल्पमें मार्कण्डेयजीने तप 
किया और वेद-पारायण करके सिद्धि प्राप्त की, तबसे यह 
स्थान ककुम्मेश्वर' नामसे प्रसिद्ध हुआ । 

यहाँ कुम्भराशिके झनिका बड़ा माहात्म्य है। गोदावरी- 
का स्नान करके जवतक यहाँका स्नान नहीं किया जाता, 
तबतक गोदावरीके स्नानका फल नहीं होता । यहाँका मन्दिर 
दर्शनीय और सुन्दर है | स्थान भी अत्यन्त रमणीय है । 

हनुमन्तेश्वर-कुम्मेश्वरसे कुछ मील आगे नमंदाके 
तटपर यह मन्दिर है | स्थान अति सुन्दर है। मन्दिरमे 
हलुमानजीकी मूर्ति दै । मन्दिर गुम्बजदार है। 

शंकेश्वर-नागेश्वरघाटसे लगभग एक मीलकी दूरीपर 
युकेश्वरघाट है | घाटके ऊपर, गकेश्वर महादेवका मन्दिर 
है। नर्मदासे लेकर मन्दिरतक सुन्दर पत्थरकी चौड़ी- 
चौड़ी सीढ़ियाँ लगी हैं, सीढियोके ऊपर ढुमंजिला बड़ा 
दरवाजा है । भीतर मण्डपयुक्त मन्दिर है । 

यह मन्दिर प्राचीन है, पत्थरका बना हुआ है। खान अति 
रमणीय है। इस स्थानपर शुकदेवजी ने बाल्यावस्थामे, जब वे 
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आठ वर्षेके थे, तपस्या की थी । उनके सौ वर्ष तपस्या करनेके 
पश्चात्‌ भगवान्‌ शङ्कर प्रसन्न हुए्‌। झुकदेवजीने अपनी सुक्ति- 
के साथ-साथ यह भी वरदान माँगा कि भगवान तीर्थम रहकर 
भक्तोकी इच्छा पूर्ण करते रहें | तबसे तीनों देव यहाँ रहते हैं । 
यहाँ तीन मूर्तियाँ ये हैं-ब्यास, शुकेश्वर और मार्कण्डेयेश्वर । 


माण्डव्येशवर-यह नौगवा आमसे छः मीलकी दूरीपर है। 
यहाँ पोस्टआफिस है । यह बी० बी० एण्ड» सी० आई० 
आर० का स्टेशन भी है | इस स्थानका माण्डव्येश्वर-नाम 
माण्डव्य ऋषिके नामसे पड़ा है। इस स्थानका इतिहास 
इसप्रकार है--- 

प्राचीन समयमें एक देवराज नामका राजा था। उसकी 
एक अति रूपवती कन्या थी । कन्याका नाम कुमुदिनी 
था । एक दिन वह सरोवरमें खान कर रही थी । इतनेमें 
एक देत्यने पक्षीका रूप धारण कर उसका अपहरण कर 
लिया । मार्गमें जाते समय कन्याने अपने कुछ आभूषण 
माण्डव्य ऋणिके आश्रमम गिरा दिये । जब राजाके आदमी 
लड़कीकों हते हुए ऋषिके आश्रममें आये तो वहाँ पड़े 
हुए लड़कीके आभूषणोंकों देखा । माण्डव्य ऋषि समाधिमें 
ठे थे । राजपुरुषोने ऋषिसे पूछा--हे मुने ! क्या आपने 
राजा देवराजकी कन्या कुमुदिनीको देखा हे! आपके आश्रमम 
उसके कुछ अलङ्कार मिले हैं | क्या आप उसके विषयमै 
कुछ जानते हैं ऋषिको कन्याके विषयमै कुछ भी ज्ञात 
नहीं था । वे राजपुरुषोंके प्रश्नांका यथोचित उत्तर नदे 
सके । राजपुरुषोंने जाकर सब हाल राजासे कहा । राजाने 
ऋषिको छद्मवेषघारी समझ उसे सूलीपर चढानेकी 
आज्ञा दे दी। राजाज्ञानुसार ऋषि सूलीपर चढ़ा दिये 
गये । परन्तु इस घटनासे ऋषिके छोटे भाईको बड़ा क्षोभ 
हुआ । उसने राजाका सर्वनाश करनेके लिये हाथमे जल 


लेकर मन्त्र पढ़ा और बह उस जलको छो 


ड़ना ही चाहता था 
कि सूलीपर स्थित माण्डव्य ऋषिको यह मालूम हो गया और 


उन्होंने अपने भाईको ऐसा करनेसे मना किया । वे 
बोले--हे भाई ! तुम ऐसा अनिष्ट मत करो, राजाने 
अज्ञान अथवा मोहके वशीभूत होकर यह राजाज्ञा जारी की 
है । सत्यका पता ळगनेपर उसे स्वयं अपने कियेपर पश्चात्ताप 
होगा ।' 

इसी बीचमें सप्रषियोंसहित अनेक ऋषि वहाँ आ 
उपस्थित हुए और माण्डव्य ऋषिको सूलीसे उतारने लगे । 
परन्तु माण्डव्य ऋषि उन ऋषियोंसें बोले---“आपलोग मुझे 
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सूलीपरसे न उतारें। यह मेरे पूर्व कर्मोंका फल है जो मुझे 
भोगना ही पड़ेगा ।? आखिर, ऋषिगण लाचार हो अपने- 
अपने स्थानको चले गये । 


रातके समय एक शाण्डिली नामक ब्राह्मणी अपने कुष्ठी 
पति शौनकको माथेपर लिये हुए सूलीके पाससे निकली। 
उसका स्पश माण्डव्यके पैरको हुआ। क्लेशके कारण माण्डव्य 
चिल्लाने लगे । माण्डव्य ऋषिके चिह्लानेको सुनकर सब 
लोग एकत्र हो गये । माण्डव्य ऋषिके भाईने क्रोधित होकर 
शाण्डिलीको यह शाप दे दिया कि “सूर्योदय होते ही तेरा 
पति मर जायगा ।? शाण्डिलीने सब ऋषियोंसे शापकी कथा 
कही, पर किसीने उसकी बातपर ध्यान नहीं दिया । उसने 
कहा-आपलोगोने मुझ ब्राह्मणीको अबला समझकर इसकी 
करुण-कथापर भ्यान नहीं दिया । अब आपलोग भी 
पतिव्रताके धर्मका प्रभाव प्रत्यक्ष देख लीजिये । यह कहकर 
उसने छ; मासके लिये सूर्यभगवानका उदय होना ही रोक 
दिया । संसारके सारे काम वन्द हो गये। देवतागण व्याकुल 
होकर ब्रह्माके सहित राजाको लेकर झाण्डिलीके पास आये 
और यह वचन दिया कि तेरा पति नहीं मरेगा । इतनेमें राज- 
कन्यापहारक दैत्य भी उस कन्याको लिये हुए आया और 
उसे वहाँ छोड़ चुपचाप भाग गया । राजकन्याके 
मिलनेपर सब ऋषियोंने माण्डव्य ऋषिको सूळीपरसे उतार 
लिया । राजाने भी माण्डव्य ऋषिसे क्षमा मागी ओर उन्हीं- 
को अपनी कन्या समर्पित कर दी । माण्डव्यके भाईने जो 
जल राजाका नाश करनेके लिये हाथमें ले रक्खा था, उसे 
समुद्रमें छोड़ दिया, उसीसे कालकूट विष बन गया । 

दशाश्वमेघतीथे-श्रीनमंदाजीके किनारे .गुजरात-प्रान्तमें 
भडौंच नामक एक प्रसिद्ध नगर है | उसी नगरके पास नर्मदाके 
तटपर दशाश्रमेघतीर्थ भी एक अति उत्तम और प्रसिद्ध स्थान 
है । यह अति प्राचीन है। यहाँपर प्रियत्रत राजाने ददा अइवमेघ- 
यज्ञ किये थे । यहींपर एक ब्राह्रणने वेदोंके अनेक 
पारायण करके अपूर्व सिद्धि प्राप्त की थी। लोगोंकी धारणा है 
कि यहाँ सरस्वतीदेवी साक्षात्रूपसे निवास करती हैं और 
भक्तोंको विद्यादान देती हैँ । आजकल भी लोग यहाँ 
आकर संन्यास ग्रहण करते हैं । स्थान रमणीक और 
दर्शनीय है । 

कुबेरेशवरतीर्थ-यहृ एक विशाल मन्दिर है । मन्दिरके 
मध्यमें एक बडा गुम्बज है । मन्दिरका प्रवेशद्वार बढ़ा है, 
प्रवेशद्वारके दोनों ओर शिखरदार दो छोटे मन्दिर हैं । यहाँ 


संख्या २ ] 
वरुणेश्वर, वायव्येश्वर, याम्येश्वर और कुबेरेश्व र-ये चार तीर्थ 
हैं । यहाँ चारों लोकपालॉको तपसे सिद्धि प्राप्त हुई थी । 
वरुणकों जलाधिपति बनाया गया । वायुको त्रैलोक्यका 
स्वामित्व मिला । यमराजको जीवांके पाप-पुण्यके अनुसार 
दण्ड देनेका अधिकार प्राप्त हुआ और कुबेरजीको समस्त 
लोकोंके घनका स्वामित्व मिला । यहॉपर भूमिदानका बड़ा 
पुण्य है। यह स्थान कोरळसे एक मीलकी दूरीपर है और 
दानीय है । 


व्यासेश्वर-व्यासजीने यहाँ बहुत समयतक तप किया, 
इसलिये यह स्थान व्यासेश्वरके नामसे प्रसिद्ध हुआ । स्वयं 
व्यासभगवानने यहाँ शङ्करकी स्थापना की थी । व्यासजीने 
भगवान्‌ राङ्करसे तपस्या करके यह वरदान माँग लिया था कि 
मैं भक्तोंकी मनोकामना पूर्ण कर सकूँ ।, 


एक समय दस सहसत ऋषि व्यासजीके समीप आये । 
व्यासजीने उनकी यथावत्‌ पूजा की । इसके बाद उन्होंने 
ऋषियोंसे भोजन करनेका अनुरोध किया । उन्होंने यह 
कहकर कि 'हमलोग दक्षिण-तटमें खान और सन्ध्या नहीं 
करते,” उनके प्रस्तावको अस्वीकार कर दिया । इसपर 
ब्यासजीने नमे दासे प्रार्थना की-'हे देवि ! तुम सङ्कट निवारण 
करनेवाली हो, तुम मुझे इस सङ्कटसे पार करो । धर्मशाख्जमै 
कहा है कि-- 

“जिसके घरसे अतिथि विना अन्न ग्रहण किये लौट जाता 
है उसके पुण्योंको बह छे जाता है और अपने पापोंको 
उसके लिये छोड़ जाता है । अतः ये ऋषिगण यदि मेरे 
स्थानसे याँ ही लौट जायेगे तो मुझे बड़ा पातक लगेगा | 
हे देवि ! मेरा कल्याण तुम्हारे ही हाथमें दै ।? 


व्यासजीकी प्रेममयी और करुणापूर्ण स्तुति सुनकर 
° ~ = 
भगवती नमंदा प्रसन्न हो गयीं और पे उनके आश्रमके 


# नर्मेदा-तटके कुछ शिव-मन्द्रि # 
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दक्षिण-तटमै बहने लगीं । व्यासजीका आश्रम नमंदाके 
उत्तर-तटमें हो गया । ऋषियोंने उनके इस अतुल 
प्रभावको देखकर उनका आतिथ्य स्वीकार किया । 

इस स्थानकी अत्यन्त महिमा है । लोग अबतक यहॉपर 
बड़े-बड़े अनुष्ठान और पुरश्चरण करते हें । 


आदिलेदवर-यह मन्दिर भी अति प्राचीन है। लोगोंका 
विश्वास है कि भगवान्‌ सूर्यने यहाँ कठिन तप किया था, 
जिससे इस स्थानका नाम “आदित्येश्वर' पड़ा । मन्दिर 
मण्डपाकार है । उसके समीप तीन छोटे-छोटे और मन्दिर 
हैं । इसके अन्दर सूर्यभगवानकी मूर्ति और शिवजीका 
लिङ्ग है। 


हाभेश्‍वर-इस नामका पर्वतशिखरपर एक अत्यन्त सुन्दर 
मन्दिर है । यह बाईस खम्भोंपर बड़ी कारीगरीसे बनाया गया 
है । इस स्थानको प्राचीनकालमें वरुणने स्थापित किया था। 
यहीपर वरुणासङ्गमं तीर्थं भी है । स्थान दर्शनीय है, साधु 
और महात्माऔके निवासके योग्य है । 


धायडीकुण्ड--नेमाड़ प्रान्तमे श्रीनमंदाजीका एक सुन्दर 
जलप्रपात है । यहाँ बड़े वेगसे जल पर्वतरिखरसे चालीस 
फुट नीचे एक कुण्डमें गिरता है । स्थान अति सुन्दर है । 
जलप्रपातके दक्षिणतटपर “धारेश्वर? महादेवका मन्दिर 
है। प्राचीन समयमै बाणासुर एक करोड़ शिवलिङ्ग 
बनाकर यहाँ पूजन करने बैठा | उसी समय शङ्करजीने 
उसका स्मरण किया । बाणासुर सभी शिवलिङ्गौको छोड़कर 
शिवजीसे मिलते चल दिया । वे सारे शिवलिङ्ग नमंदाकुण्डमें 
डाल दिये गये । वे ही शिवलिङ्ग, लोग कहते हैं, अबतक 
बराबर निकलते जाते हैं । गोता लगानेवाले लोग कुछ द्रव्य 
लेकर शिवलिङ्ग निकाल देते हैं । भारतके अधिकांश 
शिवलिङ्ग यहींसे गये हैं । 


WOE 
ज्योत्खासौं खित थल तहाँ, सुदित आँखुयुत नेन। 
कष रटिहों तट गंगके, “शिव शिव? आरत बैन॥ 
देव ईश, सुरसरि सरित, दिशा वसन, गिरि गेह । 
सुहत्काळ, घट कामिनी, ब्रत अदैन्य सुख णह ॥ 
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काशी-केदार-माहात्म्य 


अयोध्या मथुरा माया काशी काञ्ची अचन्तिका । पुरी द्वारावती चैव सप्तेता ओक्षदायिकाः ॥ 


योध्या, मथुरा, मायापुरी (हरिद्वार), काशी, 
2२ काञ्ची, उजेन और द्वारका-ये सात “मोक्षदा? 
© नगरी कहलाती हें । इन सवमें काशीका 
अधिक माहात्म्य है । शेष छः पुरियोमिसे किसी 
& एकमे देहत्याग करनेसे अगले जन्ममें काशी- 
लाभ होता है और काशीमें प्राणोस्क्रमणके 
समय करुणामय भगवान्‌ शङ्कर मुमूर्घुके 
कानमें तारकमन्त्रका उपदेश करते हँ, जिससे उसे ज्ञान-प्रासि 
होकर मुक्ति-लाभ हो जाता है | स्कन्दपुराणमें लिखा है--- 
अन्यानि सुक्तिक्षेत्राणि काशीप्राप्तिकशणि हि । 
कारां प्राप्य विमुच्यन्ते नान्यथा तीर्थकोटिसिः ॥ 
इसीसे काशीका सबसे अधिक माहात्म्य है । 
काशी अनादि तीर्थ है । विश्वेश्वर-लिक्षके प्रादुर्भावसे 
इसकी महिमा और भी बढ़ गयी । विश्वश्वर-लिङ्ग कलियुगमें 
अन्तर्हित हो जाता है और सत्य, त्रेता और द्वापरमे प्रकट 
रहता है | कलियुगमें विश्वेश्वरकी पुरी अन्नपूर्णाकी पुरी हो 
जाती है । यही क्रम अनादिकालसे चछा आता है। इस 
घुरीमै अन्नपूर्णा-विश्वनाथकी ओरसे मुक्तिका सदावर्द 
चलता है । 


इस पुरीमें सातौं पुरियॉ और चारों धाम निवास करते 
हैं । इसकी यात्रासे सारे तीथाँकी यात्राका फल मिल जाता 
है । यावत्‌ लिङ्ग, देव-मूतिया, पुण्यक्षेत्र और पुण्य-सर, 
नदी-नद हैं, वे सब पन्द्रह कलाओंसे काशीमें निवास करते 
हैं और एक-एक कलासे अपने-अपने स्थानमै रहते हैं । 
अतः काशीको छोड़कर अन्य तीथाँकी यात्रा करनेकी 
आवश्यकता नहीं है । 

काशी-यात्राके लिये मुहूर्तका विचार नहीं करना 
चाहिये, दिकशूलादि दोष देखनेकी भी आवश्यकता नहीं 
है । मनुष्य जिस किसी मुहूर्तमें भी काशीके लिये चल पड़े, 
बही शम है । वहाँ मरणमें भी कालका दोष नहीं है; 
उत्तरायण, दक्षिणायन, रात, दिन आदिका विचार भी 
नहीं है । न यहाँ स्थलका दोष है, न अपमृत्युका । 


काशीमें क्षणमात्रके निवासका, उसके दर्शनका भी 


विशेष फल है। पूर्वजन्मके तथा इस जन्ममें भी काशीसे 
बाहर किये हुए जितने भी पातक तथा महापातक हैं वे सब 
काशीमें शरीर छोड़नेसे भस्म हो जाते हैं । मृत जीवके 
ऋणका भार अपने ऊपर लेकर विश्वेश्वर उसे उक्तण करके 
आवागमनसे मुक्त कर देते हैं । 


काशीमें शरीर छोड्नेवालेको श्राद्धादि करनेकी भी 
कोई आंवश्यकता नहीं है, यद्यपि विश्वेश्वरकी यह आज्ञा है 
कि हमारे क्षेत्रमै वेदिक कर्मका लोप न हो, सम्पूर्ण कर्म- 
काण्ड मेरी प्रीतिके लिये हो | इसीलिये श्राद्धादि प्रेत-क्रिया 
मृत पुरुषके मुक्त होनेपर भी शास्त्र-मर्यादाकी रक्षाके लिये 
अवश्य करनी चाहिये । किसी ब्राणका काशीवास करा 
देनेसे भी काशीवासका फल मिळता है । 


जहाँ काझीमें मरनेवाले प्राणीके उद्धारके लिये इतना 
सुभीता है, वहाँ काशीमें किये हुए पापोंके लिये दण्ड- 
विधान भी बहुत कड़ा है। वहाँ शरीर छोड़नेवालेपर 
यमराजका शासन नहीं है, काशी उनके अधिकारः्षेत्र 
( 3७।941९६।०० ) से बाहर है । वहाँके शासक 
दण्डपाणि भैरव हैं, किन्तु उनका दण्ड यम-यातनासे भी 
कठोर होता है | यद्यपि वह यातना प्राणोत्क्रमणके समय 
तारकमन्त्र-दानसे पूर्व ही हो जाती है, तथापि उसका एक 
क्षण भी दण्डनीयके लिये कल्पके समान दुखदायी हो 
जाता है । | 
काशीका परिमाण 
काशीमें “मध्यमेश्वर? नामका एक लिङ्ग है। जिस 
मुहलेमें वह लिङ्ग है उस मुहल्लेको भी “मध्यमेश्वर? कहते हैं । 
मध्यमेश्वरसे पाँच कोसके घेरेमे काशी-क्षेत्र है, केवल गङ्गाजी- 
के उस पारका काशीका अंश शापके कारण लुप्त हो गया 
है | काशीके भीतर वाराणसी है, वाराणसीके भीतर “विश्वेश्वर”, 
“केदारेश्वर? और ओङ्कारेश्वर? नामके तीन अन्तर्गह हैं और 
न्तर्शहके भीतर अविसुक्त-क्षेत्र है । वाराणसीकी उत्तर- 
सीमापर वरुणा नदी और दक्षिण-सीमापर असीघाट, 
पूर्व-सीमापर गङ्गाजी और पश्चिम-सीमापर पाशपाणि 
विनायक हैं । अन्तर्शहोंमें “ओङ्कारेश्वर? नामक अन्तगइकी 


नेऋत कोण 


काशी-केदारखरड का मानचित्र । 
प्रमाण 
पूवम्यां दिशि गङ्गाधभागं तीर्थसमन्वितम 


अधक्रोशं चामिदिशि लोलाकेंशान्तदक्षिणम्‌ 
पश्चिमे वैद्यनाथान्तं रमातोर्थन्तु वायुदिक्‌ 
उत्तरे शूलटड्टान्तमीशान्यां 


सर्वपापप्रशमनं 
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श्रीकाशी--दशाश्वमेध-घाट 


श्रीकाशी--शिवाला-घाट 


श्रीकाशी--अरुसी-घाट 


संख्या २ ] 


सीमाका तो पता नहीं चलता । “विश्वेश्वर नामक अन्तर्यह- 
के पूर्वमे मणिकर्णिकेश्वर, पश्चिममै गोकणेंश्वर, उत्तरमें 
भारभूतेश्वर तथा दक्षिणमें ब्रह्मेश्वर हैं । केदारखण्डके पूर्वमे 
गङ्गाजी, पश्चिममें वैद्यनाथ ( सेण्टूल हिन्दू-कॉलेजके पीछे ), 
दक्षिणमें लोलार्क (भदैनी ) और उत्तरमै द्यूलटङ्केश्वर 
(दशाश्रमेघ ) है, जैसा कि नकशा देखनेसे स्पष्ट होगा। 
इस खण्डकी प्रचलित यात्राके अनुसार असीसङ्गम, 
महामायाका सिद्धपीठ, जो ढुगाँजीके ठीक सामने है, तथा 
दुर्गाजीके दक्षिणमें शुष्केश्वरी ( असी) देवीकी मूर्वियाँ इस 
क्षेत्रके अन्तर्गत हैं । अविमुक्त-क्षेत्रके पूर्वमे अट्टहासेश्वर, 
पश्चिममें गोकर्णेश्वर, उत्तरमें घण्टाकर्णश्वर तथा दक्षिणंमें 
भूतधात्रीश्वर हैं । यह क्षेत्र विश्वेश्वरके चारों ओर दो सौ 
घनुषतक फैला हुआ है। काशीमें शरीर छोड़नेवालेको 
साक्षात्‌ सालोक्य-मुक्ति मिलती है, फिर एक कंल्पके बाद 
सारूप्य, पुनः एक कल्पके बाद सामीप्य ओर तत्पश्चात्‌ 
सायुज्य-सुक्ति प्राप्त होती है। काशीमें मरा हुआ फिर 
संसारमें नहीं आता । वाराणसीमें देहत्याग करनेवालेको 
सारूप्य-मुक्ति मिलती है, फिर सान्निध्य पाकर बह 
सायुज्यका अधिकारी हो जाता है । अन्तर्होंमंसे किसी 
एकमे मरनेवालेको सामीप्य-मुक्ति प्राप्त होकर फिर सायुज्य 
लाभ होता है और अविमुक्तमें मरनेसे सीधी सायुज्य- 
प्रासि होती है । 


काशीका स्वरूप 


ब्रहमवेवते पुराणमें भगवान्‌ विष्णुका वचन है कि “जब 
मैंने ळोकरक्षाके निमित्त सदाशिवका स्मरण किया तो वे 
प्रादेशमात्र लिङ्गरूप धारणकर मेरे हृदयसे बाहर निकल 
आये और बढ़ते-बढ़ते पाँच कोसके हो गये । वे छत्राकार 
परंज्योतिके रूपमे आकाशमै छा गये, उसी परमज्योतिको 
वेदोंमें “काशी” कहा गया है । वह कभी छत्राकार दीख 
पड़ती है, कभी दण्डाकार, कभी लिङ्गाकार, कभी पिण्डाकार 
और कभी त्रिकोणके आकारकी नजर आती है । शिवपुराण- 
में लिखा है कि करुणामय शिवजीने यह विचारकर कि 
कर्म-पाशमें बँधे हुए जीव मुझे नहीं देख सकेंगे, काशीको 
अपने त्रिञ्ूलपरसे उतारकर मृत्युलोकमें रख दिया । 
चन्द्रबंशी राजाओंमें पुरूरवासे पाँचवीं पीढीमे “काश? 
नामके एक राजा हो,गये हैं । यह भूमि उन्हींके अधिकारमं 
होनेसे “काशी? कहलायी और उनके वंशज “काशिराज? 
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कहलाये । काशकी छठी पीढ़ीमें राजा दिवोदास हुए, 
जिन्होंने वाराणसी बसायी । 


भगवान्‌ शङ्कर पर्वतराज हिमालयकी कन्याके रूपमे 
अवतरित साक्षात्‌ जगदस्ता पार्वतीका परिणय कर कैलासमें रहने 
लगे, किन्तु माता पार्वतीको उनका ससुरालमें रहना खटकने 
लगा । इसलिये उन्होने शङ्करजीसे कहा कि मुझे अपने घर 
ले चलो । तब शाङ्करजी उन्हें अपने सनातन ग्रह “अविमुक्त 
महाइमशान? ( काशी ) में ले आये । भगवान्‌ इसे कभी 
नहीं छोड़ते, इसीसे इसे अविमुक्तक्षेत्र कहते हें | वे कभी 
यहाँ लिङ्गरूपसे प्रकट होकर रहते हैं और कभी अन्तहिंत 
होकर, किन्तु इसका त्याग कभी नहीं करते । अन्नपूर्णाको 
यह उजाड इमशान पसन्द न आया । अन्तमें यह निश्चय. 
हुआ कि तीन युगोंमें काशी इमशान रहे और कलियुगमें 
अन्नपूर्णाकी पुरी होकर बसे | इसीलिये कलियुगमें विश्वनाथ- 
की मूर्ति तिरोहित हो जाती है । इस बार इसके तिरोहित 
होनेका बाह्य कारण बादशाह औरङ्गजेब हुआ | इस घटना- 
के बाद कुछ कालतक काशी बिना विश्वनाथकी रही। 
अन्ततः इन्दौरकी धर्मप्राणा महारानी अहत्याबाईने 
लखनऊके नवाबसे अनुमति प्राप्तकर पुनबार विश्वेश्वरकी 


स्थापना करवायी । 
केदारलिङ्ग 


करुणामय भगवान्‌ भवानीपति भक्तजनोंके उद्धारके 
निमित्त बदरिकाश्रमे ज्योति्ङिङ्गरूपसे प्रकट हुए और 
केदारेश्वर? कहलाये । ब्रह्मदेवके अपराधसे वह लिङ्गमूति 
तिरोहित हो गयी और वहाँ केवल पृष्ठ-भागका चिह्न शेष रह 
गया । प्मकल्पमे नन्दिकेश्वरकी प्राथनासे केदारेश्वर काशी 
आये; परन्तु वहाँ भी लिङ्ग-मूति गुप्त रहती थो। कभी किसी 
भक्तको बड़ी तपस्या करनेके बाद कदाचित्‌ दर्शन हो जाया 
करता था । अन्तमे अयोध्याके महाराज मान्धाताने बहुत 
बड़ी तपस्या करके श्रीकेदारलिङ्गका दशन काशीमें सब 
लोगौके लिये सुलभ कर दिया । उस लिङ्गमै केदारजी पन्द्रह 
कलासे निवास करने लगे और महाराज 0500 
यह वरदान छे लिया कि काशी-केदार-क्षेत्रम शरीर = 
बालौको भैरवी यातना भी न हो । उस समयसे केदार- 
खण्डमै भैरवी ' यातना बन्द हो गयी और केदारखण्डकी 
विद्वेश्‍वरखण्डसे भी अधिक प्रतिष्ठा हो गयी । वाराणसेय 
विद्वत्समाजके मुकुटमणि क्रैलासबासी महामहोपाध्याय पण्डित 
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शिवकुमारजी शास्त्री तथा ज्योतिविंदग्रगण्य महामद्दोपाध्याय 
पण्डित अयोध्यानाथजीका मकान केदारखण्डकी सीमाके 
बाहर होनेपर भी उक्त दोनों महानुभाव देहत्यागके समय 
केदारखण्डमे चले आये थे | 


औरङ्गजेबके सम्बन्धमें यह कहा जाता है कि विश्वनाथ- 
जीका मन्दिर तोड्नेके बाद उसकी दृष्टि स्वभावतः केदार- 
लिङ्गकी ओर गयी । सुनते हें, उस समय केदारेश्वर-मन्दिरके 
समीप ही एक मुसलमान औलिया रहता था, उसने 
बादशाहकों वहाँ जानेसे मना किया; किन्तु औरङ्गजेबने 
उसकी एक न सुनी । वह नन्दीके समीप गया और उसपर 
कटारका वार किया। सुना जाता है कि नन्दीके शरीरसे 
सघिरकी धारा बह निकली । जो कुछ भी हो, वह आगे न 
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बढ़ा; नहीं तो केदारेश्वरके मन्दिरकी भी यही दशा होती, 
जो आज विश्वनाथजीके प्राचीन मन्दिरकी है । 


केदारलिङ्गकी विचित्रता 


श्रीकेदारेश्वरजीके नादियेके बाएँ पुढ पर अब भी कटार- 
का निशान बना हुआ है । लिङ्गके सम्बन्धमें काशी-केदार- 
माहात्म्यमें लिखा है कि महाराज मान्धाताने मूँगकी खिचडी 
पकायी थी, वहीं पाषाणरूपमें परिणत हो गयी । उस 
खिचड़ी में रेखा करके राजषिने अतिथिका भार अलग कर 
दिया था । वह रेखा आज भी उक्त लिङ्गमें वर्तमान है और 
कपूर आदिके तीव्र प्रकाशर्म लिङ्गमें मूँगकी दालकी आभा 
प्रत्यक्ष दिखलायी पड़ती दै ।& 


भगवान्‌ श्रीएकलिङ्ग 


( लेखक--ठाकुर शरीचन्द्रनाथजी माथुर ) 


आरम्भिक परिचय 

एकलिङ्गजीका स्थान मेवाड़की वर्तमान 
राजधानी उदयपुरसे करीब साढ़े तेरह 
मोक उत्तरदिशामें है। इस बस्तीको 
कलासपुरी* भी कहते हैं । यह स्थान बहुत 
प्राचीन है और भारतवर्षमें द्वादश- 
` ज्योतिलिज्ञोंकी भाँति सर्वत्र प्रसिद्ध है । 
इस मूर्तिकी स्थापना मेवाड़के महा- 
राणाओंके पूर्वज, गुहिल्वंशावतंस महा- 
रावल कालभोज † (बाप्पा) ने अपने इष्टदेवके पण देय रूपमें वि० सं० पाकर वाप्पाने चित्तौरपर चढ़ाई क बि० सं० 


७९१ से ८१० के बीच किसी समय की थी | वे उस समय उसके 
अति समीप ही नागदामें राज्य करते थे। नागदाके पास ही 
पहाड़ोंके बीच एक बॉसोंके थूहे (समूह) में यह स्वयम्मू-मूति 
प्रच्छन्न थी । उसी जंगलमें हारीतराशि नामक एक 
तपश्वी ऋषि रहते थे | इस मूर्तिका पहले-पहल इन्हींको 
दर्शन हुआ और ये उस मूर्तिकी पूजा करने लगे | ये 
हारीतराशि बाप्पाके गुरु थे । इन्हीकी कृपासे बाप्पाको भी 
मूर्तिके दर्शन हुए और उन्होने उस स्थानपर एक मन्दिर 
बनवा दिया । हारीतराडिके द्वारा श्रीएकलिङ्गजीका वर 
पाकर बाप्पाने चित्तौरपर चढ़ाई कर दी और वहाँके मौय- 


सङ्कलित है प्राचीन अझुद्रित संस्कृत-मन्थॉको और ज्ञान, भ 
हिन्दी-भाषाजुवाद-सहित प्रकाशत कर सस्ते मूल्यर्मे प्रचार 
धन ओर उत्साहसे पूज्यपाद 
१० संस्कृतके और ४ हिन्दी-अनुवादसहित अन्ध 
अनुवाद शीघ्र ही प्रकाशत होनेवाला 
भक्तिरसागृतासिन्धु ३), भक्तिरसायन I), 
२।), कात्यायन-श्रोतसूज्ञ ६), शुल्वसूत्र 
पंचक ॥), सिद्धान्तबिन्दु १०) 
पुस्तर्के गोताप्रस, गोरखपुरसे या 


हाथसे मारे 


# यह लेख औअच्युत-अन्थमाला, काशीसे प्रकाशित “काशी-केदार-माहात्म्यम? नामक भाषानुवादयुक्त अन्थकी भूमिकासे 
क्ति, सदाचार, कर्मकाण्ड आदि विषर्योके उत्तमोत्तम संस्कृत-य्रन्थोका 
करनेके उद्देशयसे आदद सदगुणसम्पन्न सेठ श्रीगौरीशङ्करजी गोयनकाके 
ओअच्युतमुनिजी महाराजके नामपर अन्थमालाका काये सम्पादित दो रहा दै । अवतक अन्थमालासे 
प्रकाशित हो चुके हँ । भक्तिरसायन, बढ्चसूत्र-शाङ्करभाष्य और रलप्रभाटीकाका 
है । प्रकाशित अन्थोके नाम-दाम इसप्रकार हैं । संस्कृत--भगवन्नामकोमुदी ॥=), 
प्रमपत्तन १), परमार्थसार ।= » प्रत्यक्तत्त्वाचेन्तामाण प्रथम भाग २), दूसरा भाग 
1), तिथ्यर्क १॥), 


हिन्दी-भाषानुवादसहित---खण्डनखण्डखाद्य २॥), प्रकरण- 


? काशकिदारमाहात्म्य २॥) । विद्वान्‌ और शाखप्रमी सञ्जनोको पुस्तकें मैंगवाकर पढ़नी चाहिये । 

अच्युतयन्थमाला, ललिताघाट, काशीसे भिल सकती हैं । 
्ः इस विषयमें प्राचीन जनश्रुति यह है कि वाप्पा वलभीके प्रसिद्ध क्षत्रिय-वंशमें उत्पन्न हुए थे । इनके पिता लड़ाईमें शन्रुओके 
रि गये । इनकी माता पुष्पावती, जो उस समय गर्भवती थीं और अम्बा भवानीके दर्शनार्थ इस लड़ाईके पहले ही आयी हुई 


सम्पादक 
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संख्या २ ] 


मिनी >> nanan naan 


यंशी राजा मान ( सिंह ) को मारकर चित्तौरके दुर्ग तथा 
राज्यपर अपना अधिकार कर लिया;॥ तबसे आजतक 
करीब बारह सौ वर्षसे उन्हीके वंशज मेवाडपर राज्य करते 
आ रहे हैं । ये लोग अबतक श्रीएकलिङ्गजीको अपना 
इष्टदेय तथा मेवाड़का अधिपति मानते हैं. और अपनेको 
उनका “दीवान' प्रसिद्ध करनेमें गौरव समझते हें । यही 
कारण है कि महाराणा जत्र. श्रीएकलिङ्गजीका दर्शन करने 
पघारते हैं तब वे मन्दिरके अहातेसे ही शासनके चिहखरूप 
राजचेत्र ( सोनेकी छड़ी ) को; खयं कम्धेपरः धारण कर 
लेते हैं । राजकीय ताम्रपत्रों तथा पद्टों--परवानोपर भी 
श्रीएकलिज्ञजीका ही नाम दिया जाता है । 


सन्दिरपर आपत्तियाँ तथा उसका जीर्णोद्धार 


मुसल्मानी शासनकालमै अन्य अनेकों हिन्दू-मन्दिरोंकी 
भाँति श्रीएकलिङ्गजीके. मन्दिरपर भी कई आक्रमण 
हुए और मेबाडके महाराणाओंके द्वारा उसकी रक्षा एवं 
समय-समयपर उसका जीर्णोद्धार भी होता रहा । महाराणा 
मोकलके राज्यकालमें ( वि० सं० १४५४ से १४९० तक ) 
गुजरातका बादशाह अहमदशाह एक विपुल सेना लेकर 
भेवाडपर चढ़ आया । उसने जातीय द्वेषके वशीभूत होकर 
श्रीएकलिङ्गजीके मन्दिरपर भी प्रहार किया । पीछेसे इसका 
जीर्णोद्धार इन्हीं महाराणाके हाथसे हुआ । इन्होंने मन्दिर- 
को भावी आक्रमणोंसे सुरक्षित रखनेके लिये उसके चारो 
ओर एक सुदृढ़ कोट भी बनवा दिया । 


# भगवान्‌ भ्रीएकलिडुः # ६१७ 


महाराणा कुम्माके समयमै भी (वि० सं० १४९० से 
१५२५ तक) मालवाके बादशाह महमूदशाहने अपनी 
मेवाड़की चढ़ाईके समय इस मन्दिरको तोड़ा और उक्त 
महाराणाने इसकी मरम्मत करवायी । 

महाराणा कुम्भाके पुत्र उदयकर्णके समयमे ( विश 
सं० १५२५ से १५३० तक ) किसी कारणसे यह मन्दिर 
गिर गया और महाराणा रायमलने ( वि० सं० १५३० से 
१५६५ तक) इसे दुबारा बनवाया । तबसे यह उसी रूपमे 
अबतक विद्यमान है । 


मन्दिरका भीतरी एवं बाहरी दृश्य 

मन्दिर करीब ५० फुट ऊँचा है और इसका व्यास 
६० फुटके लगभग है। यह शिखखन्द, उत्तम, सुदृढ, 
सफेद पत्थरका बना हुआ है । श्रीएकलिङ्गजीकी मूर्ति श्याम- 
पाषाण-निर्मित एवं चतुर्मुख है। इसका एक सुख ब्रह्माका, 
दूसरा विष्णुका, तीसरा रुद्रका और चौथा सूर्यका है । 
जलहरीसहित इसकी ऊँचाई लगभग ढाई-तीन फुट होगी। 
सन्दिरके दो प्रधान द्वार हैं । पश्चिमीय द्वार सवेसाघारणके 
लिये दर्शनांथ खुला रहता है, तथा दक्षिण-द्वारमेसे अंग्रेज 
तथा मुसलमान आदि अन्यधमोवलम्बी लोग भी मन्दिरका 
दर्शन कर सकते. हैं; पूर्वीय द्वारके अगल-बगल भीतरकी 
ओर काली एवं पार्बतीकी छोटी मूर्तियाँ है और वायुः 
कोणमें भीतर ही गणेशजी तथा स्वामिकातिकेयकी भी छोटी 
मूर्तियाँ हैं । परिक्रमामें पूर्वकी तरफ गङ्गाजीकी मूर्ति है और 


थीं, अपने पतिके खेत रहनेका समाचार सुनकर पहाड़ोंमें नागदा-स्थानपर चली आयी झर वहाँ उनके उदरसे तेजस्वी बाप्पाने 
जन्म लिया । माता उस होनहार. बालकको नागदाके सुशमो रावळ नामक ब्राह्मणको सौंप अपने पतिके पीछे सती हो गयीं । 
इसप्रकार बाप्पा उस तक्के यहाँ संवर्धित हुए। जब वे कुछ बड़े हुए तो उनको उस ब्राह्मणकी गाए चरानेका काम सौंपा 
गया । उन गायाँमेंसे एक गाय सदा शपकालिङ्जीकी स्वयम्भू-मूर्तिपर, जो पहाडोंके बीच बाँसोंके भूहेमें अच्छन्नरूपसे स्थित थी, 
अपना दूध छोड़ आती और इसम्रकार वह राण उसके दूधसे वञ्चित स जाता । सुशमोने जब यह देखा तो उसे स्वाभाविक 
ही यह सन्देह हुआ कि हो-न-हो वाप्पा ही उसका दूध दुइकर पी जाता है । बाप्पाको जब यह बात मालम हुई तो उसे अपने 
सिरपर व्यर्थका दोप मढ़ा जानेका बडा दुःख हुआ और वह सारी बातका पता लगानेके लिये उस गायके पीछे-पौछि रहकर उसपर 
कडी दृष्टि रखने लगा ।:फळत: दूसरे ही दिन सारा भेद खुल गया । निश्चित समयपर सदाकी भाति गाय उस बाँसके थूहेमे 
घुस गये और वहँके सखयम्भू-लिङ्गके समीप ही बैठे हुए एक साधुन (जो उस लिङ्गका ही अवतार था) अपने खप्परमें उसका 
दूध दुहकर पी लिया। वाप्पाने सारा घटना अपनी आँखसे देखी और भूतिके समीप ही एक तपस्वीको सिद्धासन लगाये ध्यानावस्था- 
में बैठे देखा । तपस्वीका/ ध्यान भी उधर गया ओर उन्होंने साधुवेषधारी लोकपावन भगवान्‌ भूतभावनका दर्शन कर अपना 
जन्म एबं नेत्र दोनों सफल किये । तपस्वीका नाम हारीतराशि था । बाप्पा उसी दिनसे इस तपस्वीको अपना गुरु मानने लगा 
और उनकी बड़ी भाक्तिके साथ सेवा करने लगा । हारीतराशिने भी इस लोकसे प्रयाण करते समय उसकी सेवासे प्रसन्न हो 
बाप्पाको यढ वर दिया कि तू मेवाइका राजा होगा । कहते हैं, इसी वरदानके प्रभावसे बाप्पाको मेवाड़का राज्य प्राप्त हुआ । 


६१८ & कल्याण & 


दीवारोंमें पत्थरकी जालियाँ लगी हुई हैं, जिनमेंसे भीतरकी 
ओर काफी प्रकाश आता है । मन्दिरके बाहर पश्चिम तथा 
दक्षिण-द्वाकी तरफ कठ्घरे लगे हुए हैं, जिनके भीतर 
खास-स्त्रास लोग जा सकते हैं । कठघरेके आगे पश्चिमकी 
तरफ समभा-मण्डप है, जिसमें यात्री स्त्री-पुरुष ब्रेठकर 
तन्त्रतासे भगवानका दशन करते हैं । मण्डपके बीचमे 
चाँदीका नन्दिकेश्वर बना हुआ दै और मन्दिरके बाहर भी 
पश्चिम तरफ एक पाघाणका तथा छतरीमें एक पीतलका 
बड़ा नन्दिकेश्वर बना हुआ है । मन्दिरके दक्षिण-द्वारके बाहर 
अस्वा-माता, कालिका-माता तथा गणेधाजीके अलग-अलग 
न्दिर हैं । निज-मन्दिरके बाहर पीछेकी तरफ परकोटेमै ही 
पावंतीजीकी वावड़ी तथा तुलसीकुण्ड नामके दो सुन्दर पक्के 
जलाशय हे ओर मीरावाईका मन्दिर, सोमनाथ, चारभुजा 
एवं गणपतिका छोटा मन्दिर आदि कई शिखरबन्द छोटे- 
बड़े मन्दिर तथा देवलियाँ बनी हुई इसके सिवा 
कोटके भीतर कई मकान, बुजें तथा जलाशय आदि हँ। 
मन्दिरके पास ही इन्द्रसागर (भोडेला ) नामका तालाव है 
जिसके किनारे कई शिखरबन्द मन्दिर बने हुए हैं । मन्दिर- 
के पीछे ईशान-कोणमें देलवाड़ेके रास्तेपर हारीतराशिकी 
गुफा एवं विन्ध्यवासिनीदेवी तथा भैरवके प्राचीन मन्दिर 
एवं राज्यकी ओरसे यात्रियोंके लिये बनवायी हुई सराय है। 
सरायसे थोड़ी दूरपर एक झरना है और उसपर घारेश्वर- 
महादेवका मन्दिर तथा तक्षककुण्ड है । कहते हैं. कि राजा 
जनमेजयके सप यज्ञसे भागकर तक्षकने यहीं आकर अपने 
प्राण बचाये थे । इस कुण्डके जळका यह प्रभाव है कि 
सपद्वारा काटे जानेपर .इसका अञ्जलिभर पानी पी लेनेसे 
सपके विषका प्रभाव जाता रहता है। पास ही बाघेला 
नामका तालाव है । थोड़ी दूर चळनेपर प्राचीन नागदाकी 
बस्ती झुरू हो जाती दै । यहाँ बाप्पा रावलका समाधिस्थान 
तथा अनेक प्राचीन मन्दिर हैं जो स्थापत्य-कलाकी द्ष्टिसे 
बहुत सुन्दर है । यहाँ अद्भुतजी (शायद जैनमतके शान्तिनाथ) 
की बहुत बड़ी मूर्ति एवं स्थान है, जो वास्तवमें दर्शनीय है। 


पूजा एव उत्सव 
भगवानकी देनिक पूजा वेदविहित एवं तान्त्रिक विधिसे 


दिनमें तीन वार अथांत्‌ प्रातःकाल, मध्याह्न एवं सायङ्कालके 
समय होती है । श्रीएकलिङ्गजीकी सेवा-सामम्री एवं भोग- 
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रागके लिये राज्यकी ओरसे करीब एक लाख रुपयेका बजट 
बना हुआ है, जिससे मन्दिरका सारा खर्च चलता है । इसके 
अतिरिक्त हर सोमवार तथा प्रदोषको भगवानकी विशेष 
रूपसे सेवा होती है और खास-खास उत्सवोपर---जेसे श्रावण- 
झुक्ला १४: को, दीपमालिका तथा अन्नकूटके अवसरपर, मकर- 
संक्रान्ति, वसन्तपञ्चमी, महाशिवरात्रि एवं चेत्र कृष्ण 
१३ को (इस दिन भगवान्‌ फाग खेलते हैं ) तथा वेशाख- 
कृष्ण १ को (जिस दिन श्रीएकलिङ्गजीकी स्थापना हुई थी )- 
विशेष उत्सव मनाया जाता है । इनमेंसे अधिकांश उत्सवॉपर 
महाराणा साहब स्वयं भगवानके दर्शनोंके लिये पधारते हैं । 
पादोत्सवके दिन उदयपुरमें ही विशेष दरवार होता है और 
बड़ा उत्सव मनाया जाता है| 


० 
सदावत 


श्रीएकलिङ्गजीके स्थानमै दो सदावत बारहों महीने 
जारी रहते हैं, जिनमें एक देवस्थानके भण्डारकी तरफसे है | 
इसमें आगन्तुक साधु-संन्यासी एवं ब्राह्मणोंको पेटिये 
(सीधा) दिये जाते हैं । दूसरा सदावर्त उदयपुर-राज्यके 
भूतपूर्व प्रधान कोठारी केसरीसिंहजीकी तरफसे है। इसमें 
भी कई पेटिये अभ्यागतोंकों सदा दिये जाते हँ । 


कुछ और खास बातें 


उदयपुरसे श्रीएकलिङ्गजीके स्थानतक पक्की सड़क बनी 
हुई है, जो नाथद्वारेतक चली गयी है; इसपर मोटर, गाड़ी, 
ताँगे बखूबी जाते दै । रास्तेमें यात्रियोंके विश्रामके लिये 
अम्बेरीकी बावड़ीके पास ही एक धर्मशाला महाराणा 
शम्भुसिंहजीकी महारानी झालीजीकी बनवायी हुई है। 


भगवानको धारण करानेके लिये लाखों रुपयोंकी 
लागतके रत्नजटित आभूषण हैं, जो विशेष अवसरोंपर 
धारण कराये जाते हैं । 


उदयपुर-राजधानीसे पश्चिम दिशामे पाँच मीलपर एक 
नान्देइवर महादेवका स्थान दै । निकट ही एक कुण्ड है, 
जिसका जल सदा एकरस बना रहता है। इसके अतिरिक्त 
एक और चमत्कारपूर्ण बात यह है कि इस कुण्डमें महादेव- 
जीका लिङ्ग अपने आप ही चारों ओर घूमता रहता है। 


ईरानमें शिवमन्दिर 


( लेखक--श्रीमहेशप्रसादजी मौलवी, आलिम-फाजिल ) र 


ईरानका नाम ही फारस या परिया है । यह वह देश 
है जहाँका अधिकारी मुसलमान है और जहॉकी अधिकांश 
प्रजा भी मुसलमान ही है । केवल थोडे-से अन्य 
मतावलम्त्री ईसाई; पारसी और यहूदी हें । अपनी 
यात्राके अवसरपर मुझे इन लोगोंकरे देवालय दिखायी पड़े । 
पर जिन लोगोंकें देवालयोंने मेरा ध्यान सबसे अधिक अपनी 
ओर खींचा, वे उन 
हिन्दुओं तथा सिक्खोंके 122 
देवालय थे, जो बहुत ही ट्र; 
थोड़ी संख्यामै ईरानके | 
अनेक स्थानोंमें हैं । अस्तु, 
इस अवसरपर केवळ एक 


हिन्दू-मन्दिरका वर्णन 
दिया जायगा । 
ईरानके दक्षिणी 


भागमें बन्दर अब्बास 
नामक एक प्राचीन नगर 3 
फारसकी खाड़ीके तटपर 

है । ऐतिहासिक दृष्टिसे 
इस स्थानकी कुछ कम 
महत्ता नहीं है, क्योंकि यहीं 
(अथवा इसके पास ही) 
वह स्थान है जहाँसे ईरानके 
प्राचीन और असल 
निवासी पारसियोंने 
सातवीं शताब्दी में अरबके 

मुसलमानोंके आक्रमणोंसे पीड़ित होकर अपने प्यारे देशको 
त्यागा और भारतमें शरण ली थी । वतेमानकाठमै भी 
इस स्थानकी महत्ता बहुत कुछ दै । यहाँ ईरानी राज्यके कई 
बड़े. कर्मचारी रहते हैं और इसकी गणना ईशानके प्रधान 
नगरोंमें है । इसी स्थानमें एक विशाळ मन्दिर है। 


जब मैं जहाजमें ही था तो मुझे कुछ हिन्दू मिले थे, जो 
फारसकी खाड़ीमें दुबाई नामक स्थानमें मोतीके व्यापारार्थ जा 
रहे थे। उन्होंने ही मुझे सबसे पहले इस मन्दिरकी बाबत 
बतलाया था । उस समय मैंने समझा था कि कोई छोटा-सा 
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मन्दिर नाममात्रके लिये होगा; पर जब मैं उस मन्दिरकी ओंर' 
जा रहा था तो दूरसे ही उसकी विशालताने मुझपर अच्छा 
प्रभाव डाला और जब मैं मन्दिरमे पहुँचा तो जो बाते मेरे 
हृदयमें उत्पन्न हुई, उनके सम्बन्धमै तो कहा ही क्या जाय ! 

यह मन्दिर बस्तीके बीचमें है । मन्दिर और साथमें लगे 
हुए गुरुद्वारेकी कुछ भूमि लगभग ६ बीधेके है। इसके 
चारों ओर मुसलमानोंके 
ही घर हैं । मन्दिर या 
गुरुद्दारामे अनेक अवसरों- 
पर ढोल, शंख और झॉझ 
आदि बजते हैं; पर वहाँके 
मुसलमानांकी ओरसे 
किसी प्रकारकी आपत्ति 
नहीं होती, यद्यपि 
मुसलमानीकी संख्या 
बन्द्र अब्बासमे आठ 
हजारके लगभग है और 
हिन्दू केवल ६०-७० के 
ही लगभग हैं | 

यह मन्दिर कब बना 
था ! किसने बनवाया 
था १ और क्योंकर इसके 
बननेकी नौबत आयी 
थी १ इसप्रकारकी वातोंका 
पता मुझे टीक-टीक कुछ 


वहाँ किसी समयमें हिन्दुओं और 
हाकी बदौलत मन्दिर और गुरुद्वारा- 


अवद्य सुननेमें आया कि 
सिक्लाकी पलटनें थी, उन्हें 


हुई थी । यह मन्दिर कुछ पुराना अवश्य 


मेनोंकी स्थापना रो 
दोनोंकी १५ हजार रुपयोकी 


है और केवळ मन्दिर ही छगभग 
लागतका जरूर होगा । 

मन्दिरका जो चित्र मैंने शुक्रवार १७ मई सन्‌. १९२९ 

को खींचा था, वही यहा दिया जा “कु ॥ । इससे स्पष्ट है 

यट भारतीय शिवालयोके ढंगकी है । भारतसे- 


कि इसकी बना छ 0 
ही गयी हुई इसमें शिवजीकी मूर्ति दै; पर साथ-ही-साथ इष्ण 


नहीं लगा । हॉ, इतना : 


६२० # कढ्याण # 


भगवान्‌, महावीरस्यामी और जोगमायादेवी आदिकी 
मूर्तियाँ भी हैं। पास ही गुरुद्दारेमे श्रीगुरुग्रन्थसाह भी 
विराजमान हैं | इनमेंसे जव किसी एककी पूजा होती है, 
तो सभीकी आरती की जाती है । भारतमें इसप्रकार अनेक 
उपास्यदेवोंका एकत्र होना अच्छा समझा जाय या न समझा 
जाय; पर यहाँ तो सारे उपास्परदेवोंमें मानों एकता हो गयी 
है, परस्पर किसी प्रकारका वैर-विरोध नहीं दै । 

मन्दिर और गुरुद्वारा-सव-का-सव-वहाँ 'हिन्दूबारा के 
नामसे अधिक प्रसिद्ध है। सारा खर्चा वे हिन्द चलाते हैं 


00 छर हक 


जो वर्दों थोडी-सी संख्यामें व्यापारार्थ पहुँचे हैं । जिन 
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दिनों मैं वहाँ टहरा था, वहाँ एक सिन्धी महाशय पुजारी थे 
और एक मुसलमान नौंकरानी मन्दिर और गुरुद्रा रेके बाहरी 
भागकी सफाई आदिके लिये थी हाँ, मैंने अपने कई दिनोंके 
टहरनेके समयमें यह भी देखा कि अनेक हिन्दू वहाँ 
नित्यप्रति आते थे और बड़ी श्रद्धापूर्वक दर्शन करके चले 
जाते थे । एक दिन एक सजनने वहाँ 'कड़ाह-प्रसाद? 
कराया था । उसमें बन्दर अब्बासके प्राय; सभी हिन्ू 
सम्मिलित हुए थे और अनेक लोग जिस श्रद्धाके साथ 
उसमें शरीक हुए, थे; उसको में कदापि भूल नहीं सकता | 


पुरातत्व ओर शिवार्चन 


( लेखक--डा ० श्रीहीरानन्दजी शाखी, एम० ए०, डी० लिटू , एम० ओ० एल०, गवर्नमेण्ट एपिय्नाफिस्ट फार इण्डिया) 


0) उपासना देखी जाती है, यद्यपि 

3४ उपास्य देवता एक ही है। उपासक अपने 
दु इष्टको या तो पुरुपरूपमें पूजेगा या 

न) / स्त्रीरूपमें | उपास्य-तत्त्व सत्री हे या 

११ पुरुष-यह भक्तके ध्यानपर निर्भर है। 

परमात्माको चाहे हम “मा” कहकर 

पुकारे अथवा “पिता? कहकर, वास्तविक तत्त्व एक ही है-- 

“एकं सद्विमा बहुधा वदन्ति’ । कहते हैं कोई शक्तिका 

उपासक श्री दुर्गा-ससञशतीका पाठ करता हुआ-- 


नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमो नमः । 


~ इस शठोकार्धमें “नमस्तस्यै? के स्थानमें “नमस्तस्मै? पढ़ा 
करता था | उसकी भूलको किसी. पण्डितने टीक किया | 
इसपर उसे बहुत दुःख हुआ कि मेरी इतने सालकी पूजा 
नष्ट हुई । भगवतीने उसे दर्शन दिये और पण्डितको 
फटकारा कि क्या मैं पुरुप-वेपमें नहीं आ सकती, इत्यादि । 
इसप्रकारकी कथाओंका भाव यही है जो ऊपर कहा गया 
है। जिस तत्वका परमहंस रामकृष्णने कालीके रूपमें 
साक्षात्कार किया उसी तच्वका श्रीचेतन्य महाप्रभु वृन्दावन- 
विहारी श्रीदयामसुन्दरके रूपमें चिन्तन करते थे और उसी 
तत्वको मार्कण्डेयने श्रीक्षिवरूपमें देखा था । इसी तत्त्वकी 
उपासना इस विविधतापूर्ण संसारमै विविध रूपमै पायी जाती 


किञ्चन ।? इस एकताको न समझना ही बल्ेड्रोंका कारण 
होता है। 


प्रायः लोग उस तच्वको पुरुपरूपमें ही पूजते हैं, जिससे 
यही अनुमान होता है कि संसारमें पुरुप-जातिका ही 
प्राधान्य रहा दै, अन्यथा कोई कारण नहीं कि परमात्माको 
“मॉ? के रूपमे न पूजा जाव । श्रोमद्धगवद्गीतामें तो 
भगवानने स्पष्ट ही कर दिया है-- 

“पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः ।? 

अन्य जातियोंके उपास्मदेवताओंके विषयमै विचार 
करनेकी इस समय आवश्यकता ही नहीं है | 


Ses 


वेदोँमें परमात्माकी प्रावः पुरुषरूपमे ही उपासना की 
गयी है | इन्द्र, वरुण, वाय, विष्णु, रुद्र इत्यादि सब-के- 
सब नाम पुँलिङ्ग-वाचक ही हे; स्त्रीवाचक उपास्यदेवके 
नाम थोड़े ही हें--जोकि “बागाम्भणीय” जैसे यूक्तोंमें 
पाये जाते हैं 1 इससे यही अनुमान किया जाता है कि 
प्राचीन आर्य-जाति ईश्वरको प्रायः पुरुपरूपमे ही पूजती थी । 

ऋग्वेदमें प्रायः देवतानां पत्नी:/ इन पदोंका प्रयोग 
पाया जाता हैं, परन्तु उस रूपमें नहीं जिस रूपमें ब्राह्मण- 
ग्रन्थोमें पाया जाता है । वरुणानी, इन्द्राणी तथा अग्नायी 
वरुण, इन्द्र एवं अशिकी पत्नियाँ ही हैं; तन्त्र अथवा अन्य 
अन्थोंमे वणित शक्तिका स्थान इन्हें प्राप्त नहीं । 


५ 


| 


संख्या २] 


ॐ पुरातत्त्व और शिवार्चन # 
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प्राणिमात्रमें केवल दो ही शक्तियाँ देखनेमें आती हैं । 
इनमेसे एकको “पुरुषशक्ति” तथा दूसरीको “ख्रीशक्ति' कह 
सकते हैं । इन्हीं दो शक्तियाँसे संसारकी, उत्पत्ति तथा वृद्धि 
होती है। संसारके हास अथवा नाशका कारण भी यही 
दो शक्तियाँ कही जा सकती हैं। स्थूळलूपमें इन दो 
शक्तियाँको साधारण मनुष्य जननेन्द्रियके रूपमें व्यक्त कर 
सकता है | उसकी दृटिमे यही दोनो इन्द्रियाँ सृष्टिमे प्रधान 
हैं, अतः इन्हींको वह पूजाई अथवा उपास्य समझ लेता 
हे | जिसने जिसे उपास्य समझा उसने उसीकी उपासना 
पकड़ ली। स्त्री चिल अथवा पुरुप-चिह्यकी उपासना 
इन्हीं विचारोंपर निर्भर है । कई एक विद्वान्‌ कहते हैं कि 
“योनि-पूजा? सबसे प्राचीन है । अन्य विद्वान्‌ 'लिङ्ग-पूजा' 


को ही सर्वप्रथम मानते हैं और अपने विचारोंके समर्थनमे , 


“शिश्देवाः'-जेसे आाः्दको, जो वेदोंमें पाया जाता है, 
उपन्यस्त करते हैं, चाहे इसका अर्थ झिक्षपरायण 
अर्थात्‌ विपयलम्पट ही हो । हमारे विचारमें सबसे पहले 
पुंस्त्व अर्थात्‌ पुरुषत्व ( Male 0111011312 ) अथवा 
पुँछिज्ञकी अर्थात्‌ 'शिक्षरपूजा ही प्रचलित हुई होगी । 
उपास्यदेवकी मूर्ति अथवा प्रतिमा प्रायः स्थिरता 
अथवा हृढ्ताकी दृष्टिसे पाषाणकी ही बनायी जाती 
है । जिस प्रतिमामें कोई विशिष्ट आकार नहीं दील पड़ता, 
पूजनेवाळे अत्र भले ही उसे “पुरुप-शक्तिका चिह्न न 
समझें--परन्त इस उपासनाका मूल यही प्रतीत होता है । 
पीछे खे णशक्तिका भी प्राधान्य समझमें आनेपर उस झाक्तिका 
पूजन भी चळ पड़ा । जिन्होंने दोनोंकी प्रधानताका अनुभव 
किया उन्होंने दोनोको उपास्य समझा | यह देखकर कि 
“पुरुष” अर्थात्‌ “ईश्वर! विना शक्तिके अथवा स्थूल शब्दोंमें; 
सत्री अर्थात्‌ भार्याके कुछ भी नहीं कर सकता, उन्होंने 
दोनोंकी अर्चना प्रारम्भ कर दी । यही नहीं, उन्होंने यहाँतक 
कह डाला कि शिवरूप दावका “इ? अर्थात्‌ शक्तिके साथ 
संयोग होनेपर ही उसकी 'शिव? संज्ञा होती है, इन्हीं विचा रोसे 
“देवी? की पूजा प्रधानरूपसे की जाने लगी । अर्धनारीश्वरका 
ध्यान भी, जिसमें इन दो शक्तियोंका पूर्णरूपसे योग पाया 
जाता है, इन्हीं विचारोंका परिणाम है । यह ध्यान हमारे 
यहाँ शिवकी आराधनामें पाया जाता है । प्राचीन मिश्रः 
देशमै भी इस रूपकी पूजा होती थी । 


जहाँतक हमारा अनुमान है देवी अथवा राक्तिकी पूजा 
पीछेसे ही चली होगी । अतएव प्राचीनतम मन्दिरोमें 


“देवी? की प्रतिमा मन्दिर-निर्माण-कालकी नहीं मिलेगी । 
हिन्दू अथवा संस्कृत आय-जातिके मन्दिरोंको छोड़ अन्य 
जातियोंके पूजागारोमें यही बात देखनेमे आती है । मोहन-जो- 
दड़ोमें जो भग्नावशेष मिले हैं, उनमें पुंस्त्व-पूजनके चिह्न 
बहुत मिले हैं। 

इन सब बातोपर विचार करनेसे प्रतीत होता है कि 
जननात्मक शाक्तिकी अर्चना अति प्राचीनकालसे चढी 
आती है । इसी अर्चनाका कहीं-कहीं गॅवारू-ढंगसे वर्णन 
किया गया है, जिसे पढ़-सुनकर कभी-कभी जुगुप्सा उत्पन्न 
होती है। शिवपुराण एवं लिङ्गपुराणकी कई एक कथाएँ इसी 
प्रकारकी हैं | यदि इनपर सूकम दृष्टिसे विचार किया जाय 
तो स्फुटतया इस बातका पता लगेगा कि उनके अशीलः 
अंशको छोड़कर, जहाँतक सृष्टिरचनाका सम्बन्ध है, प्राणि- 
मात्रमे यही लीला निरन्तर हो रही है। साधारणतया 
शिव-मन्दिरोमे जो चिह्न अथवा मूतिया स्थापित होती हैं, 
उनसे इसी भावका व्यक्त करना अभीष्ट है। कोई भी 
हिन्दू इन मूर्तियों अथवा चिह्वोंको उपासना करते समद्र 
बुरी दृष्टिसे नहीं देखता । जिनका इस वास्तविक तत्त्वकी 
ओर ध्यान होगा वे उपहास कर भी केसे सकते हैं ? वें तो 
उनके अन्दर ईश्वरीय लीलाका दर्शन करेगे । कुछ लोंग 
ऐसे मी हैं जो पूजोपहार करना ही अपना एकमात्र घरमे 
समझते हैं | शेष जन तो ठिद्राखेपी होते ही हैं, जो प्रत्येक 
उपासनामें दिछगी और हँसी-ठट्ठेकी सामग्री पाते हैं। 

हम ऊपर लिख आवे हैं कि हमें तो शिव-मन्दिर ही 
प्राचीनतम दटिगोचर हुए हैं । जननात्मक शक्तिका ही नाम 
यदि “दिवः रख ळें तो कोई हानि नहीं होती । यद्यपि 
शिवके और भी अनेक रूप हैं, तथापि उनका जननात्मक 
कर्म ही मुख्य है। उत्पत्ति होगी तभी तो पालनःपोषण 
होगा और तत्पश्चात्‌ मरण | जननमं ही कल्याण है शिव 
है। जनन, भरण और मरण- इन त्रिविध अवस्थाओसे युक्त 
ईश्वरको ही 'सदाशिव? कहते हैं । इसी एक शक्तिके त्रिविध 
रुपको 'त्रिमूसि' ( 1४४७ ) भी कहते हैं और इसी एक 

म्‌? की उक्ति भी चरितार्थ होती 


तच्वमें “एकोऽहं बहु स्या 
जब मनुष्य एंक तत्वका ध्यान करता है तत्र 


है | ॥ ॥ 
वह एकमुखलिङ्गकी अर्चना करता है अथवा अर्ध: 
नारीश्ररका ध्यान करता है । द्विधारूपमें वह शिवः 


पार्वतीकी उपासना करता है, त्रिधारूपमें सदाशिवका और 


बहुरूपमें पञ्ममुखका ध्यान 
करता है | शिवकी प्राचीन- 
“तम मूषि जिसका निर्माण- 
काळ हम निश्चितरूपसे कह 
सकते हैं ,उखन ऊके संग्रहा- 
लयमें रकती हुई है, 
इसकी. प्रतिकृति हम अलग 
यहाँ छापते हें । इससे 
प्राचीन देव-प्रतिमा जिसका 
'निर्माणकाल हम ऐसे ही 
दृढ़ निश्चयके साथ वतला 
सकें, हमें ज्ञात नहीं है । 
साधारण बिम्बोंकोी छोड़ कर 
यह प्रतिमा प्रायः साढे 
चार हाथ ऊँची है 
और इलाहात्राद-परान्तके 
भीटा-याममें कई वर्ष हुए 
मिली थी । इसका ऊर्ध्वे- 
भाग पुरुप-दारीरके ऊपरी 
पा (bust) का-सा री 
बाय हाथमें एक वर्तन 
या भ्रज्ञार, (सुराही) है, 
दाक्षण हस्त अभय-मुद्रामें 
उठा हुआ हे | इस 
ऊध्वेकाय (5६ ) के 
नीचे प्रत्येक कोणमें एक 
मनुष्यके सिरकी-सी प्रतिमा 
है जो स्थात्‌ स्रीके ऊध्द- 
कायकी द्योतक है । केशों- 
का परिष्कार और कर्ण- 
कुण्डल यही सूचित करते 
हैं । इनके ऊपरकी प्रतिमा 
पुरुष-प्रतिमा है और 
“नीचेका भाग पुंसत्व-चिह्न 
(४1०11) का द्योतक 
है । चार खियोँके ऊर्थ्व- 
कायकी प्रतिमा चारों 


& कल्याण & 


घुलिफेण्टान्निमूतिं-सदादिव 


tr 


दिशाओंकी स्त्रीत्व-शक्ति 
(Female Energy) 
की द्योतक हो, ऐसी 
कल्पना की जा सकती 
है और ऊपरका भाग 
एवं नीचेका खण्ड मिल- 
कर जननशक्ति (Male 
Principle) का सूचक 
है, ऐसा माना जा सकता 


इसकी बायीं ओर दो 
पंक्तियोमे विक्रमकी पहिली 
झाताब्दीकी लिपिमें लिखा 
हुआ एक लेख है जो हमें 
यह बतलाता हे कि यह 
लिङ्ग वासिष्ठीके बेटे 
नागश्रीने स्थापित किया 
था | सदाशिवकी एंक 
प्रायः अद्वितीय प्रतिमा 
बम्बईके समीप एलिफेण्टा- 
द्वीपमें विद्यमान है जिसकी 
प्रत्येक विद्वानने मुक्त- 
कण्टसे स्तुति की है । 
इसकी भी प्रतिकृति यहीं 


बीचवाला शीर्ष ब्रह्मा 
अथवा. सृश्किताका 
आकार समझिये । 
दक्षिणका विष्णु और 
वायें हाथका संहारकर्ता 
रुद्रका द्योतक है । इस 
विचित्र मूर्तिको देखते 
हुए उस त्रिविध शाक्ति- 
मय ईश्वरका ध्यान करने- 
से कल्याण-ही-कल्याण 
होगा । 


E] अत्यन्त प्राचीन शिव-मठ 


(लेखक-पं० श्रीवागीश शिवाचायैजी ) 


यस्य स्मरणमात्रेण नृणां मुक्तिः करस्थिता । तं वन्दे जगदाधार विश्वाराध्यं जगद्गुरुम्‌ ॥ 


क 2 ` सुप्रसिद्ध क्षेत्र श्रीकाशीजीमें आर्यजातिके# 
| य ) प्राचीन ( शिलालेख आदि) चिंह नहींके 
प बराबर हैं। दक्षिणके किसी मी क्षेत्रमै देखिये 
3 तो आपको ऐसे अनेकों चिह मिलेंगे जिनसे 
ऐतिहासिक खोजमें काफी सहायता मिल सकती है । हो 
सकता है कि शन्रुओंके आक्रमणसे काशीके बहुत-से प्राचीन 
निह उस हो गये हों, फिर भी यदि खोज की ज़ाय तो 
इस प्राचीन नगरीमें कुछ-न-कुछ महत्त्वपूर्ण प्राचीन चिह 
अवदय प्रास होंगे । हमें आश्चर्य है कि 'सारनाथके इतिहास' 
की भाँति अभीतक “काशीके इतिहास! की ओर अन्वेषको- 
की दृष्टि क्यो नहीं गयी । अस्तु ! यहाँ हम “कल्याण? के 
पाठकोंको काशीके एक अति प्राचीन मठका परिचय कराना 
चाहते हैं । 

इस युगके आदिमें श्री १००८ जगद्गुरु विश्वाराध्य 
शिवाचार्य महाराजने संसारके कल्याणार्थ श्रीवि्धनाथलिज्ञ- 
के गर्भसे आविभूंत होकर काशीमें एक ज्ञानसिंहासन नामक 
स्कन्दगोत्रीय गद्दीकी स्थापना की, जिससे कलिमलसन्तस- 
जनोंके दुःख दूर होते हैं। श्रीविश्वाराध्यजी त्रिकालदर्शी और 
सकळविद्याधिपति थे। तभी तो आपके कार्य अभीतक अविः 
च्छिन्नरूपसे चले आ रहे हें। हमारे दुर्देबसे आपके “प्रस्थान 
त्रयमाष्य' अभीतक उपलब्ध नहीं हुए हैं, फिर भी 

चिइवाराध्यादयस्तु अस्यासुपनिषदि दहरोपासनाः 
चिषये -नारप्यणोपासकर्वशिवोपास्यस्वनिर्णये सहस्रः 
दीर्षानुचाकगतनारायणं परं ब्रह्मतर्वं नारायणः पर 
इत्यादि वचनानि विरुध्येरन्षिति मा शाङ्किष्टाः । 


-इस उद्धरणसे श्रीविश्वाराध्यक्कत 'महानारायणोपनिषच्छे छे- 
यभाष्य? | का पता अवश्य लगता है | पौठस्थ यंशावली से 
फ्ता चलता है कि आप कलिके आदिम ग्यारह सो वर्षतक 
गद्दीपर विराजते रहे । आपके बाद श्रीजगद्गुरु मलिकार्जुन 
शिवाचार्य भी तीन सौ ग्यारह वर्षतक जीवित रहे। 
इन्हींके समयमै यह प्रसिद्ध और विशाल मठ (जंगमबाड़ी) 


* वौद्धोंको छोड़कर । | सिकन्दराबादमै मुद्रित । 


मिलक ह कम आश्चर्यकी बात नहीं है कि भारतके 
५ 


जिसका परिचय हम दे रहे हैं, बना है । जहाँ श्रीविश्या- 

राध्यके अनुग्रहसे आपका पट्टामिषेक हुआ था, वहीं 'केलास- 

मण्डप? नामक भव्य मण्डप बना, जो अबतक काझीमें 

अपने ढंगका अनोखा है । इतिहासके विद्वानोंका कहना 

है कि इस मण्डपका पत्थर दो हजार वर्षसे इधरका नहीं 

हो सकता । इस मण्डपके दक्षिणमें श्रीगुरुजीकी तपोभूमि 

है, जिसे “गादीस्वामी' कहते हैं | इन दोनों स्थानोंका 
पत्थर बहुत ही जीणे-शीणं हों गया है, जिसे ऊपरसे जहाँ-तहाँ 
चूना-सिमेंट आदिका पलस्तर कराकर सुरक्षित रक्खा गया 
है । केलासमण्डपके एक खम्भेमें श्रीमलिकाजुन शिवाचार्य- 
की एक मूति भी उसी समयकी खोदी हुई जान पड़ती 
है । श्रीमछिक्राजुन बड़े प्रभावशाली थे । श्रीविश्वाराध्यके 
प्रथम शिष्य होनेके कारण उन्हींकी व्यवस्था आजतक कायम 
है । अबतक उस केलासमण्डपमें ही ( ज्ञानसिंहासनपर ) 
सब आचायोंका पट्टाभिषेक होता है और सभी आचार्य 
“मह्किकाञ्चुन? नामवाले होते हैं। यद्यपि अंग्रेजी राज्यके प्रारम्भ 
होनेके वादसे.व्यायहारिक नाम भी अत्र पाँच-छः आचार्यों- 
के लिये रूढ़ हो गया है, तथापि समस्त व्यवहारोंमें 'मलिका- 
जुन? उपनाम भी लगता ही है। इनके बादके अस्सी 
आचायोंमें दूसरे आचायं एक सो चोदह वर्ष, चोथे एक सौ 
एक वर्ष, पाँचवें एक सौ पच्चीस वर्ष और इक्यावनवें एक 
सौ इक्कीस वर्ष गद्दीपर आसीन रहे | इन सभी आचार्थे- 
चरणोंका एकमात्र कार्य यही रहा है कि देश-देशान्तरोंका 
भ्रमण करते हुए भक्तोको उपदेश दे उनका उद्धार करते रहें 
तमी तो इन आचायोंमेसे बहुतीके शरीर काइमीर, नेपाल, 
हिमालय, आसाम, मलयाचल, सौराष्ट्र आदि सुदूर स्थानों था 
जंगल और नदियोंमें छूटे हैं । ये सब-केसब महातपरंी 
और उदार हुए हैं। आधुनिक आचायाँमेसे उनासीवें 
जगद्गुरु श्रीहरीश्वर महाराज शापानुग्रहशक्तिसंभ्पन्न, 
महायोगी एवं परमदयाछ थे । इनके अङ्गः्रतयज्गमें 
ज्ञान्तिका वास था । अस्सीवें आचार्य श्रीवीरभद्र महाराज 
बड़े समर्थ योगी थे, इन्होंने अपने समयमै भक्तोसे आचार- 
विचारका बड़ी तत्परताके साथ पालन करवाया था। जंगम- 
बाड़ीकी प्रजाके साथ-साथ काशी नगरके कितने ही अन्य 
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जङ्कमनाड़ी केळासमण्हपमे शानलिंहासन 
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लोग भी इनक इशारेपर चलते थे | गद्दीकी बिखरी हुई सम्पत्ति- 
की मी इन्होंने समुचित व्यवस्था की। इक्यासीबै आचाये 
श्रीराजेश्वर महाराज महादानी योगी थे। आपके पास आकर 
याचकलोंग कभी विमुख नहीं लोटते थे । आप बड़े 
तपोनिष्ठ थे । अखिल भारतीय योगिमण्डलके “योगी” 
नामक पत्रके आरम्भमें ही आपका चित्र दिया गया है । 
बयासीयें आचार्य श्रीशियलिज्ञ शिवाचार्य महाराजका 
अभी डेढ़ वर्ष पूर्व देहावसान हो चुका है। आपके 
समयमें गद्दीकी व्यवस्था आदिके कार्योंमे अनेक अड्चनें 
आती रहीं, पर आप घेयपूर्वक सबको बड़ी आसानीसे 
पार करते रहे । आपका अधिकांश समम शिवपूजामें ही 
व्यतीत होता था । सन्‌ १९११ के प्रसिद्ध दिल्लीदरबारसे 
सरकारकी ओरसे आपका बड़े ठाट-बाटके साथ जुळूस 
निकाला गया था । वर्तमान आचार्य श्रीजगद्गुरु पञ्चाक्षर 
शिवाचार्य महाराज तिरासीबें आचाय है । 

कहा जाता है कि काशीका श्रीविश्वनाथजीका मन्दिर 
पहले इस गद्दीके ही अधीन था; परन्तु पीछे औरङ्गजेब- 
द्वारा उसके भ्रष्ट किये जानेपर जब उसे महाराणी श्री- 
अहल्याबाईने फिरसे बनवाया तवसे वह स्मातोंके अधिकारमे 
चला गया है । विश्वनाथजीके बगलमै अन्नपूर्णाजीके सामने 
भी इस गद्दीकी जमीन थी, जो हालहीमें दूसरोंको दे दी 
गयी है । साक्षीबिनायक और मनकामेश्यर-मन्द्रिपर 
गदीकी अव भी काफी जमीन है । “जंगमत्राड़ी? नामक 
करीब छःसो पचास घरोंकी बस्तीका एक विशाल मुहलला और 
तीन सो घरोंका “मानससरोवर? नामक पवित्र स्थान इः 
मटके ही अधीन है । जंगमपुर नामक विशाल क्षेत्र 
हालहीमे हिन्दूविश्वविद्यालयके आधीन हुआ है। इसके 
अतिरिक्त बनारस जिलेके बारह ग्राम भी गद्दीकी 
ज्ञंमींदारीमें हैं । 

विक्रम सं० ६३१ में जयनन्द' नामक काशी-नरेदानै 


इस गद्दीको एक “गोचरभूमि' भेंट की थी और इसका 


दानपत्र (भोजपत्र) अत्यन्त जीणे हो जानेके कारण 
स्वर्गीय काशीनरेदा श्रीमहाराजा प्रभुनारायणसिंहने. इसे 
नये सिरेसे ताम्रपत्रपर अपने हस्ताक्षर और विशप्तिके 
सहित लिखवाकर वि० सं० १९८२ में इसका उद्धार कर 
दिया है । इस गद्दीका एक शाखामठ जंगमवाड़ीके नामसे 
नेपाल-राज्यके भातगाँवमें भी है, जिसकी मर्यादा दरबारकी 
ओरसे सुरक्षित है; और यहाँ भी विक्रम सं० ६९२ का 
एक शिलालेख है, जिसमें लिखा है कि “काशीके. शिव 
श्रीजज्ञममह्ठिकार्ज़न गुरुजीने यहाँकी नष्टप्राय शिवभक्तिको 
पुनरुजीवित किया था, जिसके उपलक्ष्यमें नेपालके विश्वमछ 
नपतिने एक मठ और विपुल भूमि भेंट की ।” अत्यन्त 
आश्चर्यकी बात तो यह है कि वावर, हुमायूँ, औरङ्गजेब 
(आलमगीर) आदि मुसलमान बादशाहोंके भी दानपत्र या 
सनदें इस स्थानमें हैं। जिन्हें इस बातपर विश्वास न हो वे 
ध्वीरशैवेन्दुशेखर” नामक सचित्र पुस्तकको पढ़ें, जो हालहीमें 
संखानकी ओरसे प्रकाशित हुई दै । इसके अतिरिक्त मैहर 
और मैसूर-महाराजाओके भी दानपत्र मौजूद हँ । मैसूर- 
राज्यकी ओरसे प्रतिमास पचास रुपयेकी पूजा मिलती है । 
प्रयागके गज्ञातीरपर भी गद्दीका एक शाखामठ है और 
दक्षिणमें इस गोत्रके उपाचायं तथा दिष्योके बहुतसे भेठ 
हैं, जिनकी खापनाका उद्देश्य सनातनवर्णाश्रमघमेकी 


क्षा ही है | 

गहे विश्वाराध्य-गुरुकुलमै ` दक्षिणदेशके वीरशैव 
विद्यार्थी सदा अध्ययन करते और सहायता पाते आ 
रहे हैं। शिवपुरी काशीके इस प्राचीन और पवित्र मठका 
परिचय प्राधकर किसको आनन्द नहीं होगा ? इस मठके 
य-मुख्य चित्र भी प्रकाशित किये जा रहे हैं। 


कुछ मुरु 
172 'द्वाब॑ भूयात्‌ 


oe 


व्र ¢ 

मोह नहीं होगा 
अरे काम वेकाम | धनुष दंकारत तरजत। 
नू ह कोकिल ! व्यर्थ बोल काहेको गरजत॥ 
तैसे ही तू नारि बथा ही करत कटाछे। 


> 
मोहि न उपजे मोह छोह सब रहिगे पाछ॥ 
चित चन्द्रचूडके चरनको, ध्यान-असृत बरसत 
आनन्द अखण्डानन्दको ताहि अस्टत-खुख 


हिते । 
१ क्यों हिते॥ 


मैसूरराज्यके शिव-मन्दिर 


( लेखक--श्रीयुत डा० एम० एच० कृष्ण, एम० ए०, 


डी० लिट्‌ ( लन्दन ), अध्यक्ष, पुरातत्त्वविभाग, मैसूर 


श्रीमान्‌ महाराजा साहव मैसूरकी आज्ञासे ) 


2220 सूरराज्य स्थापध्य-कलाके सुन्दर नमूर्नो- 
के लिये प्रसिद्ध है । शिवमन्दिरोंकी 
संख्या तथा सौन्दर्यमै भी यह भारत- 
के किसी अन्य प्रान्तसे कम नहीं 
क है। ये मन्दिर विगत १५०० वर्षोके 
अन्दर इतिहासके भिन्न-भिन्न युगोमे बने हुए हैँ। इनकी 
रचनाशेली दो प्रकारकी है, एक तो द्रविडदेशकी और 
दूसरी चाडक्यकालकी । विशेषकर हाँयसल ( 13098919 ) 
बंशके राजाओंके कालमें बहुत-से मन्दिरौंका निर्माण हुआ । 
उम्र समय बहुत-से .छोग अपने-अपने नामसे मन्दिर 
चनकाकर उनमें शिवजीकी प्रतिमा स्थापित कर देते थे, 
जिससे उनका नाम अमर एवं पवित्र हो जाय। उदाहरणतः 
कोरयङ्गल (Koravangala ) नामै स्थानके बूचेश्वर, 
गोविन्देश्वर एवं नागेश्वर महादेवके मन्दिर तथा असिंकेरे 


( 2751:070 ) का कत्तमेश्वरका मन्दिर सी 
बने हुए हैं । ed 


किन्तु उस समय इन मन्दिरोसे भगवान्‌ यिष्णुका 
बहिष्कार नहीं किया जाता था। सच पूछिये तो ऐसा नियम- 
सा हो गया था कि किसी भी शिवालयमै जबतक विष्णु- 
भगवानका मन्दिर न हो तबतक यह अधूरा ही समझा 
जाता i । इसप्रकारका भाव उस देशमै बहुत प्राचीन- 
कालमें ही परिपक्क हो गया था । हरिहरकी युगल-मूर्तिके-जिसमें 
हरि और हरकी समानता प्रदशित की गयी है--विकासका 
मूल भी यही है। सन्‌ १२२४ ई० के एक शिलालेखमें 
निम्नलिखित आशयके वाक्य खुदे हुए मिले हे--गीतकीति 
भगवान्‌ दिवने श्रीविष्णुका विग्रह स्वीकार किया और 
भगवान्‌ विष्णुने श्रीशिषकी महिमान्वित एवं प्रसिद्ध मूर्ति 
धारण की । इसप्रकार रूपविनिमयमें उनका हेठ यही था 
कि उनकी एकताके प्रतिपादक वेदवाक्य पूर्णतया चरितार्थ 
हों । शिमोगा ( Shimoga ) जिलेके. ताळगुण्ड 
(Tala2742) नामक स्थानमें एक प्रणवेश्वर महादेवका 
मन्दिर है, जो राज्यभरके विद्यमान शिवमन्दिरोंमें सबसे 
प्राचीन है । मन्दिरके सामने ईसासे लगभग ४०० वर्ष 


पीछेका कदम्बबंशके राजाआँका एक शिलालेख है, जिससे 
यह पता लगता है कि ईस्वी सनकी दूसरी शताब्दीमें भी 
झातकर्णि तथा दूसरे राजालोग इस प्रतिमाकी पूजा किया 
करते थे। ईस्वी सनकी पाचवी शताब्दीमै कदम्बयंशके 
राजाओमें असली प्राचीन मन्दिरके सामने एक गोपुर्का 
निर्माण करवाया और आगे चलकर. मन्दिरके भवनका 
और भी विस्तार हुआ । मन्दिर विल्कुल सादे ढंगका वना 
हुआ है। उसके अन्दर केवळ एक गर्भगह ( निजमन्दिरः) 
तथा सुखनासी (१) है और गर्भग्रहके अन्दर एक भग्न 
शिवलिङ्ग है, जो झुरूमे लगभग ६ फीट ऊँचा र्दा होगा । 


नन्दी ( 82701 ) नामक स्थानमै एक भोगनन्दीश्वर 
महादेवका मन्दिर है । उसके अन्दर, तथा समीपमें जो 
शिलालेख हें उनसे यह पता चलता है कि इस मन्दिरका 
निर्माण चोल तथा हॉयसलबंशके राजत्वकालमे हुआ था। 
उसके दक्षिण ओर अरुणाचलेश्वर महादेवका मन्दिर है 
और इन दोनों मन्दिरोके बीचमें एक छोटा-सा मन्दिर 
और है, जो इन दोनोंका माध्यम बना हुआ है | हालेबिद 
( 1००1१ ) का हॉयसलेश्वर महादेवका मन्दिर भी ठीक 
इसी ढंगपर बना हुआ है और दोनोंके सामने दो 
नन्दीमण्डप भी हैं । हॉयसलकालके मन्दिरोंकी भाँति 
इसमें भी गर्भणह, सुखनासी और नवरङ्ग-ये तीन 
स्थान वने हुए हैं और पत्थरकी जाली लगी हुई 
है । मोगनन्दीश्वर्के मन्दिरमे चोलवंशके एक राजाकी 
उन्हीके समयकी गढ़ी हुई प्रतिमा भी स्थापित है, जों 
एक विशेषताको बतळाती दै । चोलवंशके नरेशोंने दक्षिणमें 
शेवगतका प्रचार करनेकी बहुत कुछ चेष्टा की और 
आ।गमान्त (१) दोवग्रन्थोंमें राजेन्द्रचोलके सम्बन्धमें यह 
उल्लेख मिलता है कि उन्दने तोण्डई ( 7०141 ) तथा 
चोळ-मण्डलों (जिलों) में गोदावरीतीरवासी अनेक 
शैयाको लाकर बसाया । नवरङ्गकी छातके मध्यभागमें 
दिव-पार्वतीकी मूर्तियाँ बनी हुई हैं । केवल उनके वाहन 
बदले हुए हैं अर्थात्‌ शिवके वाहनपर पार्वतीजी विराजमान 
हैं और पार्वतीजीके वाहनपर शिवजी सवार हैं । शिव -पार्वती- 
की घाठुमयी प्रतिमाएँ, जो आजकल बीचवाले उमा-महेश्वरके 


कल्याण चच 


श्रीशिव-गंगा 


पुरातत्त्व-विभाग, 


भसूरकी कृपासे 


मेसूरकी कृपासे 


रातत्त्व-विभाग, 


पुः 
४ 


तया 


संख्या २ ] 


मन्दिरभं विद्यमान हैं, पहले इसी मन्दिरमें प्रतिष्ठित थी । 
उमा-महेश्वरके मन्दिरके सामने एक विशाल कल्याणमण्डप 
है, जो काले रंगके पत्थर ( संगमूसा ) का बना हुआ है । 
उसके अन्दर चार विचित्र स्तम्भ हैं, जो हाथकी सफाई तथा 
कलाकी बारीकीके नमूने हैं । जिस कालकी यह कारीगरी 
है, उसमे ये सारी बातें विशेषरूपसे पायी जाती हैं । इतस्ततः 
दोनों मन्दिरोंके भीतर तथा उनकी बाहरी दीवारोंके चारों 
ओर ताण्डवेश्वर, भैरव, वीरभद्र, शिव-पार्यती-वित्ाह 
आदि डिवजीकी अनेक लीलाओंकी मूर्तियाँ हैं । इनमेंसे 
कई मूर्तियाँ बड़ी ओजपूर्ण हैं, जिससे यह ज्ञात होता 
हे कि शिल्पकारने रूढि तथा नियमोंकी परया न कर 
प्राकृतिकताका ही अनुसरण किया है । प्राकार ( परकोटे ) में 
भी दो मन्दिर हैं | उनमेंसे एकके अन्दर “प्रसन्न पार्वती? 
की पाँच फुट ऊँची एक भव्य मूति है । नन्दीका मन्दिर 
द्राविडी नमूनेके मन्दिरमे सबसे सुन्दर है और उसकी 
गणना मेसूरराज्यके सबसे प्राचीन मन्दिरोंमें है । इस 
मन्दिरके सम्वन्थमे जो सबसे प्राचीन लेख मिलता है वह 
नोलम्-वंदाके राजा नोलम्त्राधिराजके समय ( नवी 
शताब्दी ) का है । उसमें लिखा है कि बाणवंशके राजा 
बाणविद्यावरकी धर्मपत्नी रलावलीने इसे बनवाया था । 
राष्ट्रकूटके राजा तृतीय गोविन्द (७९४-८१४) ने इस 
मन्दिरे लिये सन्‌ ८०६ ई० में जागीरें प्रदान की थीं । 
और नन्दीमण्डपमें कई चोलकालीन शिलालेख हैं, जो 
ग्यारहवीं शताब्दीमें खोदे गये थे । 


हॉयिसलोके वनवाये हुए शिवमन्दिरोंमें हालेबिदका 
हॉयसलेश्चर महादेवका मन्दिर सबसे अधिक प्रसिद्ध है 
ओर अनेकों प्रकाशित ग्रन्थोमें विशेष्ञोंने इस मन्दिरका 
वर्णन किया है | इसका आदिम भवन सन्‌ ११२१ में बना 
था, जैसा कि पहले कहा जा चुका है; इसकी बनावट भोग: 
नन्दीश्वरके मन्दिरकी-सी है और भोगनन्दीश्वरकी तरह इसके 
सामने भी दो नन्दीमण्डप हैं । मन्दिरके चार द्वार हैं, उनमेंसे 
प्रत्येकके ऊपरी भागमें ताण्डवेश्वरकी सुन्दर मूर्तियाँ बनी हुई 
हैं ओर उनके दोनों ओर मकरतोरण हैं जिनपर बहुत 
मेहनत की हुई है । मन्दिरका दक्षिण-द्वार कलाकी दृष्टिसे 
सबसे उत्तम है | हॉयसलराज अपने महलसे आकर जो 
मन्दिरसे कुछ दूर दक्षिण-पश्चिमकी ओर था, इसी द्वारसे 
प्रवेश किया करते थे । खम्भोंके ऊपर हाथी, शेर तथा 
पौराणिक घटनाओंकी बहुत-सी सुन्दर मूर्तियाँ बनी हुई हैं 


# मेसूरराज्यके शिव-मन्दिर # 
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ओर उनके अतिरिक्त बाहरी दीवारोंपर चारों ओर अनेकों 
मूतियाँ वनी हैं, जिनमें शिवजीके भी अनेकों स्वरूप हैं। 
इस मन्दिरको हॉयसल-कालकी तक्षण-कलाका सङ्गहालय 
(M०७९५) कहा गया है, जो बिल्कुल टीक है। शङ्गेरीका 
विद्याशङ्कर महादेवका मन्दिर, जो सन्‌ १३५६ ई० के कुछ 
समय बाद बना था; कदाचित्‌ राज्यभरके द्राविडी नमूनेके 
मन्दिरमे सब्रसे अधिक सुन्दर दै । उसकी बनावट अपने 
ढंगकी निराली है । उसके दोनों किनारे उभरे हुए हैं; 
जिन्हें देखकर मौर्यकालीन बोद्धचेत्यों तथा कार्ले, अजन्ता, 
कन्हेडी आदिकी शुफाओंका स्मरण हो आता है । दक्षिण- 
भारतके कई मन्दिरोंकी भाँति उसका मुख भी पूर्वकी ओर 
है तथा उसके अन्दर गर्भगह, सुखनासी, परिक्रमा तथा 
नवरज्ञ-ये चार खान बने हुए ह। नवरज्ञमें तीन द्वार 
हैं जो पूर्व, उत्तर और दक्षिणकी ओर खुलते हें । इस 
मन्दिरकी बाहरी दीवारों खम्भोपर भी सुन्दर वेलवूटे 
तथा भिन्नभिन्न प्रकारके. ह्य खुदे हुए है, जिनमेसे 
कुछ शिव-सम्बन्धी पुराणोके आधारपर बनाये गये 
है । बड़ी मूर्तियोमे शिवजीके भरव, उमामहेश्वर, ताण्डवेश्वर 
आदि कई खरूपों तथा कालसंहार, सोमस्कन्द, त्रिपुरासंहार 
इत्यादि अनेक लीलाओं एवं लिज्ञपूजाकी भी कई मूर्तियाँ हैं | 
शैवप्रतिमा विज्ञानके अध्ययनके लिये विद्याशङ्करके मन्दिरमे 
जितनी मूर्तियोंका सह है उतना राज्यके किसी. दूसरे 
मन्दिरमे नहीं है । सुन्दर गगनचुम्बी मीनारके मुलभागके 
ऊपर शिवजीकी एक कोरी हुई मूर्ति है । मन्दिरके भीतरी 
भागमे, जो बाहरी भाग जैसा ही सुन्दर है; एक ताण्डवेश्वर- 
की मूर्ति है। उसके चारों ओर एक तेजोमण्डल है और 
दाहिनी ओर गङ्गाजी हाथ जाड जटाआपर विराजमान हैं ॥ 
यह मूर्ति मद्रास तथा सीलोन (लङ्का) के नटराज- 
बिग्रहोसे कारीगरीकी सुन्दरता अथवा भाव-भज्ञीसें उन्नीस 
नहीं है देखिये ॥. ही. 39. 10 a ) । अरल- 
गुधी नामक स्थानके ईश्वर-मन्दिरकी छातमें बनी हुई क्या. 
राजकी मूर्ति भी बहुत सुन्दर है। यह गङ्गपल 
बनी थी । गर्हम स्थापित शिवलिज्ञकों ठ गेरी-पीठके 
सबसे बडे आचार्य सवामी विद्यातीर्थके नामपर विद्यागङ्कर 
कहते हैं । विजयनगरके आदिम राजा इन महात्माका 
बहुत अधिक मान करते थे। 

सुरम्य पर्वतशिखरको, जिसे स्थल- 


ङ्गा नासक 
शि है, दक्षिणकी काशी कहते हैं | 


पुराणमें ककुदूगिरि कहा गया 


६२८ ॐ कल्याण # 


पर्यतके उत्तरी ढाळपर गङ्गाघरेश्वर और दोन्नादेवीके मन्दिर 


हैँ । ये मन्दिर बड़ी-वड़ी गुफाओंको' काटकर बनाये गये 
हैं । गङ्काघरेश्वरका मन्दिर तो एक बहुत बड़ी गुफा हे । 
इसके ऊपर एक बडी चट्टान रक्खी हुई है, जो छतका 
काम देती है, तथा मन्दिरके चारों ओर छोटी-छोटी गुफाएँ 
हैं । शुफाके भीतर और द्वारके ठीक सामने हरि-हर, भैरव, 
गुणातीत, महिषमर्दिनी, ताण्डवेश्वर एवं शिव-पार्वती आदि 
कई शिवमूर्तियाँ हैं । मन्दिरकी चल मूर्ति, जो यात्रा आदिमं 
बाहर निकाली जाती है, घाठुकी वनी हुई है । इसके एक तरफ 
ङ्गाजी-हैं और दूसरी तरफ पार्वतीजी | नन्दीमण्डपक्रे 
एक खम्भेपर खुदे हुए लेखसे ज्ञात होता है कि विष्णुवर्धनके 


[ भाग ८ 


सामन्त विष्णुसामन्तने इस मन्दिरका निर्माण बारहवीं 
शताब्दीमें कराया था । चामराजनगरमे द्राविडी ढंगका 
बना हुआ चामराजेश्वरका एक विशाल मन्दिर है । उसे 
सन्‌ १८२६ ई० में तृतीय कृष्णराज वोडियरने अपने पिता 
चामराज वोडियरकी स्मृतिमे बनवाया था । उत्तरकी ओरके 
मन्दिरोमे शिवजीकी पचीस लीला ओंकी मूर्तियौँ हैं, जिनमेंसे 
कई तो बहुत ही सुन्दर वनी हुई हैं । 

मैसूरराज्यमें शिवमन्दिरोंका बनवाना बन्द नहीं हो 
गया है। वर्तमान झताब्दीमें भी अगणित छोटे-छोटे 
मन्दिर वने हैँ, यद्यपि स्थापत्य-कलाकी दृष्टिसे उनमेंसे कोई 
भी अधिक महत्त्वका नहीं है । 


१०७७७ खक 


दक्षेण-भारतके प्रधान शिव-मन्दिर 


( लेखक--श्रीयुत जी ० आर ० जोशियर, एम० ए० » एफ० आर०, ई०, एस०, मसूर) 


दैवोमे एक लोकोक्ति प्रसिद्ध है-- 
चिग्भस्मरडितं फाळं धिग्‌ ग्राममशिवालयम्‌ । 


€ 
अर्थात्‌ लानत है उस मस्तकको, जो भस्मसे सुशोभित 
न हो, वह गाँव किस कामका जहाँ शिवालय न हो? 


याँ तो दक्षिण-भारतक्रे प्रायः प्रत्येक दैसियतदार गाँव- 
में कोई-न-कोई शिवालय अवस्य है, जिसके भोग-रागका 
प्रवन्ध गाँवके भक्तलोग ही करते हैं किम्तु थोड़े-से स्थान 
उस प्रान्तमें ऐसे हैं जिनके द्वारपर सैकड़ों वर्षोसे सारा शैव- 
जगत्‌ मस्तक टेकता चला आ रहा है | इन स्थानोंमें, हक 
प्राकृतिक सौन्दर्यको मानवीय स्थापत्य-कजाने द्विगुणित 
कर दिया है, विश्वान्तर्यामी शिवकी भक्तिरूप दिव्य ज्योति 
सदा जगमगाती रहती है । यही कारण है कि दूर दूरके यात्री 
यहाँ प्रतिवर्ष खिचे हुए चले आते हैं । इन स्थानोंमेसे कछके 
नाम ये हैं--कुम्मकोणम्‌, तज्ञोर, मदुरा, चिद्म्बरम्‌ 
पालनी, श्रीशैलम्‌, और रामेश्वरम्‌ । याँ तो दक्षिण मारत: 
के प्रत्येक भागमें देवालय प्रचुर संख्यामें पाये जाते हैं 
किन्तु मद्रास-प्रान्तके तज्ञोर जिलेमें जितने देवाल्य हैं उतने 
और किसी भागमें नहीं पाये जाते । प्रान्तभरक्रे म 
करीब-करीब आधे मन्दिर अकेले इस जिलेमे हैं और नगरों- 
में इस दृष्टिसे कुम्मकोणमूका स्थान सर्वप्रथम है । प्राचीन 
चोळवंशीय राजाओकी राजधानी काज्ञीवरम्‌ ( काञ्ची ) 
में भी इतने देव-मन्दिर नहीं हैं, जितने कुम्मकोणमूरमे है । 


न्दिरोमेंसे, 


कुम्भकोणममें १२ शिव-मन्दिर हैं, जिनमें विश्वनाथ, 
कुम्भेश्वर, सोमेश्वर, नागेश्वर, गोतमेश्वर और वाणेश्वरके 
मन्दिर प्रधान माने जाते हैं । विश्वनाथजी के मन्दिरके समीप ही 
“महामगखम्‌? नामका जलाशय है, जिसे लोग भगवती 
भागीरथीका प्रतिनिधि मानते हैं और इसीलिये वहाँ 
“महामल्म्‌? नामक पर्वके दिन, जो प्रति बारहवें वर्ष 
आता है, दस लाखसे ऊपर यात्री इकट्ठे होते हैं । कुम्मेश्वर- 
का मन्दिर सबसे विद्या है। उसके अन्दर ३३० फुट 
लम्त्रा एक शिवजीका नटमन्दिर है और १२८ फुट ऊँचा 
एक गुम्बज हैं । दूसरा प्रधान मन्दिर नागेश्वरका है, जिसका 
गर्भगह गुम्बजके आकारका वना हुआ है | उसके अन्दर 
भगवान्‌ सुवनभाम्करकी प्रतिमा प्रतिष्ठित है | 


कुम्भकोणमसे थोड़ी ही दूरपर तिरुवडमरुथर,दारेश्वरम्‌ , 
तिरुनागेश्वरम्‌+ तथा स्वामि-मल्लेके मन्दिर हैं जहाँ बहुत यात्री 
जाते हैं । ये सत्र मन्दिर उत्तम स्थापत्य-कळाके नमूने हैं । 
ख्वामि-मलेके मन्दिरमे देवताओंके सेनानी, शिवजीके 
पराक्रमी पुत्र, श्रीसुब्रह्मण्यदेवको प्रतिमा है । कुम्भकोणमूसे 
उत्तरकी ओर श्रीदीळपर्वत है जहॉ. मलिकार्जुन नामका 
ज्योतिलिंङ्ग प्रतिष्ठित है । 'बीरशेव” मतके - पञ्चाचायोंमेसे 
एक जगद्गुरु पण्डिताराध्यकी उत्पत्ति इसी लिङ्गसे मानी 
जाती है। 


कल्याण > 
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शैव एवं वीरशैवमतके दूसरे प्रधान केन्द्र चिदम्बरम्‌ , 
तञ्जोर, धर्मपुरी, पालनी, मदुरा एवं रामेश्वरम्‌ हैं । 

चिदम्बरममें नटराज शिवका एक बिशाल मन्दिर दै । 
उसमें सहस्र स्तम्भका एक मण्डप है, जिसमें सुन्दर पश्चीकारी 
की हुई है और जिसकी छात सोनेकी है । 


तज्ञोरमें भी, जो किसी समय दक्षिणके महाराष्ट्र 
राजाओंकी राजधानी रह चुका है, बृहदीश्वर महादेवका 
मन्दिर है । उसमें नन्दीकी एक विशाल पाषाणमयी प्रतिमा 
है। पालनीमें भी सुब्रह्मण्यका एक प्रसिद्ध मन्दिर है। 
मदुराका मीनाक्षीदेवीका मन्दिर दक्षिण-भारतके मन्दिरोंमें 
(अथवा यों कहिये कि संसारभरके मन्दिरेंमें, क्योंकि 
दक्षिण-भारतके-से विशाल मन्दिर संसारमरमें कहीं नहीं 


कै कल्याण # 
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हैं ) सबसे बड़ा है | मन्दिरके पास ही एक सुन्दर तालाब 
और तिरुमले नायकका प्रासाद है। “मीनाक्षी? शिवपत्नी 
भगवती दुर्गाका नाम है । 


लोकविख्यात रामेश्वरथाम तो प्रसिद्ध ही है, यहीं 
भगवान्‌ श्रीरामने शिव-लिङ्गकी स्थापना की थी । 


अन्तमें हम यह लिखकर अपने वक्तव्यको समाप्त करते 
हें कि तिरुपतिके प्रसिद्ध मन्दिरके सम्बन्धरमें छोगोंकी यह 
धारणा है कि प्रारम्भमें यह भी शैवाँका ही स्थान था, 
पीछेसे वैष्णर्वोक्के महान्‌ आचार्य श्रीरामानुजने वहाँकी 
प्राचीन वीरभद्र-मूतिको हटाकर उसे वैष्णव-मन्दिरका रूप 
दे दिया । 


-7"१>४६७०$-६₹-- 


“श्रीशुचीन्द्र शिवक्षेत्र 


( लेखक--इ० भ० प० श्रीरामचन्द्र कृष्ण कामत ) 


दक्षिणके त्रावणकोर-राज्यमें 'शुचीन्द्र? नामक एक 
विशाल शिवक्षेत्र दै । इसके विषयमें यह किंवदन्तो प्रचलित 
है कि यहॉपर देवराज इन्द्र कुष्ठ-रोगसे मुक्त हुए थे और 
तबसे वे नित्यप्रति यहाँ आकर श्रीशिवजीका पूजन किया 
करते हैं। इन्द्रके आने-जानेके चिह्न पुजारियोंकों अनेक 
बार मिले हैं। उन चिह्लोंको प्रकट करनेके अपराधमें 
"एक पुजारीपर देवताका प्रकोप हुआ और उसके हाथ-पैर 
चेतनाहीन हो गये तथा वह मूक हों गया । तबसे यहाँपर 
प्रातः और सायङ्कालकी पूजाके छिये दो व्यक्तियोंका प्रबन्ध 
किया गया है। एक पुजारी रात्रिमें मन्दिर बन्द करनेके 
समय इन्द्रके लिये पूजासामग्री तैयार करके रख देता है 
और प्रातःकालमें दूसरे पुजारीकी बारी होनेसे रात्रिकी रक्र्खी 
हुई सामग्रीमें कुछ हेर-फेर हुआ हो तो उसकी खबर दूसरे 


पुजारीको नहीं लगती । इस मन्दिरकी परिधि तथा ऐड्वर्य 
श्रीरामेश्वर-मन्दिरसे कुछ ही कम है। त्रावणकोर-राज्यमें 
श्रीअनन्तशयन-मन्दिर प्रमुख दै और द्वितीय श्रेणीमें झुनीन्द्र- 
मन्दिर है। इसके भोगरागके छिये राज्यकी ओरसे रकम बँघी 
हुई है और नियत समयपर यहाँ बड़े-बड़े उत्सव होते हैं । 
कन्याकुमारीसे इधर आठ .मीलकी दूरीपर यह मन्दिर स्थित 
है। परन्तु यात्रियोंकों इसके विप्रयमें जानकारी न होनेसे वे 
दर्शनसे वञ्चित रह जाते हैं । कन्याकुमारी जानेवाले यात्रीगण 
इसके दर्शनसे अवइय लाभ उठावें। 

यह भी दन्तकथा है कि सत्ययुगमें श्रीदत्तात्रेयका 
जन्म इसी 'शुचीन्द्रक्षेत्रः में हुआ था । यहॉपर 'अत्रि-आश्रम' 
नामक छोटा-सा परन्तु सुन्दर स्थान है । उसका कार्य भी 
राज्यक्रे खचेंसे चलता है । 


— 00 


डे निकट सुप्रसिद्ध शिवक्षेत्र 
शुचीन्व-प्रज्ञातीर्थ-सरोवर 


अन्नि-भाञ्चस ( शुचीन्त्र ) 


[as न $ ~ [a [oN 
काळङ्गदशक प्रांसड [शाव-मान्दर 
( लेखक--श्री ३ लक्ष्मीनारायण हरिचन्दन जगदेव राआवहादुर, एम० आर ए० एस» » एम० बी० डी० एम०, पुरातत्त्वविश्यार 
विद्यावाचस्पति, राजासाहव टेकाला ) 
(१) चलुर्भिरनुजैभिन्दन्नाहवे समरोत्सु रान्‌ । 
दन्ते दैँस्यानिवेन्द्रेभः स ॒प्रायाद्वासवीं दिशम्‌ ॥ 
वन्येभ दन्तौ घद्विगुणीकृतनिझंरम्‌ । 


महेन्द्रशिरिका गोक्णेश्वर-मन्दिर 


गोकणेंश्वर-महादेवका मन्दिर महेन्द्रपर्वतके शिखरपर अथ 
कोई ५००० फुटकी ऊँचाईपर अवस्थित है । महेन्द्रगिरि विलिखन्तं नभः शङ्गमंहेन्द्रं प्रसयोह सः ॥ 
प्राकृतिक उड़ीसाके भूभागमें, जिसे प्राचीनकालमें कलिज्ञदेश तत्र च सकल्सुरासुरसिद्धसाध्य़पराद्धयकिरीटनिधृष्ट- 
हते थे, सबसे ऊँचा पहाड़ है | आजकछ यह मद्रास- मसृणचरणपी ठमाराध्य गोकर्णस्वामिनम्‌। 


सुखलिङ्ग मूका मधुकेश्वर-मन्दिर 
लाहातक गजाम जिलेमें हे । मन्दिर बहुत प्राचीन है । यह गंगवशावतंस कामार्णव तथा उनके चार भाई प्रथम 
मठारवडाक राजाअकि प्रतापसूर्यके अस्त होने तथा गंग- गोकर्गेश्वरके दर्शनके लिये गये और उनके आशीर्वादसे ये 
वक राजाआक हाथम शासनकी बागडोर आनेके पूर्व ही मठारवंशके अन्तिम राजा शबरादित्यका वध करके कलिङ्ग- 
वन जुका था | निम्नलिखित शिलालेखोंसे इस वातकी पुष्टि देशके% स्वामी वन बैठे । यह घटना ईस्वी सनकी आठवीं 
हाता शताव्दीके आरम्भमें हुई; तवसे लगातार आठ सौ वर्षतक 


# रावरादत्य 1नहत्य कालिङ्गानअहीत्‌ ( Copper plate Grants of the Ancient Ganga-Dynasty of 
Kalinga. ) 


संख्या २ ] 


गंगवंशके राजा उस देशमे राज्य करते रहे और भगवान्‌ 


गोकर्णेश्वरको कुल्देवताके रूपमै पूजते रहे । यही कारण 
है कि उनके प्रत्येक शिलालेख एवं ताम्रलेखमें महेन्द्रगिरिके 
गोकर्णेश्वरका उल्लेख अवश्य मिलता है। इसीलिये यह 
मन्दिर प्राचीनकालसे ही शिवोपासनाका एक प्रधान केन्द्र 
बन गया । प्रतिवर्ष शिवरात्रिके अवसरपर हजारों यात्री इस 
पषत-शिखरपर चढ़कर भगवान्‌ शिवकी पूजा करते हैं । 
मन्दिरमें कुछ प्राचीन शिलालेख मौजूद हैं । इनमेंसे एक 
दिलालेग्व बड़े महत्त्वका है; उसमें चोलवंशके एक प्रसिद्ध 
नरेश कुलोत्तुज्ञ राजेन्द्रकी विजयका वर्णन है। 
(A) 
he LoS 
सुखलिङ्गम्‌का मधुकेश्वरमन्दिर 

यह मन्दिर मुखलिङ्गम्‌ नामक स्थानमें वंशधारा नदीके 
तटपर स्थित हे। इस मन्दिरमे प्रधानरूपसे भगवान्‌ मधुकेश्वर- 
की पूजा होती है । इस लिङ्गके सम्ब्नन्धमें लोगोंकी यह 
धारणा दै कि यदद पहली बार मधुकवनमें प्रकट हुआ था । 
प्रसिद्ध गंगवंशीय महाराज कामार्णत्र (द्वितीय) ने यह 


# श्रीवैद्यनाथ # 
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मन्दिर बनवाया था । इसीलिये इन्हें 'मधुकेश्वर' कहते हैं । 
तस्य तिरस्कृतत्निविष्टपं नगरनामपुरमासीत्‌। 
तस्मिन्‌ सोऽपि मधूकश्क्षजननादीशस्य लिङ्गाकृतेः 
कृत्वाख्यां मधुकेश इत्यरचयत्‌ प्रासादमभ्रंलिहम्‌ । 
यद्द्वारोध्वंविचित्नपत्रळतिकाश्चित्राणि वा पझ्यतां 
सौधान्यम्बरवत्तिनां हृदि भवेन्नूनं विमानारुचिः॥? 
कामार्णय (द्वितीय ) ने ईस्वी सन्‌ ७५६ से ८०६ तक 
कलिङ्गदेशमें राज्य किया । भगवान्‌ मधुकेश्वरकी महिमा 
पुराणोंमें वर्णित है | ये काशीके भगवान्‌ विश्वेश्वरकी भाँति 
प्रसिद्ध - हैं | मन्दिरमें अत्तागढ्नरेशकी पुत्री तथा कपिलेश्वर- 
देवकी पटरानी रल्मणिदेवीका खुदवाया हुआ एक शिलालेख 
है, जिससे हमें पता लगता है कि इस मन्दिरकी सम्पत्तिपर 
कलिङ्गकी प्रधान रानीका ही अधिकार था । मन्दिरमे और 
भी अनेक उपयोगी तथा ऐतिहासिक शिलालेख पाये जाते 
हैं | वंशधारा नदीके तटपर अवस्थित होनेके कारण इस 
स्थानको *दक्षिण-काशी? वाहते है । 


श्रीवैद्यनाथ 


(लेखक--पं० श्रीजगन्नाथप्रसादजी चतुर्वेदी ) 


वेद्यनाथजीका पूरा नाम रावणेश्वर वैद्यनाथ 
है; क्योंकि ये रावणद्वारा स्थापित हैं । ये 
द्वादश लिज्ञोमे हैं । “वैद्यनाथ चिताभूमौ? 
तथा '“सुरासुराराधितपादपद्म श्रीवेद्यनाथं 
तमहं नमामि’ आदि इसके प्रमाण है | यह 
स्थान बिद्वारप्रदेशान्तगत संथाल-परगनेके 
दुमका जिलेका एक सब-डिवीजन है। इसका वर्तमान नाम 
देवघर है, जो ई० आई ० रेलवेका एक स्टेशन है | जसीडी हसे 
देवधरतक चार मीळकी एक व्राञ्च लाइन गयी हे | 


प्मपुराणके पाताठखण्डमे इसकी कथा इसप्रकार है-- 
एक वार लङ्कापति रावणने केटासवासी देवोंके देव 
महादेवजीसे प्रार्थना की कि यहाँ रोज-रोज पूजनके लिये 
आनेमें कठिनता होती है, अतएव कृपाकर आप लङ्क 
चलें ।' शिवजीने प्रसन्न होकर कहा--'चलो) चलता हूँ; पर 


Ancient Ganga-Dynasty of Kalinga. ) 


+ महेन्द्राचलामलप्रतिितस्य गोकर्णस्वामिनश्चरणारविन्दप्रसादादित्यादि । ( 00007 


शर्त यह है कि मुझे रास्तेमे कहीं भूमिपर न रखना | अगर 
Mehl ऱ्य १ f 

ने तो किर मैं वहॉसे न ट्ँगा ।' रावण साभिमान 
रख दोगे तो फिर म॑ नना kt 
शर्ते मंजूरकर शिवजीको उठाकर चला | अब तो देवताओं- 
में हलचल मच गयी। वे सोचने लगे कि “अगर भोलेबाबा 
लङ्का पहुँच गये तो रावणका कोई बाल मी बॉका न कर 
सकेगा ।? वे लोग कोई उपाय न देख विष्णुभगवानके पास 
पहुँचे | उन्होंने सहायता देना स्वीकार कर लिया | इधर 
देवमायासे रावणको हे 


जोरकी लघुशङ्का लगी | उसे एक 
कदम आगे बढ़ना भी पहाड़ हो गया । वैचेन हो सोचने 
लगा, अव क्या करूँ । भूमिपर आजम रखता हूँ ध्ये 
बे हाथसे जाते हैं, नहीं रखता हू तो प जाती है । 
जब वह इसप्रकार सोच रहा था तब "वाता वृद्ध 
ब्राह्मण बन वहाँ आ पहुँचे । ब्राह्मणको Na 2 जानः 
पग जान आ गयी | वह बौठा- महाराज ! इन्हे जरा सम्हालिये 
७. 71808 Grants of the 
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तो मैं पेशाब कर छँ. ।' ब्राह्मणने पहले तो हीला-हवाळा 
किया, पर पीछे रावणके बहुत कहने-सुननेपर वह राजी 
हो गये । बोले-“मैं एक दण्डसे अधिक नहीं ठहर सकता ।? 
रावणने कहा--“में आधे दण्डमें ही निवट दूँगा ।? बस, 
ब्राह्मणने शिवजीको ले लिया और रावण पेशात्र करने वेट 
गया । आवे दण्डतक तो ब्राह्मण देवता चुपचाप खड़े रहे | 
उसके बाद बोले “उठो, समय हो गया;? पर रावण न उठ 
सका, उसे और देर लगी । आपे दण्डकी जगह एक दण्ड 
हो गया। अब ब्राह्मण देवता और अधिक न रुक सके | 
उन्होंने शिवजीको भूमिपर रख अपनी राह ली । इतनेमें 
रावण भी वापस आया और शिवजोकों उठाने लगा, पर 
अत्र वे क्‍यों उठने लगे ! उसने बहुत जोर लगाया, पर 
शिवशङ्कर रस-से-मस न हुए । निराश हो रावण चला 
किमि वहीं जम गये । यही “वैद्यनाथ? नामसे 
यह भी कहा जाता है कि जव रावण शिवजीको न उटा 
सका तो क्रुद्ध हो अँगूठेसे दबाकर बोला-“अच्छा, अत्र यहीं 
रहो ।! इसीसे शिवलिङ्गपर गढ़ा-सा हो गया, जो अवतक 
बना है । रावणने जहाँ पेशाव किया था वहाँ एक नाला-सा 
? जिसका नाम रावणखार है । 
श्रोवैद्यनाथजीका बड़ा माहात्म्य है । और शियलिङ्गोका 
पसाद या चरणामृत नहीं लिया जाता, पर वैद्यनाथजीके 


% कल्याण # 


प्रसाद और चरणामृत दोनों ग्राह्य हँ | लोगोंका विश्वास है 
कि वेद्यनाथजीमें धरना देनेसे कार्यसिद्धि होती है । अब 
भी मन्दिरके पीछे दस-बीस भक्त अन्न-जछ छोड़ पड़े रहते 
हैं | बहुतोंकी कामना पूरी हो जाती है । मेरे चाचाने भी 
बीमार होनेपर देवधर जा धरना दिया था । कई दिन बाद उन्हें 
स्वन हुआ कि काशी चला जा | चाचाजी काशी गये और 
वहीं उनका देहावसान हुआ । 

देवघर सिद्धपीठ भी है । दक्षयज्ञविध्वंसके बाद शोका- 
कुल शङ्करभगवान सतीजीका शव कन्धेपर रख प्रथिवी- 
परिक्रमा कर रहे थे और विष्णु भगवान्‌ सुदर्शनचक्रसे 
शवको काटते जा रहे थे, जिससे शिवजी का मोह-त्याग हो । जहाँ- 
जहाँ सतीका अङ्ग कट-कटकर गिरा वह सिद्धपीठ हो गया। 
देवघरमें अङ्गराज (हृदय) गिरा, इससे यह हार्दपीठ कहलाया | 
शङ्करको यह स्थान बड़ा प्रिय है। काशीमें मरनेसे जेसे 
मुक्ति होती है वेसे ही देवधरमें भी मरनेसे होती है । काशी- 
में विश्वनाथजी तारकमन्त्र देते हैं और यद्दाँ श्रीरामचन्द्रजी 
देते हैं | सारांश यह कि यह स्थान भी मुक्तिदायक है। 
शिवरात्रिके समय यहाँ भारतके सव प्रान्तोसे यात्री आते हैं। 
बड़ी भीड़ होती है । देवघस्के आस-पास बहुत-से दर्शनीय 
स्थान हैं । यह कलकत्तेके सर हरीराम गोइनका, के०टी ०, 
सी० आई० ई० की एक बड़ी धर्मशाला है । 


श्रीमहाकालेश्वर 


( लेखक--श्रीमूर्यनारायणजी ब्यास, उज्जैन ) | 


जयिनीके दर्शनीय स्थानोंमें महा- 
कालेइवरका स्थान सर्वप्रमुख है । 
महाकाळेइत्ररकी गणना द्वादशा 
ज्योति्ङिङ्गोमे भी है और मृत्यु 
> ५ ७. ७७. ~ ess 

लोकेश होनेके कारण त्रिलिज्लोमे भी । 
महाकालेइवरका स्थान अत्यन्त 


प्राचीन एवं नयनाभिराम है । मानवी सृष्टिका आरम्भ भी 
यहींसे होना बतलाया जाता है। यही कारण है कि महा- 


कालेइवरजीको मानवलोकेशकी संज्ञा मिली है । इतिहासज्ञं- 
का मन्तव्य है कि ई० स० १०६० में परमारवंशीय राजा 
उदयादित्यने इस मन्दिरका उद्धार किया था ।# बुद्धके 


समकालीन प्रद्योत राजाके समयमें भी इस मन्दिरका उल्लेख 
पाया जाता है। 

महाभारत-वनपर्य ( अ० ८२ इलोक ४९ ), स्कन्द 
पुराण, मत्स्यपुराण, दिवपुराण, भागवत और शिवलीलामृत 
आदि ग्रन्थोमें तथा कथासरित्सागर, मेघदूत 1, राजतरङ्गिणी 
आदि काव्योंमें भी महाकाल, कालनाथ, कालप्रियनाथ 
आदि नामोंसे इनका वर्णन मिलता है । अल्बेरूनी और 
फरिइतामे मी यहाँकी विपुल वेभवसम्पन्न अवस्थाका उल्लेख 
किया है। 

यह मानी हुई बात है कि सुह्लिम-आक्रमणके पूर्व 
उजेनकी भूमि सुवर्णमयी थी, भारतवर्षपर गजनीके 


# कुछ लोगोंका मत है कि इस मन्दिरका उद्धार ११ वीं 
झातान्दीमें भोजने किया था । 


+ मेघदूतका “अप्यन्यामिज्ञलधर महाकाल्मासाथ कालं? 
इलोक तो प्रसिद्ध हे । 


चेपर लिया हुआ फोटो) 


ॐ; 
ऊ 


कैलाश ( समुद्वतलसे २१००० फीट 


कैलाश ( डेरफू-गुफासे ) 


संख्या २] 


७ श्रीमहाकालेश्वर ७ 
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मुहम्मदकी आक्रमणकारी दूषित मनोदृत्तिका असर बहुत 
कालतक यहाँ बना रहा, इसके पूर्व महाकालेश्वरका स्थान 
“स्वर्णप्राकारमण्डित? भारतभरमें अपने ढंगका अद्वितीय 
था । सदा सहलो यात्रिगण यहाँ आते रहे थे, भूतभावन 
भगवानपर पुण्यसलिला भगवती शिप्राके जलसे सर्वदा 
मन्त्राभिषेक होता रहता था । सैकडौं वेदध्वनि करनेवाले 
ब्रह्मवृन्दोसे यह स्थान आवृत रहता था । 

देहलीके गुलाम-वंशमै उत्पन्न सुल्तान अस्तमशने ई०स० 
१२३५ में यहाँ चढ़ाईकर उजेनके सौभाग्यको लूटलिया तथा 
देवाळयोंको नष्ट-श्रष्ट कर डाला । इसके पूर्व भी एक बार 

सिन्धके अमीर और अल्तमशके ससुरने यहाँ छूट की थी। 

परन्तु अस्तमशने तो अपनी नीच मनोदृत्तिकी पराकाष्टा 
दिखला दी । मन्दिरकी शोभापर वह वैभवकी भावनासे प्रथम 
ही लट्टू था । मन्दिर काफी ऊँचा था । कहते हैं, बह सौ गज 
ऊँचा था । गगनस्पर्शी सुन्दर शिखर मन्दिरकी विशालताको 
प्रकट कर रहा था । सभामण्डप स्थापत्य कलाका एक बहुत 
खुन्दर नमूना था । दोवारोंपर प्राचीन चित्र अङ्कित थे। 
प्रवेशद्वारके सामने सोनेकी जंजीरोंमें बँधी हुई घण्टाएँ तथा 
मोती और रलोंसे खचित तोरण और झालरें लटक रही 
थीं । मन्दिरके एक कोनेमें सम्राट, विक्रमादित्यकी एक सुवणे- 
मयी प्रतिमा स्थापित थी । सहसा वषाँसे यात्रिसमूहुके आते 
रहनेके कारण मन्दिरके भण्डारमें अपार धनराशि सुरक्षित 
थी, जो सारी-की-सारी इस आक्रमणके कारण नष्ट हो गयी। 
मन्दिरकी ऊँचाई नाम-शेष रह गयी । यह वैभव विलीन हो 
गया । ई० स० १७३४ में पुनः राणोजी शिन्देके दीवान 
रामचन्द्र बाबाने इस मन्दिरका जीणोंद्धार करवाया । कहते 
हें कि इन्होंने ही महाकालेश्वरके लिङ्गको, उस समय जो, 
कोटितीर्थमें था, निकल॒बाकर पुनः स्थापित किया, तबसे 
बराबर पूजन-अर्चनकी व्यवस्था ठीक चलती है। रिन्दे, 
होल्कर, पर्वार--तीनों राज्यौसे मिलाकर चार हजार रुपये 
वार्षिक व्ययका प्रबन्ध है । 

प्रातःकाल चार बजे चिता-मस्मसे पूजन होता है, फिर 
आठ बजे तथा दिनके बारह बजे और तीसरा पूजन 
सन्ध्याको होता है, खासकर प्रांतःकालीन चिता-भस्म-पूजन 
और सान्ध्य-पूजनके समय मन्दिरमे कैलासकी-सी छटा 
दिखायी जाती है । पूजनके पश्चात्‌ नैवेद्यपरहण तथा चिता, 
भस्सके छानेका अधिकार गुसाई साधुऔको है। पह 
परम्परासे यह गद्दी चली आ रही है, जिसके अधिकारीको 
महन्त संज्ञा है । 

महाशिवरात्रिके नौ रोज पूर्व ही मन्दिरके ऊपरके 
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आँगनमै नौ रोजतक हरिकीतेन होता है । श्रावणमासके 
चार सोमवारोपर शहरमें महाकालेश्वरजीकी सवारी निकलती 
है । इस दृश्यको देखनेके लिये दर्शनार्थी यात्रिगण हजारोंकी 
संख्यामें जुटते हैं । कार्तिकमासमें भी चार सवारियाँ निकलती 
हैं । इसके अतिरिक्त वैकुण्ठचतुदंशीके दिन श्रीमहाकालकी 
सवारी श्रीद्वारकाधीशके मन्दिरमें जाकर भीद्वारकाघीशका 
बिल्वपत्रसे पूजन करती है, और द्वारकाधीश भस्मपूजनके 
समय महाकालेश्वरके स्थानपर पघारते हैँ, वहाँ महाकालेश्वर- 
पर तुलसीपत्र चढ़ाया जाता है। यह हरि-हरके मिलापका 
दिन है। एक सवारी महाकालेश्वरजीकी दशहरेके दिन भी 
निकलती है, “सीमोछङ्घन' के लिये सारा लवाजमा और 
राज्याधिकारी साथमें रहते हैं । 
महाकालेश्वरकी मूर्ति ( लिङ्ग ) विशाल है, चाँदीकी 
सुन्दर जलाधारी बनी हुई है तथा एक ओर गणेश, दूसरी 
ओर गिरिराजसुता पार्वती और पास ही कातिकेयकी मूर्ति 
विराजमान है । सामने अखण्ड दीपक जळते रहते हैं । 
मन्दिरका फर्श सफेद पत्थरका बना हुआ है, जलाधारीके 
आस-पास चौखटे खड़े हैं | द्वारके सामने विशाल नन्दीकी 
प्रतिमा है। पहले एक ही द्वार था, अब दो द्वार हो गये 
हैं। मन्दिरके अन्दर सोलह पुजारियोंका अधिकार है + 
परन्तु पूजा वगैरहका कार्य राज्यके निरीक्षणमें होता है। 
मन्दिरके ऊपर आँगनके पास पुरातत््वविभागकी ओरसे 
प्राचीन मूर्तियोंका संग्रह किया हुआ है । महाकालेइवर- 
मन्दिरसे दक्षिणकी ओर भी कई भव्य मन्दिर हैं। 
एक मन्दिर अनादिकालेश्वर और बृद्धकालेश्वरका है, जिन्हें 
लोग “जूने? महाकालके नामसे पुकारते हैं । 
मध्ययुगमें महाकालेश्वरजीके मन्दिरके चारों ओर एक 
कोट ( परकोटा ) वना हुआ था, अन्दर कई राजप्रासाद 
और भवन तथा उपवन थे। उस कोटके ध्यंसावशेष अब 
भी उसकी स्मृति दिलाते हैं, इसी कारण इस मुहल्लेका 
नाम ही “कोट? हो गया है । यह स्थान महाकाळवन सघन 


बनमें होनेके कारण इसे महाकालवन कहते थे । सङ्कल्पोमें 
आज भी 'महाकालवने’ कहा जाता, है । मन्दिरके 
सभामण्डपक पास ही कोटितीर्थं नामक एक सुन्दर कुण्ड 
ह) इसमें सबेदा जल भरा रहता है। आस-पास छोटे-छोटे 
मन्दिरमे बहुत-से शिवलिङ्ग प्रतिष्ठित हैं, कुण्डके दक्षिणमें 
देवासराज्यकी धर्मशाला है, पश्चिममें सरदार कीबेकी 


दशर है, उत्तरमै कुण्डके तटपर ही छेखकका भारतीभवन 
मागक तात भोरे पुलकालय है। 


गोवा-प्रान्तके श्रीमंगेश महादेव 
( लेखक--श्रीरामचन्द्र शक्कर टक्की महाराज ) 
आर्या 


देवा ! मंगेश ! तूं अससी केवळ अनादि चेतन्य । दुर्गे संगे षड्गुण पासि म्हणुनी असो बहू धन्य ॥ ९ ॥ 
गज-आननादिकां सह राहुनि देई सदा सुखारोग्य | मग तव प्रसादकेशै होऊं परमार्थसाधना योग्य ॥ २॥ 
जाडुनि सबै हि कामा करिं तूं बापा | आम्हांसि निष्काम । ज्ञानोत्तर भक्तीत देउनि नेई तुझ्याच श्रीघाम ॥ ३॥ 


“हे मंगेशादेव ! 
आप केवल,अनादि 
और चैतन्यरूप हैं, 
(तथापि )श्रीदुर्गा के 
सङ्गसेआप घडगुण- 
सम्पन्न हो जाते हैं, 
इसळिये आप धन्य 
हें। आप गजानन 
आदिके साथ 
निवास कर हमें सदा 
सुख और आरोग्य 
देते रहें, आपके 

प्रसादलेशसे हृम 
परमार्थ-साधनाके 
योग्य हो जायें । हे 
बाप ! हमारी सर्व- 
कामनाओंको भस्म 
करके हमें निष्काम 
बना दीजिये तथा 
ज्ञानोत्तर-भक्ति प्र- 
दानकर अपने श्री- 
धामको ले चलिये |? 
श्रीमंगेशदेव, 
(जिनकी स्तुति 
उपर्युक्त आर्यामें की 
गयी है) महाराष्ट्रमे 
बसे हुए पञ्चगौड 
ब्राह्मणोंमेसे वत्स 
और कोण्डिन्य 


श्रीमांगिरीश अथवा श्रीमंगेश 
गोत्रके सारस्वत ब्राह्मणोंके कुलदेवता हैं | इनकी स्थापना 
रेतायुगमें हुई थी और पुराणोंसे यह विदित होता है कि 
इनका सम्बन्ध परशुरामावतारसे है । 


भगवान्‌ परु” 
रामने सह्याद्रि-पर्वेत- 
की तलहटीतक 
पश्चिम समुद्रको 
पीछे हटाकर यज्ञके 
लिये जो पवित्र भूमि 
निर्माण की थी, 
उसीमें गोमान्तक 
अर्थात्‌ गोवा-प्रान्त 
है । यज्ञकार्यको 
यथाविधि पूर्ण 
करनेके लिये उत्तरः 
भारतके त्रिद्दोत्रपुर 
(वर्तमान तिरहुत ) 
से ब्राह्मणांके दस 
पवित्र कुलोंको 
परझुरामजी यहाँ 
लाये थे । उन 
ब्राह्मणोंद्वारा यथा- 
वधि यज्ञकार्यं हो 
जानेपर बह भूमि 
उन्हें दानमें दे दी 
गयी । उनमेसे 
लोमशर्मा और 
शिवशर्मा नामक 
वत्स और कौण्डिन्य- 
गोत्रके दो ब्राह्मण 


„ कुशावती नदीके 


तीरपर स्थित 


कुशस्थल नामक गाँवमें ( जो इस समय कुडथाल किंवा 
कुट्टालके नामसे प्रसिद्ध है) बस गये थे। दोनों बड़े 
तपस्वी और शिवभक्त थे; इनमें शिवशर्माकी दुधार गाय 


णि २] 
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प्रतिदिन अपने थनौंके दूधसे उस पवित्र स्थानके शिवलिङ्ग: 
का अभिषेक किया करती थी । विना बछड़ेकी गायका 
स्वयं ही पन्हाकर नियमितरूपसे पापाण-लिङ्गपर दूधकी 
घार छोड़नेकी अद्भुत लीला देखकर ग्वालेकों बड़ा आश्चयं 
हुआ । उसने शिवशर्मासे सव बातें कह दी । शिवशर्माकों 
भगवान्‌ शिवने पहले ही स्वप्नमें सूचना दे दी थी कि तेरे 
भक्तिभावसे प्रसन्न होकर मैं समीप ही कहीं प्रकट होऊँगा। 
अब ग्वालेसे गायकी बात सुनकर शिवशर्माको निश्चय हो गया। 
वह बड़े प्रेम और उत्साहके साथ उस शिवलिज्ञकी आराधनामें 
लग गया । कुशश्यलीके पासमें ही केलोशी ( वर्तमान 
केळशी ) ग्राममें लोमशार्माके 
भानजे देवशर्मा रद्दा करते 
थे, ये भी बढ़े तपोनिष्ठ थे। 
इनकी उपास्या जगदम्ता 
दुर्गादेवी थीं ।. एक समय 
कुदास्थलीकी घाटीमें प्रकट हुए 
शिवलिङ्गल्प परमेश्वरके 
दर्शनार्थ श्रीदुर्गादेवी वहाँ 
गयी थीं । भगवान्‌ शङ्करने 
लीलासे एक अद्भुत और 
भयङ्कर पशञ्चुका रूप धारण 
किया; उस विकणळ रूपको 
देखते ही भयभीत होकर 
जगदम्बाने अपने बचावके 
लिये “मां गिरीश पाहि? कहकर 
बड़े जोरसे पुकारना चाहा, 
परन्तु भयक्रे कारण उनके 
सुँहसे केवल “मांगीश' शब्द ही निकला | भगवान्‌ राझरने 
शीघ्र ही अपना वास्तविक स्वरूप प्रकट कर जगदम्त्राको 
आश्वासन दिया । इसी लीळाके स्मरणार्थ श्रीदुर्गाजीकी 
प्रार्थनाक्रे अनुसार भगवान्‌ छिवजी 'मांगीश” के नामसे 
प्रसिद्ध हुए, । 

कुशस्थछीमें मांगीशजीका मन्दिर बहुत विशाळ था । 
परन्तु पोचुंगीज लोगोंने गोवा-प्रान्तमे छुसकर जव उपद्रव 
शुरू किया, तब कुछ भावुक भक्त श्रीमंगेशको पालकीमें 
विराजित कराकर प्रियोळ नामक ग्राममें ळे आये और वहाँ 
विदेशियोंके उपद्रवसे रहित सुरक्षित स्थानमें लिङ्गकी पूजाः 
अर्चा होने लगी । कुछ दिनों बाद वहीं मन्दिर वन गया । 


श्री चक्रवर्ती श्वर शिवलिङ्ग 


उस समय (सन्‌ १५६० ई०.) से आजतक मंगेशजी उसी 
मन्दिरमे विराजमान हैं । वर्तमान समयमें भी इस मन्दिरके 
जैसा प्रबन्ध अन्यत्र शायद ही देखनेको मिलेगा । 

श्रीक्षेत्र गोकर्णमहात्रलेश्वरमे गौड सारस्वत ब्राह्मण 
वृन्दद्वारा एक और दिवलिङ्गकी स्थापना हो चुकी है, 
उसके चमत्कारपू्ण वृत्तान्तको भी पाठकोंके सामने रखना 
अनुचित न होगा । 

श्रीमद्‌ आद्यञञङ्करचार्यजीके गुरु ( श्रीगोविन्दः 
पादाचार्य) के गुरु श्रीमद्गौडपादाचार्यकी . परस्पराके 
श्रीकेवल्यपूरमठके अधिपति श्रीमत्पूर्णानन्द सरस्वती 
खामीजीने गोकर्णक्षेत्रमें गौड- 
पादाचार्यका नया मठ स्थापन 
किया है; उस मठमें फाल्गुन 
शुक्क १० ( ता? २९ फरवरी 
सन्‌ १९२० ई०) के दिन 
श्रीचक्रवर्तीश्वर नामक शिव- 
लिङ्गकी स्थापना की गयी । 
इस लिङ्गको भारतके उत्तम 
कारीगरोंद्वारा तैयार करवाकर 
अमेरिकाके प्रसिद्ध फिला- 
डेल्फिया-प्रदर्शनीमे भेजा गया 
था, वहॉसे वह लिङ्ग इंगलेण्डमें 
गया और इंगलेण्डमें हिन्दु- 
स्तानके आर्यधर्मके अभिमानी 
सर जार्ज बडवुडसाहवके हाथ- 
में चला गया; उन्होंने उसे 
बम्बईके सुप्रसिद्ध वकील कै० 
रा० व० घनश्याम नीलकण्ठ नादकर्णीके मार्फत ब्रह्मभूत 
श्रीगुरुमहाराज श्रीमदाव्मानन्द सरस्वती स्वामीजीके पास 
भेज दिया। अमेरिका आदि स्थानोमें घूमकर पुनः भारतमें 
लौट आनेके कारण श्री सर जाज बर्डबुडसाहबकी प्रेरणासे 
इसका नाम “चक्रबतं श्वर? रक्खा गया । 

सृष्टि-उत्पत्तिके पूर्वमे स्थित ॐ^कारमेसे “अ? कार 
अर्थात्‌ शून्याकार या पिण्ञ्याकार और क्रग्वेदके “नासदा- 
सीन्नो सदासीत्तदानीम? क्रचामै वणित प्रलयशेष श्रीमंगेश 
ही हैं | इसलिये श्रीनारायण महाराज जालवणकरङ्कत बोधः 
सागरमें सद्णुरुद्वारा प्रास हुए “मैं निराकार हूँ? इस अनुभवको 
शिवसाक्षात्कार कहा गया है, यही चैतन्यसागर है | इस 
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चैतन्यसागरमें 'व्रह्माहमस्मीति-मैं ब्रह्म हूँ? की शुद्ध 
सत्त्वगुणी लहर अथवा वृत्ति इसप्रकार उत्पन्न होती है, जैसे 
आकाइमें वायुकी लहर । इस वृत्तिके आकारको मूलमाया, 
पराप्रकृति, चिच्छक्ति, श्री आदि नामेंसे पुकारा जाता है 
और उसमें व्यापक चैतन्यको सर्वेश्वर, सगुण ब्रह्म, विष्णु 
अर्थात्‌ विश्वव्यापक चैतन्य और नारायण आदि नामौसे 
व्यक्त किया जाता है। यही सगुण ईश्वर ३ँ«कारके अन्तर्गत 
“उ? कार अर्थात्‌ झुण्डाकार हैं और इन्हीने ब्रह्माको उत्पन्न 
कर उसे वेद प्रदान किये थे; मुसुक्षुको इसीकी शरण लेनी 
चाहिये, यह बात-- 


यो अह्माणं विदधाति पूर्व 


यो वे वेदांश्र प्रहिणोति तस्मै । 
तं. ह देवमास्मबुद्धिप्रकाशं 


सुमुक्चवें शरणमहं प्रपद्ये॥ 

इस श्रुतिमें कही गयी है । यजुवेदर्मे वर्णित भार्गवी- 
वारुणी-विा इन्हींसे उतपन्न हुई है । इन्हींने चत॒ःछोकी 
भागवतमें वर्णित आत्मज्ञान ब्रह्माजीको दिया था और 
ये ही अनेक गुरुके रूपमे संसारको ब्रह्मविद्याका उपदेश 
दिया करते हैं । परा अर्थात्‌ शुद्ध सत्त्वगुणी प्रकृति 
बीजरूपसे स्थित रजोगुण और तमोगुणकी प्रबलताके 
कारण इसमें “एकाकी न रमते, एकोऽहं बहु स्यां प्रजायेय ।' 
अकेले रमण नहीं करता--सुली नहीं होता, इसलिये मैं 
एक ही अनेक रूपमें हो जाडे अर्थात्‌ जगद्रूप हो जाऊ, 
यह संकल्प उत्पन्न हुआ । यह सङ्कत्प ही उस एकमें 
द्वितीय रूप माया है । इसीको गुणमयी माया अथवा अपरा- 
प्रकृति कहते हैं । परा-प्रकृतिरूपी दर्पणपर अपरानप्रकृतिका 
लेप हो जानेसे, उसमें व्यापक सवैश्वरका, दर्पणमे जो 


प्रतिबिम्ब पड़ता है, उसे 'ब्रह्मदेव? अथवा 'जीवेश्वर? कहते 


हैं। ग और अपरा-प्रकृतिका स्पष्टीकरण भगवद्वीतामै इस- 
प्रकार हे-- 


भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च । 
अहङ्कार इतीयं से भिल्ञा प्रकृतिरष्टया ॥ 
अपरेयमितस्व्वन्या प्रकृति चिद्धि मे पराम्‌ । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं धार्यते जगत्‌ ॥ 


देवी भागवतमे प्रकृति-शब्दमें ही परा और अपरा दोनोंका 
समावेश किया गया है । “प्रकृति! शब्दमें 'प? पद 'प्रकृष्ट? 
का बोधक है और “कृति” सृष्टिका बोधक है; इसलिये 


सृष्टिके प्रारम्भमें जो देवी प्रमुख है वही प्रकृति है, ऐसा 
कहा गया है । सत्त्वगुणका दर्शक “प्र? अक्षर, रजोगुणका 
दर्शक “कृ? अक्षर और तमोगुणका दर्शक “ति' अक्षर है । 
सारांश, “प्रः “कृ? 'तिः-इन तीनों अक्षरोंसे युक्त नाममें 
सत्त्वादि तीनों गुणोंके अर्थ व्यक्त होते हैं । 

ब्रह्माजी डॅ“कारमेसे मकार’ अर्थात्‌ विश्वाकार हैं और 
सामवेदमें इसीका वर्णन-- 

यथा खलु सोम्येकेनेव स्ट॒त्पिण्डेन सवै शुण्मयं विज्ञातं 
स्यात्‌ । वाचारम्भणं विकारो नामधेयं झत्तिकेत्येव सस्यम्‌॥ 

-इस ऋचासे किया गया है । 


भगवान्‌ शिवको “शं? अर्थात्‌ कल्याणकर्ता देव'शाङ्कर- 
“शम्भुः कहते हैं और “ह? (इरण करना) धातुसे बने हुए हर? 
अर्थात्‌ दुःखोंके हरण करनेवाले देवके नामसे भी उनको 
पुकारा जाता है | देवी-देवताओंके अवतार कुछ अनुभव- 
रहित लोगोंकी धारणाके अनुसार केवल रूपक ही नहीं 
हैं, किन्तु रामकृष्ण परमहंसादि सन्त तथा लोकमान्य तिलक 
आदि विद्वानोंके कथनानुसार वे प्रत्यक्ष ऐतिहासिक व्यक्ति हैं । 


उपयुक्त विवेचनके अनुसार श्रीमंगेशके त्रिविध बोधः 
रूपका भगवद्गीताके १३ वे अध्यायके- 


यदा सूत एथग्भावमेकस्थमचुपइ्यति । 
तत एव च विस्तार ब्रह्म संपद्यते तदा॥ 


-इसश्छोककी व्याख्या करते हुए वामन पण्डितने 
श्रुतिकि आधारपर अपनी निम्नलिखित ओवियाँमे पूर्ण 
ब्रह्मानुभव बतलाया है-- 


रह्म निगुण । ब्रह्मची इंदवर सगुण । ब्रह्मची बिश्व 
त्रिगुण । ऐसे कळेळ, तरीच ब्रह्म कळलें ॥ श्रुतिही बोएती 
निर्गुण ब्रह्म । कीं “ससं झानमनन्तं ब्रह्म ११ आणि “सर्दै खरिद 
ब्रह्म ।” हेंही श्रुति बोरती ॥ 


अर्थात्‌ ब्रह्म ही निर्गुण है, ब्रह्म ही सगुण 
इश्वर है और ब्रह्म ही त्रिगुणात्मक विश्वरूप हुआ है, 
इसप्रकारकी प्रतीतिका नाम ही ब्रह्मज्ञान है | इसके लिये 
श्रुति भी कहती है कि ब्रह्म निगुण है ( केवलो निर्गुणश्च ), 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, (ईश्वर सगुण दै) और 'सर्व खळ इदं 
बरह्म ( त्रिगुणात्मक सारा संसार ही ब्रह्म है) | 

ब्रह्मके इस त्रिविध रूपकी' आराधना ( T71६9 


स्थाणु सहादेवका मन्दिर, 
थानेसर 


नन्दछाल बिगहा 

(गया) का विशाळ 
शिवमन्दिर, 
श्रीहरमन्दिर 


नः 


भप्नसिद्धेश्वरमन्दिर ओकार 


भीमाशंकर दक्षिणद्वारसे 
उज्जनक (नेनीताल) 


श्रीघर्मेश्वर-श्टंगारमूति---मेरठ 


ह २] 


RR \ ७ इक 


५७०७ जा त 
#०75॥17 ) सभी धर्मास किसी-न-किसी रूपमे we 
उदाहरणार्थ हिन्दूधर्ममे ब्रह्मा, विष्णु, महेश अथवा री 
बोद्धघर्ममे धर्म) बुद्ध और संघ; ईसाई 
उकार, मकार; बौद्धधर्ममें धर्म) डड । 
घर्ममे पिता, पुत्र, पवित्र आभास अथवा जगदाभास य 
> 
पारसीधर्ममें वायु, सूर्य, उदक; और इस्लामधर्ममें रहमान) 


रहीम, मालिक । इसीलिये पूर्णावतार भगवान श्रीकृष्णने 


४६ दा दन 
जिस भगवद्गीतामें इस आराधनाका शाखे प्रतिपा 


6 
किया है उसका समस्त संसारका धर्म-अन्थ होना सवथा 
उचित और अत्यन्त आवश्यक है। भगवद्रीताको सारे 
वर्णाश्रमधर्म मान्य हैं. और जो कोई भी अपने धमाँका 
यथाविधि पालन करता हुआ पडुणेशयसम्पनन भगवानका 
भजन करेगा उसे चित्त-झुद्धिद्वारा इसप्रकार ज्ञानकी प्राप्ति 


होगी, ऐसा अठारहवें अध्यायके-- 


यतः प्रवृत्तिभूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌ 
स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः॥ 


रकमे गया 
-इस ,छोकमें भगवानके द्वारा आश्वासन दिया गय 


हे को विश्वघमे- 
है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि भगवद्गीता 


# उज्जनकके भीमाशङ्कर # 
त्त्व 


६३६ 


न्थके रूपमै स्वीकार करनेमें किसी भी धर्मको कुछ भी 
अड्चन नहीं होनी चाहिये। 

सम्भवतः मताभिमानी लोग यह कह सकते हैं 
कि भगवद्गीता केवल हिन्दुस्तान और हिन्दू-जातिके 
लिये ही है, दूसरोंके लिये नहीं ॥ परन्तु उनका यह कथने 
ठीक नहीं है; थोड़ा-सा बिचार करनेपर यह बात ध्यानमें 
आ जायगी कि भगवद्वीताका निर्माण समस्त संसारके लिये 
ही हुआ है, न कि केवल हिन्हुओंके लिये । 

श्रीयुत एफ० टी० ब्रुक्स साइबने कहा है 

“श्रीमद्भगवद्गीता भारतवर्षमें यत्र-तत्र बिखरे हुए 
अनेक पन्थको. जोड़नेवाली एक अप्रतिम श्रङ्खला है और 
भविष्यके राष्ट्रीय जीवनकी एक अमूल्य निधि है; भारतवर्ष 
का राष्ट्रीय धमंग्रम्थ होनेके लिये आवश्यक समस्त गुण 
इसमें एकत्र किये गये हैं, इतना ही नहीं; भविष्यमै समस्त 
संसारका धर्मग्रन्थ होतेकी अनुपम योग्यता इसमें है । 
समस्त मानवजातिके भविष्यको अत्यन्त उज्ज्वल बनानेके 
लिये भारतके वेमवशाली भूतकालकी यह एक अपूर्व 
निधि है ।'# 


Po जार्यचे 


उज्ननकके मीमाशङ्कर 


( छेखक--श्रीशिवशंकरजी नागर, काशीपुर ) 


यं डाकिनीशाकिनिकासमाजे ॥ 
निषेव्यमाणं पिशिताशनैश्च । 
सदैव आीसादिप प्रसिदध 
तं इाङ्करं भक्तहितं नमामि ॥ 
Me 4908 नीताल-जिलेमै काशीपुर या गोविष्ण 
22225 5% नामक नगर प्रख्यात है | इसके ठीक 
` $ पूर्वदिशामे एक मीलके र्यी 
ग एक उजनक नामक स्थान हे।इ 


उजनकमें भगवान्‌ राईर i 
पूर्णाशसे एक विशाल मन्दिर 


तिर १ विराजमान हैं । यही भीमाशङ्कए 


ग्रीमाहाङ्करःज्योति्िङ्गका 


यद्यपि शिवपुराणमै छ हिल 


स्थान कामसूप-देशमै बतलाया गया के 8 हे, त 


प्राचीन ग्रन्थौको देखनेसे इसी स्थानको भीमाशङ्कर माननां 
पड़ता है । कारण, प्राचीन ग्रन्थोंसे ऐसा मालूम होता है कि 
प्राचीन कालमें इसी देशको कामरूप-देश कहते थे। पीछे 
महाभारतके समयसे यह देश डाकिनी-देश कहलाने लगा | 
इसी कारण भगवान्‌ आद्यराङ्कराचायने “डाकिन्यां भीम॑- 
शङ्करम्‌? कहकर इस पुण्यस्थानका उल्लेख किया है । 
कालिदासने भी अपने “रघुवंश'मै उत्तर-दिशामें ही इसका 
अस्तित्य बतलाया है। अतः यह बात सिद्ध होती है कि यही 
देश कामरूप-देश है। यह देश डाकिनी-देश क्यों कहलाया, 
इसका कारण यह है कि यह जो सहारनपुरसे लेकर नेपाल: | 
तक वन-ही-वन चला गया है, उसमें डाकिनीयोनिमें 
उत्पन्न हिडिम्बा नामक राक्षसी रहती थी, जिसका विवाह 
महावीर, पाण्डवकुलभूषण भीमसेनसे हुआ था । वास्तवमे 


5 प्रकाशित करनेका विचार भी था; परन्तु स्थानाभावसे उसका केवल एक 


५ श्रद्धेय शरीटक्की महाराजका लेख बडा था) पूरा 
अंशमात्र ही प्रकाशित किया जा सका । इसके लिये 


श्रीमहाराजसे हम क्षमाप्रार्थी हैं । --सम्पादक 


६४० ॐ कल्याण # 


वह डाकिनी थी, किन्तु राक्षसीरूपमें रहनेके कारण उसे 
राक्षसी कहते हैं । ( देखिये मदाभारत-वनपर्व ) । 
इस मन्दिरमें मूर्ति इतनी स्थूल है कि एक मनुष्यके 
आलिङ्गनमें नहीं आ सकती । इस प्रान्तमें ऐसा स्थूल 
शिवलिङ्ग तथा इस शैलीका मन्दिर दूसरा नहीं है । यह 
मूर्ति बढ़ते-बढ़ते दूसरी मंजिलतक पहुँच गयी है । इस मम्दिरपर 
शिवरात्रिके दिन बड़ा भारी मेला लगता है । मन्दिरके 
अन्दरके पश्चिमी भागमें खुदे हुए दो प्राचीन लेलोसे पता 
चलता है कि यह मन्दिर सन्‌ ३०२ का बना हुआ है । इसका 
गुम्बज बताशेके समान मालूम पड़ता है। मन्दिरके 
र 
पूथभागमें भेरवनाथका भी मन्दिर विद्यमान है तथा 
मन्दिरके बाहर सामने ही एक कुण्ड है जो शिवगङ्गाके 
नामसे पुकारा जाता है। कुण्डके सामने कोसी-नदीकी 
र 
प क तिका न भगवती बालसुन्दरीका 
ग जाता है। है थक्क अष्टमीको बड़ा भारी 
ता ६। देवीजीके मन्दिरसे पश्चिममें एक खान है 
जो इस शिवमन्दिरकी प्राचीनता प्रकट करता है। वह 


[ भाग ८ 


“किला? नामसे विख्यात है। इस किलेपर द्रोणाचार्यने 
कोरव-पाण्डवोंकों धनुर्विद्या सिखायी थी। यद्यपि भीम 
नामक देत्यके भस्म होनेसे और देवताओंके प्रार्थना करनेसे 
शङ्करमगवान्‌ यहाँ स्थापित हो चुके थे तथापि इसका 
जीर्णोद्धार आवश्यक समझ द्रोणाचार्यने गुरुदक्षिणास्वरूप 
इस मूर्तिके चारों तरफसे झाडी कटाकर इसकी प्रतिष्ठा 
भीमसेनद्वारा करायी थी । इस किलेके पश्चिम-तटपर 
एक खान श्रवणकुमारका है, जहाँ श्रवणकुमारने अपने 
माता-पिताकी कॉवर लाकर रक्ली थी और कुछ काल वास 
किया था । किलेके पश्चिममें एक बहुत बड़ा द्रोणसागर 
नामक ताल है, जिसे कोरव-पाण्डवोँने अपने गुरु द्रोणाचार्य- 
के लिये बनाया था । मन्दिरके चारों तरफ एक सौ आठ 
रुद्र हैं, जो इसके चारों तरफके ब्रहुत-से टोलोंको खुदवानेसे 
मिले हैं | इन एक सौ आठ रुद्रोंमें हरिशङ्कर और जागेश्वर 
प्रसिद्ध हैं, जोकि इस मन्दिरके क्रमशः आग्नेय और दक्षिण- 
दिशामे विद्यमान हैं । इस मन्दिरकी मूर्ति अति मोटी होनेके 
कारण आधुनिक लोग इसे “मोटेश्वरनाथ? भी कहते हे । 


*णाच् च ८ सल” 


नागेशं दारुकावने 


दादश ज्योतििङ्ञोमें एक दारुकावनका नागेश 
( नागेशं दारुकावने ) है | यह ज्योतिलिङ्ग कहाँ है! 
हमारा यह मत हे कि अस्मोड़ासे १७ मील उत्तर 
पूर्वदिशामै अवस्थित यागेश ( 
नागेश-ज्योतिलिङ्ग बतलाया गया है। 
सिद्ध करनेके पहले निम्नलिखित प्र 
आवश्यक है-- 


(१) कुमाऊँके आदि निवासी कौन थे ? 


(२) नाग-जातिकी कुमाऊँमें मौजूदगीका 
प्रमाण क्या है! 


परन्तु यागेशको नागेश 
शोका विचार करना 


ऐतिहासिक 


(३) ङुमाऊेमें शिव (सुद्र ) पूजाका चलन कबसे है! 


(४) पुरातत्त्वकी दृष्टिसे जागेश्वरका नि ने 
वर्ष पूर्वका बना सिद्ध हो सकता है ! . अब 


(५) शिलालेख तथा इतिहासज्ञ क्या कहते हैं ! 


(लेखकं--पं० श्रीमथुरादत्तजी त्रिवेदी ) 


(६) मन्दिरकी ख्याति कबसे है और क्योंकर कुमाऊँ” 
राज्यकी सीमासे सीमित हो गयी ? 


कुमाऊँके आदि निवासी कौन थे, यह निश्चयपूर्वक 
नहीं कहा जा सकता । पहाड़ी दराँकी राह कइमीरुप्रदेदासे 
तथा नदियोंकी घाटियोंकी राह मैदानसे आकर जो जातियोँ 
कुमाऊँकी पहाड़ियोंमें वस गयीं, वे बृहपल, पौण्डूक, 
द्रविड, कम्बोज, यमन, शक, पारद, पलव, चीनी, किरात, 
दरद, नाग तथा खस नामकी थीं और महाभारतमें इस 
बातका प्रमाण है कि ये जातिया सभ्य तथा शक्तिशालिनी 
थीं। पाण्डवाँको इन पहाड़ी जातियोसे लड़ना पड़ा था 
और उन्होंने इनको सोलहों आने क्षात्रगुणसम्पन्न पाया था | 
भारतवर्षकी तमाम अनार्य जातियोंके मध्य कुमाउँनी 
अनायाँको इस बातका श्रेय दिया जाता है कि इन्होंने ब्राह्मण- 
धर्मम प्रवेश पानेका भरसक प्रय्न किया | बशिष्ठ-विश्वामित्रका 


| 


संख्या २] # नागेशं दाँदेकाधने # ६४१ 


हजारों वर्षोंका युद्ध क्षात्रगुणसम्पन्न अनार्य तथा ओ्राह्मण-धर्म- पुराने बौद्ध-कालके चित्रों तथा मूर्सियोमें मनुष्य और सॉपकी 
प्रतिपोषक आर्यलोगोंके बीचका झगड़ा था । जुड़ी हुई शक्कमै नाग-पूजाको अङ्कित किया गया है और 

पादरी ओकले साहब अपनी पुस्तक “पवित्र हिमालयः यह चलन कुमाऊँ और गढ्वालमै अब भी चाळू है। 
में लिखते हैं कि कश्मीर और गढ्वालमै नागलोगोंकी ए101919990 13६1८६७ के लेखक एंटकिंशन- 


बागेश्वर 


एक जाति रहती है । कोई नाग लोगोंकों वास्तविक का भी यही कहना है। गढ्वालके प्रायः पचास-साठ 
सर्पके आकारका भी बतलाते हैं| आपका यह मत है कि मन्दिरोंमे आजकल भी नागपूजा होती है । 

सप॑-पूजक होनेके कारण लोग उन्हें ऐसा कह देते हैं। जागेश्वरके समीपवत्ती प्रदेशमै वेरीनाग, घौलेनाग, 
बौद्ध-प्न्थोंके प्रसिद्ध लेखक राई डेबिडस्‌का मत है कि कालियनाग इत्यादि “नाग? शब्दकी यादगारकी जगहें मौजूद 
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हें। इसोसे यह कल्पना की जाती है कि इन नाग-मन्दिरोंके 


मध्य नागेश-नामका कोई बडा मन्दिर कुमाउँमै आदि- 
कालसे ही मौजूद है । 
बौद्ध-घर्मकी भाँति शैव-धर्म भी राष्ट्रीय धर्म है । इसके 
अन्दर आर्य-अनायौंका मेल हुआ है। संक्षेपमें वैदिक-पौराणिक 
घर्म तथा भूत-प्रेत-पूजाका ही एक नाम शिवोपासना है । 
झाङ्कराचार्यके मतके प्रसार ओर प्रचारके पहले पशुपति या 
पाशुपतेश्वरका नाम कुमाऊँके छोगोंकों अविदित था | 
पद्मपतिनाथ बलिभोंगी थे या नहीं, यह निश्चयपूर्वक नहीं 
कहा जा सकता, पर इतनी बात दावेके साथ कही जा सकती है 
कि काठमाण्डूके पशुपति महादेव तथा यागेश्वरके पाझुपतेश्वर 
वेदिककालके पूज्य देवस्थल हैं । वैसे तो हिमाल्य पहाड़की 
सारी चोटियाँ तापस-वेशधारी शिवकी प्रतिमूत्तियाँ हे तथापि 
केलासपर्वत आदिकालसे ही प्रकृतिरचित शिव-मन्दिर 
घोषित किया गया है । इन सब बातोंसे सिद्ध है कि कुमाऊँ- 


मान्तम शिव-पूजाका प्रचलन अति प्राचीनकालसे चला 
आ रहा है। 


अस्तु, अब यह देखना है कि यह यागेश्वर-मन्दिर कब्र 
वना और इसको किसने बनवाया ! दूसरे प्रश्नका उत्तर निश्चित- 
रूपसे नहीं दिया जा सकता, किन्तु एक किवदन्ती- 
के अनुसार इसका जीणोंद्वार शालिवाहन 


(६ द्वारा हुआ 
सिद्ध होता है । ४ 


प्राचीनकालमें भी मन्दिर-निर्माण-कला ( ७४91० 
Engineering Sceince ) तो भारतवर्षेमे थी द्दी। 
हम मौण्ट आबूके एक ब्राह्मण शिल्पीको, जिसके पास 
मन्दिर-निर्माण-कलापर संस्कृत-भाषामें लिखी हुई एक हस्त- 
लिखित पुस्तक मौजूद थी, लेकर जागेश्वर गये थे | लेखकने 
इस पुस्तकको उस देव-मन्दिरके समर्पित किया था जो 
हिमालयके उत्तर-पश्चिम-प्रदेशमें देवदारुके सघन वनके 
बीच अवस्थित है और जिसकी बनावट कुछ तिब्बतीय 
शैलीकी और कुछ आय॑-शैलीकी है। मन्दिरका नाम 
पुस्तकमे दिया हुआ नहीं था, किन्तु इस मन्दिरको देखकर 
ओर उक्त पुस्तकमे दिये हुए चित्रोंसे मन्दिर तथा उसकी 
मूर्तियोंका मिलान करनेके बाद शिल्पीको पूर्ण निश्चय हो गया 
कि उछिखित देव-मन्दिर यही है। शिल्पीके मतानुसार जागेश्वर 
का मन्दिर कम-से-कम ढाई हजार वर्षका पुराना और उसके 
निकटवर्ती मृत्युञ्जय और डिण्डेश्वरके मन्दिर दो-डेढ हजार वर्ष 
पहलेके बने हुए हैं । शिव-शक्तिकी प्रतिमाओ तथा जागेश्वर- 


[ भागे ८ 


ञ्ज्य 


मन्दिरके दरवाजेके द्वारपालोंकी मूर्तियोंकी छोड़कर शेष 
मूत्तियाँ आठ सौ या हजार वर्ष पूर्वकी वनी मालूम हुई । 
कलाकी दृष्टिसे पीछेकी बनी हुई मूत्तियाँ सुन्दर है । 
डिण्डेइवरमें डिण्डिया राजाकी अश्र्धातुकी सुन्दर मूक्ति रक्खी 
हे । यहाँ शिव-शक्तिके दशन नहीं होते, प्रसिद्ध केदार 
तीर्थकी तरह 'चट्टानका एक दिक्सा ही शिव-शक्तिका काम 
देता हे । जागेश्वरमें दीपचन्द राजाकी चाँदीकी मूत्तिं है। 
कळाकी दृष्टिसे यह मूर्ति सुन्दर नहीं दै | अत्र ऐतिहासिक 
वर्णनों तथा दिछालेखों आदिके आधारपर इस सम्बन्थमे 
कुछ विचार किया जाता है । 

वैदिक कालके पीछे इतिहासज्ञ उस कालकी गणना 
करते हैँ जिसमें सप्तसिन्धु, ब्रह्मावर्त, मध्यदेश, प्राकी 
इत्यादि नामोंसे भारतके विभिन्न भाग कहे जाते थे | स्कन्द- 
पुराणान्तर्गत मानसखण्ड तथा रेवाखण्ड उन अध्यायोंका 
नाम है जिनमें कुमाऊँ तथा गढ़वालके पुण्य-तीर्थोका 
विशद वर्णन है । 

पौराणिक कालमें भारतमै कोसल, मिथिला, कुरु,पाञ्चाल, 
मत्स्य, मगध, अङ्ग, बङ्ग, चेदी इत्यादि अनेक राज्य 
थे । कुमाऊँ कोसल-राज्यका ही एक हित्या था । 
हुएन्साङ्‌ बोद्धघर्मकी खोजके निमित्त कुमाऊँकी ओर आया 
था । उस समय कुमाऊँमें वेदिक एवं बौद्धधर्म साथ-साथ , 
चलते थे । रामनगरके पास ढिकुली नामक स्थानमें अहिछत्र 
नामका एक बौद्धोंका विहार था । इसी समयमें मल्ल-जाति 
कोसल-देशके उत्तरी भागमें निवास करती थी । मृत्युज्ञयके 
मन्दिरका शिलालेख मल-राजाओंद्वारा तत्र अङ्कित हुआ 
था जब वे पशुपतिनाथ होते हुए पाझुपतेश्वर या 
जागेश्वरके दर्शनके निमित्त यहाँ आये थे। वे जागेश्वरको 
कुछ गाँव दे गये थे | कहा जाता है कि पाशुपतेश्वर और 
पद्मपतिनाथका अङ्गाङ्गिभाव सम्बन्ध है, बिना एकके दूसरेका 
दर्शन अधूरा है । 

मल्ल लिच्छवियोंके मामा थे | लिच्छवी-बंशके राजपूत 
नेपालकी राह, जहाँ अब भी हित्वू-देवी-देयताओंकी मूत्तियोंके 
साथ-साथ बुद्धदेवकी मूत्तियाँ भी मिलती हे, कुमाऊँ तथा 
गढ़वालमें शाक्य मुनिके धर्मके विरोधके लिये आये थे। 
गढ़वालके गोपेश्वर-मन्दिरके त्रिश्यूलमें लिच्छवियोंका एक लेख 
अङ्कित है । कुमाऊँके बालेश्वर-मन्दिरके एक लेखसे प्रकट 
होता है कि नेपालके राजा कच्छपदेवको कस्यूरी-राजा 
देशनदेवने, जो ब्राह्मण-धर्मका माननेवाला था, शिकस्त दी | 


संख्या २ ] 


नेपालके पश्जुपतिनाथ-मन्दिरके त्रिञ्चूलमें लिच्छवियोंद्वारा 
अङ्कित लेख अब भी पढ़ा जा सकता है । देवनामके पाल- 
यंशी राजाओंका कुमाउँसे सम्बन्ध रहा । देव राजा बौद्ध- 
धर्मको मानते थे । माधवसेन नामका सेनवंशी राजा देवोंके 
राजत्वकालमें जागेश्वर आया था । इन बातोंसे स्पष्ट है कि 
बिहार, बंगाल, नेपाल, कुमाऊँ तथा गढ़वालका आपसमें 
घनिष्ठ सम्बन्ध रहा होगा । कत्यूरियोंसे भी जागेश्वरको 
गाँव मिले । 

अफ़गान तथा मुगल-सल्तनतक्रे समयमै यहाँकी यात्रा 
करना कठिन हो गया । सोलह सौ मील लम्बा 
हिमालयका पर्वतीय प्रान्त कई छोटे-छोटे राज्योंमें बँट 
गया । हरिद्वारके सन्निकट होनेसे बदरी-केदारकी यात्रा तो 
जारी रही, पर जागेश्वर मैदानवासियोंकों विस्मरण हो चला । 
कैलासकी यात्रा, जिसके कि मध्यमें जागेश्वर पड़ता है, 
बिल्कुल बन्द हो गयी । स्वामी झङ्कराचार्यने जागेश्वर तथा 
गज्ञोली-हाटकी राहसे केलास जानेका प्रयल किया था, किन्तु 
लामालोग उनकी राहमें बाधक सिद्ध हुए और वे कैलास 
न जा सक्ने । उन्हें लाचार हो द्वाराहाटकी राह लौट जाना 
पड़ा । गढ़वालमें जोशी-मठको संस्थापित करके वे 
केदारनाथ गये, वहीं उनका शरीरान्त हुआ । 


चन्द-राजाओंकी जागेश्वरके प्रति अटल श्रद्धा थी । 
चन्दोंका राज्य कुमाउँकी पहाड़ियों तथा तराई- 
भावरके बीच सीमित था, इसलिये जागेश्वरके मन्दिरकी 
ख्याति भी कुमाऊँ-राज्यके भीतर सीमित हो गयी। 
देवीचन्द, कल्याणचन्द, रतनचन्द, रुद्रचन्द, लक्ष्मीचन्द, 
बाजवहादुरचन्द इत्यादि राजाओंने जागेश्वरके पीछे गाँव लगा 
दिये तथा घन दान किया । सन्‌ १७४० के लगभग अली- 
महम्मदखाँने अपने रुहेला-सैनिकोंके साथ कुमाऊँपर 
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आक्रमण किया । डोटीवाला राजा कल्याणचन्द मन्दिरके 
आभूषण लेकर पहले गढ़वाल भाग गया और फिर वहाँसे 
आगे रुहेलोंक्रे विरुद्ध फरियाद करने मुगल-बादशाह 
तथा अवधके नवाबके दरबारमें गया । रुहेले पहाड़ोँमें 
पंक्ति बॉधकर बढे थे। उन्होंने अल्मोड़ा-शहरतकके सारे 
मन्दिरोंको भ्रष्ट कर दिया और मूत्तियोंको तोड़ दिया । 
इन्होंने जागेश्वरपर भी आक्रमण किया था । लेकिन 
देवेच्छाने सहायता की ।. देवदारुके सघन वनसे लाखौं 
बरें निकलकर रुहेलोपर टूट पड़े और उन्हें भगा दिया। 
रुहेले इससे आगे न बढ़े । लौटती बार या तो 
कुमा्डेनियोंके आक्रमणसे या पर्वेतोंकी ठण्डकसे पीडित 
होकर डेढ़-दो लाख रुहेळे समाप्त हो गये । 


बौद्धकालमें बदरीनारायणकी मूर्त्ति गौरीकुण्डमें तथा 
जागेश्वरकी. देव-मूर्तियाँ ब्रह्म या सूयंकुण्डमे कुछ दिन पड़ी 
रहीं । भगवान्‌ राङ्कराचायने अपने दिग्विजयके समय 
बौद्धकालमें विश्राम दी गयी मूत्तियोंकों पुनः संस्थापित 
किया । शङ्कराचायै जागेश्वर-मन्दिरकी पूजा कुमार- 
खामीको, जोकि दक्षिणी-जज्ञम थे, सौंप गये थे | उनके 
साथ एक दक्षिणी भट्ट भी था | उसने एक पहाड़ी ब्राह्मणकी 
लड़कीसे शादी की । उसके वंशज “बड़वे' कहलाते हैं । पुराने 
पट्टे ( ०४2] 018615) नष्ट हो चुके हैं । मौजूदा 
पट्टा जगच्चन्ददेवके समयका है। 


यह जागेश्वरके सम्बन्धमै वर्णन हुआ | यह मन्दिर 
आजका नहीं, बहुत पुराना सिद्ध होता दै और सभी 
समयोंमे इसकी अच्छी प्रतिष्ठा रही है। अनेक प्रकारके 
प्रमाणोंके आधारपर नागेश ज्योतिजिङ्ग भी यही सिद्ध 


होता है । 
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मतके मनहीं माहि, मनोरथ बुद्ध भये सब । 
निज अंगनमें नाश भयो, वह यौवनह अब | 
विद्या हे गई बाँक, वूझवारे नहिं दीसत । 
दौरयौ आवत काळ, कोप कर दखनन पीसत ॥ 


कबहुँ नहिं पूजे प्रीति 
भवबन्धन काटे कौ 


ति सों, शूल-पाणि प्रभुके चरण | 
न अब, अजहुँ गहों हरकी शरण॥ 


रुद्रमाल 


(ओ्रेषक-श्रीचन्दूलाल बहेचरलाल पटेल, बी० ए०) 


®. लराज सोलंकीने बाल्यकालमें ही अपने 
[क मामाकी हत्या कर उसकी गद्दीपर 
अधिकार जमा लिया । साथ ही, अपनी 
माताके अन्य सम्बन्धियोंका भी अन्त 
कर दिया । परन्तु पीछे उसे इन सब 
पार्पोके लिये बड़ा पश्चात्ताप हुआ । 
तब उन पापोंसे निष्कृति पानेके लिये 
उसने उनके प्रायश्रित्तस्वरूप सिद्ध पुरमें 
श्रीशिवजीका एक भव्य मन्दिर बनयाना 
आरम्म किया और गद्दीपर अपने पुत्र चखुंडको बैठा 
स्वयं साधु हो गया । 


“रुद्रमाल” नामसे 


सिद्धपुर बड़ौदा-राज्यके अन्तर्गत कड़ी-प्रान्तमें है । 
यह क्षेत्र प्राचीन कालसे ही अति पवित्र माना जाता रै । 
यहीं कपिलभगवानूने अपनी माता देवहूतिको आत्मज्ञान 
देकर उसे परमपदकी प्राप्ति करायी थी, इसीसे यह स्थान 


मातृश्राद्धका तीर्थ माना जाता है | सिद्धपुरपर उन दिनों 


शत्रुओंके आक्रमण-पर-आक्रमण होते थे, इस कारण रुद्रमाल- 


मन्दिरका निर्माणकार्यं अधूरा ही रह गया । 


दो सौ वर्ष बाद पाटणके अधिपति सिद्धराजने उसे नवे 
सिरेसे फिर बनवाकर पूरा किया | 


इस समय तो वह भव्य 
रुद्रमाल-मन्द्र खॅडहरके रूपमै है । फिर भी इसे देखनेसे 
यह पता चलता है कि इसकी रचना-शैली बिल्कुल अनोखी 
है । एकके ऊपर एक, इसप्रकार ग्यारह रुद्र-मूर्तियाँ केसी 
मनोहर प्रतीत होती होंगी, मन्दिरकी वर्तमान अवस्था 
देखकर हम इसकी कल्पना भी नहीं कर सकते; फिर 
भी खँडहरको देखनेसे माळूम होता है कि मन्दिर तीन सो 
कदम लम्बा और दो सो तीस कदम चौड़], साथ ही दो-तीन 
मंजिल ऊँचा रहा होगा । जान पड़ता है कि इसके अन्दर 


पचास कदम लम्बा-चौड़ा मण्डप था और इस मण्डपे उत्तर, 
पूर्व और दक्षिणमें भी एक-एक मण्डप था । इसके पश्चिममें 
देहरा था । वीचमें श्रीरुद्रके ग्यारह देहरे थे। मन्दिरकी 
पूर्व दिशामें दरवाजा और सरखती-नदीमें उतरनेके लिये 
सीढ़ीदार घाट बना था । “गङ्गासिन्धुसरस्वती च यमुना 
गोदावरी नर्मदा? आदि पापनिवारिणी सरिताओंमें सरखती- 
का भी नाम है । 


रुद्रमाळकी जो वर्तमान दशा है उसे देखकर खून उवलने 
लगता है और सिद्धराजने इसके सम्बन्धमें जो भविष्यद्वाणी 
की थी उसकी स्मृति हो आती है । उन्दने अपने अन्त- 
समयमै समयकी प्रतिकूलता देखकर श्रीहनूमानुको इसका 
रक्षक बनाते हुए कहा था-- 


“हे दुलियोंके आधार वायुपुत्र महावीर हनुमान्‌ ! मैं 
रुद्रमालकी रक्षाका भार तुम्हें सोंपता हूँ । संसारने मुझे 
सिंहकी पदवी दी है; परन्तु मैं तो एक तिनकेके समान 
सर्वथा अकिञ्चन हूँ । मनुष्य चीज ही क्या है ! कुल चालीस- 
पचास वर्षकी उसकी अवस्था, इसमें वह क्या पराक्रम 
दिखलावे ! जव शत्रुकी रणदुन्दुमि आकर यहाँ शूँजेगी, तब 
मेरी भस्म भी कहीं दढ नहीं मिलेगी। मैं कौन जाने कहाँ 
भटकता हो ऊँगा ! तब इसकी कोन रक्षा करेगा ! अरे, जब 
बड़े-बड़े देवता भी कालके वश हो जाते हैं, तब हम 
पामरोंका राजपाट और यह देवालय किस गिनतीमे है! 
एक दिन ऐसा आयेगा कि जहाँ आज ये राजमहल 
शोभायमान हो रहे हैं, वहाँ हल चलेंगे । जहाँ आज हम 
बैठे हँ, इस देवालयके टूटे-फूटे पत्थरोंकों लोग खोद 
निकालकर पेटकी ज्वाला शान्त करनेके लिये बेचने 
निकलेंगे । अधिक क्या कहूँ, पाठणके रुद्रमालका नाम 
सुनकर वे तुम्हारी ओर ठुक-ठुक देखा करेंगे। 
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जसदण-राज्यस्थित सोमनाथ 


( लेखक--श्रीमयाशंकर दयाराम मोढूकावाला ) 


सौराष्ट्र-प्रदेश ( काठियावाड़ ) के अन्तर्गत, जसदण- 
राज्यमें, शैलशिखरोंके मध्य छेलगंगाके तटपर श्रीछेला 
सोमनाथजीका एक पवित्र धाम है। सौराष्ट्र-प्रदेशमें प्रभास- 
क्षेत्रके अन्दर जो सोमनाथ-ज्योतिर्लिज्ञ है, उसके साथ इसका 
इतिहास मिला हुआ है। अबसे कोई तीन-साढ़े तीन सौ 
वर्ष पूवैकी बात है । देशमें मुसल्मानोंका राज्य था । सौराष्ट्र- 
प्रदेश खम्भात सूवाके अधीन था | उस समय प्रभासमें 


राजकुमारीने वरदानमें यह माँगा कि आपका ज्योतिर्लिङ्ग भी 


9. 


त 


मेरे साथ चले | शङ्करजीने उसकी अभिलापा पूर्ण की; 
९ 

पर यह शर्ते लगा दी कि तू अपने रथके साथ-साथ दूसरे 

रथमें बिठलाकर मुझे ले चल, मैं चळूँगा । परन्तु यदि कहीं 

तूने पीछे फिरकर देखा, तो में जहाँ-का-तहाँ जमकर रह 

जाऊगा । वही हुआ, राजकुमारी ज्योतिर्बाणसहित प्रभास 

चली, परन्तु इस स्थानपर आकर भूलसे उसकी निगाह पीछेकी 


डॅश्कारेश्वर महादेव 


एंक राजपूत राव राज्य करता था, परन्तु वह खम्भात 
सूब्राका करद राजा था । उक्त रावके एक परमदिवभक्ति- 
परायणा मीणळदेवी नामकी कन्या थी | प्रभावमें आकर उसने! 
उसका विवाह एक शाहजादेके साथ कर दिया था। जब 
बादशाहकी ओरसे लोग लेने आये तो उसे श्रीसोमेश्वरकी 
सेवासे वञ्चित होकर वहाँ जाना बहुत कष्टकर प्रतीत हुआ। वह 
मन्दिरमें जाकर ध्यान लगाकर बैठ गयी । आखिर, श्रीशिव 
प्रसन्न हुए ओर वरदान मागनेके लिये आकाशवाणी की | 


उँम्कारेश्वर 


ओर पड़ गयी । बस, ज्योतिर्वाणवाला रथ फटा और 
श्रीसोमेश्वर महाराज जहाँ-के-तदौं जमकर बैठ गये | फिर तो 
कुमारीने बहुतेरी अनुनय-विनय की, पर वह टस-से-मस नहीं 
हुए । आखिर, वह भी हठ करके वहीँ बैठ गयौ | यबनोंने 
उसे ले जानेकी बहुत चेश की, पर वह नहीँ उटी। अम्तमें 
जबरदस्ती करनेपर वह पास ही एक पहाड़ीपर जाकर उसके 
अन्दर समा गयी । उसकी सखीने भी उसीका अनुसरण किया। 
बस, वही श्रीसोमेश्वर वहाँ विराजमान हैँ और जहाँ वह 


सँख्या २] 


कुमारी समायी थी वहाँ उसके चरणचिहू स्थापित है । 
इसके साथ जो चित्र छप रहा है वह मौणलदेवीके साथ 
लाये हुए खयम्भूदेव श्रीसोमनाथजीकी पूजाका है । इसे 
महन्तजीने भेजा है । दूसरा उँ“कारेश्वरजीका चित्र जसदण- 
दरवारकी दोहित्री कुमारी श्रीभगयानवाईने.. भेजा .है । 
भावनगर तथा जसदण-राज्य आदिकी ओरसे.इनकी सेवा 


& श्रीबैजनाथ महादेव ( आगर--माळवा ) १ 
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आदिके लिये जागीर भी लगी हुई है, जिसका प्रबन्ध 
जसदण-राज्यके ही अंधीन है । श्रावणमे यहाँ दर्शनार्थियोंका 
बड़ा भारी मेला लगता है । मन्दिरमें दसनामी गुसाई 
महन्तकी गद्दी भी कई पीढीसे चली आ रही 
महन्त श्रीवीरगिरिजी जीवराजगिरिजी हैं । 


। वर्तमान 


PY 
श्रीवेजनाथ महादेव (आगर-मालवा ) 


( लेखक-वि० वा० पं० श्रागणेशदत्तजी शर्मा गौड़ “इन्द्र! ) 


सिद्ध मोक्षदायिनी अवस्तिकापुरी 
0 ( उजेन ) से उत्तरकी ओर आगर 
नामक एक अति प्राचीन कहा 
हे । यह कस्या विक्रमकी दसवीं 
शताब्दीके अन्तमें बसा था। आगरसे 
लगभग डेढ़ मीलकी दूरीपर ईशान 
$ कोणमें 'बेजनाथ? महादेव नामका एक 

प्रसिद्ध स्थान है । यह खान आगरके 
बसनेसे भी पहलेका है । यह नहीं 
कहा जा सकता कि इस जगह किसने और कव शिवलिङ्ग 
की स्थापना की । परन्तु इतना अवश्य सिद्ध है कि यह 
प्रतिमा एक हजार वर्षसे अधिक प्राचीन है। जिस जगह 
बैजनाथ महादेव हैं, वहाँ पहले अर्थात्‌ आजसे लगभग 
पचास वर्ष पूर्व बड़ा भयानक जंगल था | घनी झाड़ियों 
के अन्दर महादेवका एक छोटा-सा मठ था | लोगौको 
मन्दिरतक जानेके लिये व्ृक्षोंके समूहमेसे निहुरकर 
जाना-आना पड़ता था । शिवलिज्ञ कव और किसने 
प्रतिष्ठित किया, इसका तो पता नहीं चलता; किन्तु 
पुराने कागज-पत्रसे माळूम होता है कि बेट बेजनाथखेडाम 
महादेवजीके इस मन्दिरको मोड़ महाजनोंने आजसे चार 
सो वर्ष पूर्व, सं १५९३ में बनवाया था । आज 
न तो “बेट बेजनाथ? नामक गाँव ही है और न मोड्जातिक 
बनियोंका ही यहाँ नाम-निशान है। उस समय यह मन्दिर 
एक मद्वैयाके रूपमें था | सामने सभामण्डप था । मन्दिरमे 
प्रकादाके आनेका मार्ग न होनेके कारण अखण्ड दीपक 
जळता रहता था | यह स्थान उस समय हिंसक वन्य" 


पञ्च॒ सिंह, व्याध, झूकरादिसे समाकीर्णं था । यहा एक 


छोटी-सी नदी भी बहती दै, जो यहींसे निकलती है | इसे 
वाणगंगा कहते हैं | यह स्थान दो पहाड़ियोंके बीच नदीके 
तटपर स्थित होनेके कारण बड़ा ही सुहावना माळूम होता है। 


यह स्थान बहुत दूर जंगलमै होनेपर भी दशकों और 
पूजा करनेवालोसे सदेव परिपूर्ण रहता था | सन्‌ १८८० 
ई० की बात है; मिसेज मार्टिन एक दिन उधर वायु 
सेवनार्थ जा निकलीं । उन्होंने ब्राह्मणोंसे, जो वहाँ पूजा कर 
रहे थे, कहा-- इस मन्दिरका यह कोना गिर गया है; 
तुमलोग इसे ठीक बनवा लो, वर्ना मन्दिर गिर जायगा। 
पं० शिवचरणलालजी अवध्यीने उत्तर दिया-'हमलोगोके 
पास इतना द्रव्य नहीं है। यदि आप चाहें तो बनवा सकती 
हैं ।? मिसेज मार्टिन बोलीं--'हमारा साहब लड़ाईपर गया 
है, उसके आनेपर हम कुछ कर सकता है | ब्राह्मणोंने उस 
अंग्रेज महिलाको धन्यवाद दिया । वह लौट गयी । 


यथासमय सेना काबुळ-युद्वसे सकुशल लौट आयो। 
ब्राह्मणौने रिसालदार मेजर गोपालसिंहजीसे यह वात कहकर 
महादेवके मन्दिरका जीणोंद्वार करानेके लिये कहा । रिसाल- 
दार साहबने मिसेज मार्टिनके सामने कनेछ मार्टिन, कमांडिंग 
ऑफिसरसे महादेवका मन्दिर बनवानेमें सहायता देनेकी 
प्रार्थना की । उन दिनों आगरमें पोलिटिकल एजेण्टका 
ऑफिस था और आस-पासकी रियासतोके वकील यहाँ रहते 
थे । वकीलोको मन्दिरके जीणोंद्वारमें राज्यद्वारा सहायता 
पहुँचानेके लिये कहा गया । तदनुसार इन्दौर-राज्यने १०००), 
सेलाना-राज्यने १०००), रतलाम-राज्यने ६००), देवासः 
राज्यने ७००),सीतामऊ-राज्यने ३२०), रियासत पिपछोदाने 
४२१), रियासत झालावाड़ने २००), ठाकुर सा० भाट 


नाथ महादेव, आगर 


> 
बज 
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खेडीने १६०), नवाब साहब जावराने २०), रावजी बरडया- 
ने ५०), दीवान सा० लालगढने २५), रावजी कालूखेड़ीने 
-२५) रावजी नरवरने २५), ठा० शिवगढ़ने २०) दिये; 
इसप्रकार ४५६६) रु० राजाओं, जागीरदारों और ठाकुरोंसे 
लिये । बाकी रुपयोंका पत्रलिकसे चन्दा किया गया । 


सन्‌ १८८१ मै बैजनाथ महादेवके मन्दिरका जीणो- 
द्वार आरम्भ हुआ | काम पचीस महीनेतक चला । 
अगस्त सन्‌ १८८३ ई में पूरा हुआ । ११३२२।-) खचं 
हुए । बैजनाथ महादेवका यह विशाळ मन्दिर, जिसे आप 
चित्रमे देख रहे हैं, सन्‌ १८८३ में बनकर तैयार हुआ | 
मूर्ति जिस स्थानपर प्रतिष्ठित थी वहीं है। सामने सभा- 
मण्डपमें नन्दीगणकी एक विशाल प्रतिमा है | अन्दर एक 
ताकमें शिव-पार्वती और दूसरेमें केवल पार्यतीकी प्रतिमा है। 
मन्दिर बननेके बाद उसी सालसे वैशाख शुक वृतीया(अक्षय 
तृतीया)के दिन यहाँ एक मेळा भरने लगा | मन्दिरतक सड़क 
बनवा दी गयी | इसप्रकार यह स्थान एक नये रूपमें परि- 
वर्तित हो गया । कुछ वर्ष चलकर मेला बन्द हो गया था, 
किन्तु आठ-दस वपषंसे फिर चेत्र झुक १ से १५ दिनके 
लिये भरने लगा है। 


यहाँके प्रसिद्ध शैव श्रीबाबू रामनारायणजी वर्मा 
बैजनाथके परमभक्त हैं। उनके परिश्रमसे यह स्थान और भी 
मनोरम हो गया है | सं० १९८२ में आपने छगभग हजार- 
बारह सौ रुपये खर्च करके मन्दिरकी दीवारोंमें टाइल्स 
और संगमरमरका फर्श लगवा दिया है | अभी २०००) 
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डिस्ट्िक्टबोर्डने देकर कमलकुण्डकी मरम्मत करवा दी है। 
सारांश यह कि यह स्थान जिला झाजापुरका एक: दशनीय 
स्थान बन गया है । इस प्रान्तमें यह एक तीर्थ माना 
जाता है । हजारों नर-नारी यहाँ यात्राको आते हैं । यहाँ 
अनेक पापोंका प्रायश्चित्त होकर उनकी शुद्धि होती. है। 
पर्वोपर, शिवरात्रि तथा कार्तिकी पूर्णिमा एवं श्रावणके 
सोमवारोपर यहाँ अपार भीड़ रहती है। खूब आनन्दोत्सव 
मनाया जाता है । 


यहाँपर एक किंवदन्ती है कि जब कर्नेल मार्टिन 
काबुल-युद्धमें गये तब उनका पत्र कई दिनोंसे नहीं आया, 
इस कारण मिसेज मार्टिन उदास-मन होकर हवाखोरीके 
लिये निकलीं | बैजनाथ महादेवकी पूजा करते देख मिसेज 
मार्टिनने भी अपने पतिक्रे कुशळ समाचार प्राप्त होनेपर 
तथा आगर लौट आनेपर महादेवका मन्दिर बनवानेकी 
मानता की । शिव-कृपासे ग्यारहवै दिन पत्र भी 
आ गया और उसमें यह लिखा था कि 'मुझे 
एक अदृष्ट शक्ति सहायता देती है। जटा-दाढ़ी- 
बाळा; बैलपर सवार एक अज्ञात पुरुष त्रिशूळ हाथमें 
लिये रात-दिन मेरी रक्षा करता है, इत्यादि ।' जब कर्नेल 
मार्टिन युद्ध्षेत्रसे वापस लोटे तब मिसेज माटिनने उन्हें 
अपनी बात कह सुनायी और प्रतिज्ञानुसार यह मन्दिर 
बनवा दिया । यह बात कहाँतक ठीक है, इसके विषयमें 
कुछ नहीं कहा जा सकता | कुछ भी हो, यह बैजनाथ 
महादेवका स्थान एक अत्यन्त चमत्कारी स्थान है। 


— ma Wa 


जबलपुरके श्रीगोरीशङ्कर तथा ग्रुप धर महादेवके मन्दिर 


( लेखक--पं ० - श्रीमेमनारायणजी त्रिपाठी ) 


मध्यप्रान्तान्तर्गत जबछपुरसे तेरह मीलके अन्तरपर 
नर्मदा और सरस्वतीका सङ्गम होता है। यह स्थान 
मेड़ाघाटके नामसे प्रसिद्ध है। यहाँ पञ्चवटी, भगु-आश्रमादि 
कई तीर्थ हैं । थोड़ी ही दूरपर नर्मदाका प्रसिद्ध जलप्रपात 
है | आसपास कोई मीलभरतक सफ़ेद संगमरमरकी ऊँची- 
ऊँची चट्टाने, रजतमयी पर्वतमालिकाकी भाँति चमकती 
हुई खड़ी हैं । इसी स्थानपर सघन सुन्दर हरियालीसे घिरे 
हुए एक मनोरम मन्दिरमे श्रीगोरीहाङ्कर विराजमान हैं । 
दृश्य इतना मनोरम एवं चित्ताकर्षक है कि देशःविदेशके 
यात्री बड़ी उत्सुकतासे इसे देखनेके लिये आते हैं, 


यहाँकी शुभ्र मृत्तिका, जो कालान्तरमै कतिपय प्राकृतिक 
नियमोके अनुसार संगमरमरके रूपमै परिणत हो जाती है, 
लद-लदकर पाउडर बनानेके लिये देश-विदेशतक जाया 
करती है | मन्दिर प्रसिद्ध शकबंशीय राजा शालिवाहनका 
बनवाया हुआ बतलाया जाता है। यद्यपि आततायी 
मुसलमानोंकी ध्वंसली ठाके चिह्न यहाँ भी मौजूद हैं, तथापि 
इसमें देखनेकी बहुत कुछ सामग्री अब भी मौजूद है। 
मन्दिरके गर्भणह और जगमोहनकी बनावट अतीव सुन्दर 
है । विशाल नन्दीपर मानुष-विग्रहमे विराजमान गौरीसहित 
शङ्करकी मूर्तिको देखकर नेत्र ठगे-से रह जाते हं । शङ्करजीके 
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पा्वेती-मन्दिर ( जबलपुर ) गुप्षेदवरका भीतरी दृइय ( जबलपुर ) 


संख्या २ ] 


एक चरणका अँगूठा मुहम्मद गोरीकी-गदासे खण्डित हो 
गया था । कहते हैं, अन्य अनेक देवमूर्तियोंको अंगभंग 
करनेके पश्चांत्‌ जव आक्रमणकारी इस प्रधान मूर्तिके निकट 
आया तो उसके प्रथम आघातक्रे होते ही--जिससे यह 
अँगूठा भग्न हुआ--सामनेके कुण्डसे भयङ्कर भौंरोंका दल 
उसपर टूट पड़ा, जिससे उलटे पेर भागकर ही उसने 
अपनी जान बचायी । मन्दिरके नीचे गुहाएँ हैं जिनका 
सम्बन्ध मूर्तिके सामनेवाले कुण्डसे बतलाया जाता है। 
अनुमान किया जाता है कि इन गुहाओंमें कई इद्ध योगी 
अब भी मौजूद हैं। कहते हैं, कुछ लोग इनका पता लगानेके 
अभिप्रायसे इनके अन्दर घुसे भी; पर वापस नहीं लौटे | 
कुण्डमें यदा-कदा एक नागराजके दर्शनकी बात कही जाती 
है; पर आजकल वह एक शिलासे बन्द कर दिया गया है। 
कहते हैं, किसी पुजारीने भयभीत होकर ऐसा किया है। 
मन्दिरके घेरेके एक दालानमें अंगभंग की हुई चौसठ 
योगिनियों तथा अन्य देवताओंकी प्रतिमाएँ हैं। तान्त्रिक 
उपासकोंद्वारा निर्माण करायी हुई इन मूर्तियोंकी कला, 
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इनके आभूषण और अन्न-शञ्जादिके भेद इस विषयके 
पण्डितोंके लिये विशेषरूपसे द्रष्टव्य हें । 

जबलपुरसे दो मील दक्षिणकी ओर नर्मदाजी तथा 
शहरके बीच एक पर्वत-कन्दरामें श्रीगुप्तेश्वर महादेवका 
खान है । यह स्थान अत्यन्त सुरम्य, दशनीय तथा 
स्वास्थ्यप्रद है। यहाँ अनेक वर्षों पूर्व भगवान्‌ शङ्कर स्वयं 
प्रकट हुए थे । मन्दिरके भीतरी दृश्यका चित्र दिया जाता 
है । सामने खोहमें शिवलिङ्ग विराजित है । 

श्रीगुप्तेश्वरजीके मन्दिरसे उत्तरकी ओर ठीक सामने 
महारानी पार्वतीजीका एक बडा सुन्दर मन्दिर है । मन्दिरके 
सामनेसे लिया हुआ एक चित्र पाठकोंकी जानकारीके लिये 
दिया जाता है। 

श्रीगुप्तेश्वरनीके स्थानसे पश्चिमकी ओर पहाड़ीका 
दृश्य बड़ा मनोमोहक है । यहाँ प्रायः शहरके लोग तथा 

अन्य यात्री भी नित्यप्रति दर्शनार्थं एवं वायुसेवनार्थ 

आया करते हैं । 


tr 
क्षीरपुरके प्राचीन मन्दिर 


( लेखक--श्रीबद्रीप्रसादजी साकरिया ) 


i 
४३७ पुरानी ख्यातोंसे भी ऐसा ही प्रकट 
(७ है कि तिलवाड़ा ( तेलीवाड़ा), 
कल्लावास, वाहरावास, वजावास, तेमाव[स ( ताम्रवास ), 
थान ओर बरिया आरि दो-दो, चार-चार कोसके इधर- 
उधरके ग्राम इस बृहत्‌ नगरके मोहल्ले थे । कुछ भी हो, 
ध्यंसावशेषोंके देखनेसे भी यह तो अवश्य कहा जा सकता 
है कि किसी समय यह एक विशाळ नगर ही नहीं था, किन्तु 
इस निर्जन और निर्जठ मरुस्थठकी पुण्यसलिठा पावन- 
कारिणी एवं पालनकारिणी लूनी नदीके किनारे यह एक 
बड़ा तीर्थ-स्थान था, बीसियों खँडहरोंके बड़े-बड़े ऊँचे- 
ऊँचे टीबे, जिनके खोदनेसे अनेक प्रकारकी मूर्तियों और 
मन्दिरोंके पत्थर निकलते हैं, इस बातको साक्षी देते हैं । 
पा Ci 

इस समय भी इस तीथश्षेत्रमें पाँच जीण मन्दिर 
विद्यमान हैं जो उस समयके कला-वैचिः्यसे आश्चर्य उत्पन 


करते हैं । चित्रकला तो चित्रकला ही, पर बड़े-तरड़े 
वैज्ञानिक तो सबसे ज्यादा इसीपर हैरान हैं कि एक कचे 
लाल पत्थरपर दर्षणके समान बिना किसी मसालेके 
वह चमकदार पॉछिस की गयी है जिसको छेनीसे छुटा 
ङेनेपर ऐसा सुरसुरा पत्थर निकलता है जो अँगुलियोके 
रगड़नेसे मिंट्टीकी तरह क्षरण हो जाता है । मन्दिर और 
मूतियोंकी बनावट अलौकिक सी जान पड़ती है । भगवान्‌ 
श्रीरणछोड़शयकी पाँच फुट ऊंची स्वेत चतुभुज मूर्तिकी 
चित्रकारी और शोभा अकथनीय है । इसी मन्दिरके 
भीतर भगवान शङ्कर जगत्पिता ब्रह्मा, श्रीगणेशजी और 
हनूमानजीके मन्दिर हैं । भगवान्‌ शङ्करके मन्दिरमे एक 
बिद्ञाळकाय क्षीरसागरमें शेषके ऊपर शयन करती हुई विष्णु 
भगवानकी चव॒र्भज मूर्ति भगवान्‌ शङ्करके दर्शन कर रही 
है । चरणोमे जगजननी लक्ष्मीजी विराज रही हैं । नीचे 
पाताललीकका एक अद्भुत दृश्य देखते ही बनता है । रेलवे- 
लाइनके पास पञ्चमुखी मद्दादवका एक असन्त प्राचीन 
मन्दिर है जो प्रायः शिखरके सिवा सब हूटा-फूटा है। 


क्षीरपुर ( मारवाड़) 


श्र 


१-महामाया दुगीजी औरअन्नपूणांका मन्दिर, २-पञ्चसुखी महादेवजीका मन्दिर, ३-शिवजीकी छत्री, ४-भगवान्‌ रणछोड़रायजीका मान्दिर 
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मन्दिरके बाहर दरवाजेके सामने कुछ दूर, लाइनके पास 
भगवान्‌ शङ्करकी एक सुन्दर छत्री ( खुळा मन्दिर) है 
और इन्हीके पीछेकी ओर महामाया दुर्गाका एक मन्दिर 
है | इसी प्रकार उत्तरकी ओर एक बडा, परन्तु टूटा-फूटा 
शिव मन्दिर है जिसमें एक विशाळ शिवलिङ्ग स्थापित 
है | इन मन्दिरोंके सिवा और बहुत-से मन्दिरोंके खेंडहर 
भगवती प्रथिवी माताकी गोदमें सोये पड़े हैं जो इन विद्यमान 
मन्दिरोंके साथ ऐतिहासिकोंकी अमूल्य सामग्री हैं । भारतके 
एक सबसे पिछड़े देश मरुस्थळ (मारवाड़ ) की प्राचीन 
सभ्यताका यह तीर्थ-क्षेत्र एक जीता-जागता नमूना है | 


जोधपुर रेलवेके ठूनी जंकशन स्टेशनसे सिन्धकी ओर 
जानेवाली रेलवे-लाइनपर बालोतरासे पाँच मील पश्चिम 
यह तीर्थ-क्षेत्र है । रेलवे-लाइन तीथ-श्षेत्रके बीच पञ्सुःबीः 


महादेवके मन्दिरके पाससे होकर निकञती है । पर यहाँ 
स्टेशन नहीं हे । मेलोंपर बालोतरासे स्पेशळ गाड़ियाँ, मोटरों, 
बैलगाड़ियों तथा ऊँट आदिसे जानेका प्रत्रन्ध है | 


अमी दो-तीन वर्षसे यात्रियोंके टहरनेके लिये कोटरियाँ, 
सालें, पानीका एक बहुत बड़ा टाँका बननेका और मन्दिरोंकी 
मरम्मत आदिका काम चल रहा है । टाँका और यात्रियोंके 
टहरनेके लिये तो पर्यात स्थान बन चुके हैं | मरम्मत, 
रंगसाजी आदिका काम चल रहा है | पहलेकी अपेक्षा अब 
यह क्षेत्र अधिक रमणीय हो गया है | दानीछोग इस क्षेत्रके 
जीर्णोद्वारम हाथ बँटाकर पुण्य और यशके भागी बनेँ 
ओर तीथ-यात्रा करते समय इधर भी पधारकर भगवान्‌ 
ओर प्राचोन कलाके दशनका लाभ उठावें। 


—— फैसला 


(CRE) 


आ।सामके दो [शिव-मान्दिर 


(लखक--पं० श्रीवंशीधरजी शरण काव्यतीर्थ ) 


श्रीमुक्तिनाथ महादेव- 
का मन्दिर आसाम प्रान्तः 
के शिवसागर स्थानमै है । 
इसका इतिहास यह है कि 
यहाका आहोमवंशोय राजा 
शिवसिंह बड़ा शिव-भक्त 
था | उसकी आराधनासे 
प्रसन्न होकर एक बार 
शङ्करजीन उसे स्वनमे यह 
आदेश दिया कितू एक 
मेरे ज्योतित्ठि इकी स्थापना 
कर, इससे तेरी मनः- 
कामनाकी पूर्ति तथा 
ख्याति होगी । राजाने 
इस आदेशको शिरोधाय- 
कर सन्‌ १७२० ई० में एक 
अष्टदळकमलाकार सुन्दर" 
विशाल प्रखर: मन्दिर 
बनवाया और उसके 
शिखरपर सवा मनका 
सर्णकलश रखवाया और 


उसके अन्दर श्रीमुक्तिनाथ- 
की स्थापना करायी 
कहते हे, जत्र इस प्रान्तकी 
स्वाधीनता अपहृत हुईं 
तव इस मन्दिरके शिखर- 
स्थित स्वर्णकल्शको लाने 
की चेशमें गोली-वर्षा हुई 
जिसके चिह्न कलशपर अब- 
तक मांजद हे | भगवान्‌ 
शङ्करने मन्दिरकी शोभाकी 
रक्षा की | कहते हैं, एका- 
एक कलशपर सप-ही-सर्प 
दि वलायी पड़ने छगे,जिस- 
की लूट होनेसे बच 


राजा शिवसिंहने इस 
मन्दिरके अतिरिक्त और 
भी दो मन्दिर बनवाये-- 
एक शिव-मन्दिरकी बायीं 
ओर श्रीविष्णुका और 
दूसरा इसकी दाहिनी ओर 


दडे 


भी बना है, जिसका घेरा तीन मीळ दै । संवत्‌ १९६१ में 
मदाडिवरात्रिके दिन प्रातःकाल इस सरोवरमें जलके स्थान- 


# कल्याण # 


श्रीदेवी जीका । इसके पीछे उत्तर-दिश्यामें एक बृहत्‌ सरोवर जंकशनसे जानेवाडी एक 


ब्राञ्ज छाइनपर स्थित हे | 
दूसरा मन्दिर तिनसुकिया ( आसाम ) का हे । यहाँ 
प्राचीन तालावपर वहाँक्रे व्यायारिथोले सुन्दर शिवारुय 


तिनसुकिया-शिव-मन्दिर 


में दूध-ही-दूध हो गया । श्रीसुक्तिनाथकी बडी महिमा 
। फा० झु० चतुर्दशीकों महाशिवरात्रिके अवसरपर यहाँ 
मेला होता है। शिवसागर ए० बी० रेल्वेके ,सिमलगुडी 


वनवा दिया है, खान दर्शनीय है । पूजा आदिकी सुन्दर 
व्यवस्था है। लोग बड़े भक्तिमावसे भगवान्‌ शिवका दर्शन- 
पूजन किया करते हैं । 


इंडर-राज्यके कुछ खास रिव-मन्दिर 


(लेखक--पं० श्रीजदुराम राविशङ्कएजी त्रिवेदी ) 


९ श्रीवीरेशवर महादेव-यह मन्दिर विजयनगर महीकॉठा- 
के हदपर है । बहुत प्राचीन खान है । पहाडियोंसे बिरे हुए 
भयङ्कर जंगलमें है | वाणलिङ्ग स्वयम्भू और बड़ा चमत्कारी 
है । मन्दिरके पश्चिम पहाड़पर लगभग हजार-वर्षका पुराना 
एक विशाल गूलरका पेड़ है | इस पेड़की जड़से रात-दिन 
(गंगा) जळ बहा करता है और श्रीमहादेवजीके थोड़ी 
ही दूरपर एक तालावमें जाकर गिरता है, जो आसपासके 
कई गाँवोंके हजारों मनुष्यों और पञ्चुओंके उपयोगमें 
आता है। जळ कभी शेष नहीं होता | जत्र तालाब भर 
जाता है तो जळ जमीनपर बहने लगता है, परन्तु आश्चर्य 
यह है कि वह दो-तीन खेतोंसे आगे नहीं जाता । श्रीवीरेश्वर 
महादेवकी जय बोलनेसे जल बढ्ता हुआ प्रत्यक्ष नजर 
आता है । छप्पनके प्रसिद्ध अकालमै भी यहाँ जल भरपूर था। 


यह स्थान बहुत ही निर्जन है, रातको सिंह-बाघ आदि 
भी आ जाते हैं, परन्तु वे किसीकी हिंसा नहीं करते | 
हर साल शिवरात्रिपर यहाँ बड़ा मेला लगता है । 

२ श्रीनीककण्ठ महदेव-यह मन्दिर ईडर-स्टेटके मुटेडी 
नामक ग्रामके समीप ईडर-स्टेशनसे १० मीलकी दूरीपर 
है | भयानक जंगल पहाड़ोंसे घिरा है । यह शिवलिङ्ग मी 
स्वयम्भू है | लिङ्गकी ऊँचाई पाँच फुट है। यह मूर्ति 
पहले जमीनके अन्दर थी | कहते हैं कि लगभग ७५ वर्ष 
पूर्व एक ब्राह्मणको खम्मादेश हुआ था, तब यह मन्दिर बनाया 
गया था । यहाँ एक सुन्दर जलाशय है । हजारों आदमी 
दर्शनार्थं आते हैं । श्रावणमें तो सारे महीने ब्राह्मण यहाँ 
रहते हैं । मन्दिरके आसपास पुराने बड़ोंका जंगल है । 


६५५ 


# ईडर-राज्यके कुछ खास शिच-मन्दिर ३ 


संख्या २] 


महादेव--ईडर 


सुंघेणा 


नीळ हण्ड सह।रेव--हेडर 


६७५६ # कल्याण # i ॐ [ भाग ८ 


३श्वीमुधेणा महादेव-यह मन्दिर ईडर महीकॉठाके जादर सुदी ४ को प्रतिवर्ष मेला लगता हे | हजारों आदमी आते 
ग्राममें है । ईडरसे जादर ग्रामका रेलका रास्ता दै। हैं। यह भी खयम्भूलिङ्ग है । मन्दिरके शिखरपर नीम- 
रेलवे-स्टेशन गवसे एक मील दूर दै । मोटर तथा गाड़ियाँ के बृक्षकी एक डाली पड़ती है, उसके पत्ते मीठे हैं | इसके 
भी जाती हैं । सिवा पेड्के सब पत्ते कडवे हैं । लिङ्गके आस-पास एक भूरे 

यह खान पुराना है, चारों तरफ किलेत्रन्दी-सी की रंगका नाग किरता रहता है । नागपञ्चमीके दिन लोगोंको 
हुई है । मन्दिर एक नीमके वृक्षके नीचे है। यहाँ भांदों उसके दान होते हैं । 


~—~—+ SNe 
वानपुरके श्रीकुण्डेश्वर महादेव 


( लखक--श्रीमथुराप्रस्तादजी ) 
बुन्देलखण्डके अग्रगण्य ओड्छा-राज्यमें उसकी वन गया है जिसकी गहराईका थाह नहीं है। एक तटपर तो 


टीकमगढ़ नामक वर्तमान राजधानीसे चार मील दक्षिण विशाल तथा सुन्दर घाट, मन्दिर, ग्रह और समीप ही 
र ७. ७ ~ : 3 £ Dees 
जमड्डार नदीके उत्तर-तटपर अति ऊँचे कँगारपर श्रीशिवजी- दूसरे तटपर अति सधन वन हैं। मन्दिरसे चार मीलपर दूसरी 


बानपुरके श्री. कुण्डेश्वर महादेव 
का एक प्राचीन मन्दिर है । खानकी रमणीयताके अतिरिक्त नदी जामनेका सङ्गम है और सङ्गमसे दो मील हटा हुआ 
एक विचित्रता यह है कि ऊपर तो बहुत ही ऊँचा पहाड़ी वानपुर ग्राम है । यह वानपुर अब भी साधारण ग्रामोसे 
तट है और नीचे नरो छोडो होते हुए भी एक कुण्ड ऐसा बड़ा तथा उन्नत है, परन्तु पदले यह भी एक छोटेसे 


संख्या २] 


# श्रीशिवजीके अष्टोत्तरशत दिव्य देश # 


६०७ 


राज्यकी राजधानी था । उस समयकी भग्नावशेष अटारियाँ 
अब भी विद्यमान हैं । उक्त राजधानीको तो दो तीन सौ 
वर्ष ही हुए; परन्तु यह शिव-मन्दिर तथा यह बानपुर खान 
बहुत ही प्राचीन कहा जाता है, और इस ओर विश्वास 
किया जाता है कि यह बानपुर वही खान है जो भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्रके पौत्र अनिरुद्धके इवसुर बाणासुरकी 
राजधानी था और यह वही शिव-मन्दिर है जिसकी बाणासुर 
तथा उसकी कन्या उषा पूजा किया करते थे। इसके 
साथका चित्र इसी शिव-मन्दिर, घाट इत्यादिका है जो एक 


पर्व-लानके समयपर भ्रीकुवर मजबूतसिंह फोटोग्राफर 
टीकमगढुने नदीके दूसरे तटपरसे लिया था। स्वर्गवासी 
श्रीओड्छानरेशने श्रद्धा-भक्तिसे मन्दिर और नदीके बीचमें. 
इतने भवनादि निर्माण करा दिये कि जिनमें मन्दिर मानों 
छिप-सा गया है । इस चित्रमें मन्दिरका शिखरमात्र बायें 
सिरेपर आ सका है । दाहिने सिरेपर एक जलप्रपात है । 
यहाँ शिवरात्रिको मेला लगता है और मकरसंक्रान्तिपर भी 
स्नान होता है । नदीके कुण्डपर स्थिति होनेके कारण अब 
इनका नाम कुण्डेश्वर महादेव हो गया है । 


CRIES dS 


श्रीशिवजीके अष्टोत्तरशत दिव्य देश* 


( लेखक--वैष्णव श्रीरामटहरूदासजी, बड़ा स्थान, दारागंज, प्रयाग ) 


१ केवल्यशेलमें श्रीकण्ठ शिव। २ हिमाचलपर 
केदारेश्वर। ३ काझीमें विश्वनाथ | ४ श्रीशैलपर मल्लिकाजुन । 
५ प्रयागमें नीळकण्ठ । ६ गयामें महारुद्र । ७ कलिज्ञरमें 
नीडकण्ठेश्वर । ८ द्राक्षाराम-पर्वतपर भीमेश्वर । ९ मायूरपुरमें 
अम्पिकेश्वर | १० ब्रह्मावर्तमें देवलिज्ञ । ११ प्रभासकक्षेत्रमे 
शशिभूषण । १२ श्वेतहस्तिपुरमे वृषमध्वज । १३ गोकणमें 
गोकर्णनाथ । १४ सोमनाथमें सोमेश्वर | १५ श्रीरूपा्य- 
पर्वतपर त्यागेश्वर ( त्यागराज ) | १६ वेदपुरमें वेदेश्वर । 
१७ भीमारामपुरमें भीमेश्वर । १८ मन्थनपुरमै कालिकेश्वर । 
१९ मानसरोवरमें माधवेश्वर | २०श्रीवाञ्छकपुरमें चम्पकेश्वर | 
२१ पञ्चवटीमै वटेश्वर | २२ गजारण्य ( बैजनाथ )मे वैद्यनाथ | 
२३ तीथ्थाद्रिमं तीर्थकेश्वर । २४ कुम्मकोणमर्मे कुम्भेश्वर । 
२५ लेपाक्ष्यापुरीमै पापनाशनेश्वर। २६ कण्वपुरीमे कण्वेश्वर । 
२७ मध्यपर्वतपर मध्याजुने%र । २८ हरिहरक्षेत्रमे श्रीशङ्कर- 
नारायणेश्वर । २९ विरश्निपुरमें मागेश्वर । ३० पञ्चनदी- 
सङ्गममें गिरीश्वर । ३१ पम्पापुरीमै विरूपाक्षनाथ । 
३२ सोमाद्रिमे मल्लिकाजुनेश्वर ३३ त्रिमज्ञकूटमें अगस्त्येश्वर। 
३४ सुन्रह्मण्यक्षेत्रमे अहिपेश्वर । ३५मदाबलदिलो चयमें 
महाबलेइबर । ३६ दक्षिणातरतं-पर्वतपर अर्केश्यर । 
३७ वेदारण्यपुरमें वेदारण्येइवर | ३८ सोमपुरी ( त्रिमुख ) 
में सोमेश्वर । ३९ अवन्तीमें रामलिङ्गेश्वर | ४० काइमीरमे 
बिजयेश्चर | ४१ महानन्दीपुरमें महानन्दी पुरेश्वर | ४२ कोटि- 
तीर्थम कोटीश्वरनाथ | ४३ वृद्धाचलपर अचलेश्वरनाथ । 


शवर | ४६ नन्दगिरिमे नन्देइवर | ४७ वघिराचलमें चण्डेशवर। 
४८ श्रीनगरमें नंजुंडेश्‍वर | ४९ शतश्ङ्गपर सर्वाधिपेश्वर । 
५० घनानन्दाचछपर सोमनाथ। ५१ नल्टूरपुरमें विमेशवर | 
५२ नीडानाथपुरमें नी डानाथेश्वर। ५३ एकान्त स्थानमें राम- 
लिङ्गेवर । ५४ श्रीनागपुरमे कुण्डलीश्वर । ५५ श्रीकन्या- 
क्षेत्रमै त्रिभङ्गीइवर । ५६ श्रीउत्सङ्गक्षेत्रमे श्रीराघवेश्‍वर | 
५७ मत्स्यतीर्थमे तीर्थेश्वर । ५८ त्रिकूटाचलपर ताण्डवेइवर । 
५९ प्रपन्नाख्यपुरमें मार्गसहायेश्वर | ६० गण्डकीमें शिय- 
नाभ । ६१ श्रीपतिपुरमें श्रीपतीदवर । ६२ धर्मपुरीमें धर्म- 
लिङ्ग | ६३ कन्याकुव्जमें कलाधर। ६४ वाणीम्रामपुरमें 
बिरञ्चीइवर | ६५ नेपालमें नकुलेश्वर । ६६ जगन्नाथपुरीमें 
मार्कण्डेयेशवर | ६७ नर्मदातटपर ओङ्कारेश्वर स्वयम्भू । 
६८ धर्मस्यलमें मञ्जुनाथ | ६९ निरूपपुरमे व्यासेश्वर । 
७० खर्णवतीपुरीमै कलिगेशवर । ७१ निर्मलांचलपर 
पन्नगेशवर | ७२ पुण्डरीकपुर ( पण्डरपुर ) में जैमिनीइवर । 
७३ अयोध्यामें मधुरेश्वर ( नागेश्वर ) । ७४ सिद्धवटीमें 
सिद्धेइवर | ७५ श्रीकूर्माचलपर त्रिपुरान्तक। | ७६ मणिकुण्डठ- 
तीर्थमें मणिमुक्तानदीइवर । ७७ वटाटवीमें कृत्तिवासनाथ | 
७८ त्रिवेणीमे सङ्गमेश्यर । ७९ अस्तनितापुरमें महेश्वर । 
८० इन्द्रकीलमें अर्जुनेश्वर | ८१ शेपाद्रिपर कपिलेश्वर। 
८२ पुष्पगिरिपर्वतपर पुष्पगिरीदवर A । ८३ चित्रकूटमे 
भुवनेश्‍वर | ८४ उजैनपुरीमें मदाकालिकश्वर | ८५ ज्याला, 
मुखीपर्वतपर झूलटङ्के्वर । ८६ मङ्गलगिरिशिखरपर 


सङ्गमेशवर । ८७ तज्ञापुरी ( तज्ञावर ) मे बृहृदीवर | 


८८ वह्ीपु ष्करक्षेत्रमें रामेश्‍वर । ८९ लङ्काद्वीपमे मत्स्येश्‍वर | 
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९० गन्धमादनपर्वतपर कूर्मेश्‍वर । ९१ विन्ध्यांचळपर 
वराहेश्वर । ९२ अहोबलमें _ नृसिंह्देश्वर | ९३ -कुरुक्षेत्रमें 
वामनेश्वर । ९४ कपिलतीर्थमें परझ्युरामेश | ९५ सेतुबम्धपर 
रामेश्वर । ९६ साकेतपुरमें बलरामेश | ९७ वारणावतपुरी 
( वाराणसी, दक्षिण-काशी ) में बौद्धेश्वर | ९८ तंत्त्वक्षेत्रम 
कलङ्कीश्वर । ९९ महेन्द्रांचलपर कृष्णेश | १०० केलाश- 
पर्यतपर परःशिव | १०१ सूर्यबिम्बमे सदाशिव । १०२ बैकुण्ठमै 
नारायणेश । १०३ पातालमें हाटक्रेश्वर | १०४ ब्रह्मलोकमें 
ब्रह्मेश्वर । १०५ इन्द्रप्रस्थमे लोकनाथ | १० ६ अमरकण्टक- 
में अमरनाथ । १०७ लयपुरी में 
१०८ रुद्रप्रयागमें एकादशरुद्रेश्वर | 


पश्चतत्त्वमय पञ्चरिङ्गस्यापना । डिवकाञ्ची मे प्रथिवी-तत्त्व- 
का लिङ्ग है। जम्बुनाथमें जललिङ्ग है.) अरुणाचलपर तेजो- 
मयलिङ्ग है । कालहस्तिगिरिपर वायुलिङ्ग है । चिदम्बरंममें 
आकाशलिङ्ग है । छायवनमें छायवनेश्वर--छायालिङ्ग है । 


पद्युपतिनाथ ।. 
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हिरण्यगभ-क्षेत्रमे स्वयं महादेवेश्वरलिज्ञ है । और आम्रातक- 


क्षेत्रमै सूक्षमेइवरलिङ्ग है । 
शिवके दिव्य देशोंके स्मरण-की त॑नका बड़ा भारी माहात्म्य 
है | कहा दै-- 


पृथ्व्यादिपञ्चतत्वानां लिङ्गानि स्मरतां नृणाम्‌ । 
युक्तिः करस्था भवति नान्न कार्या विचारणा ॥ 
न्र्योदशो त्तरदातस्थानानि परमेशितुः । 
प्रातःकाले तु पूजान्ते स्मर्तव्यानि मनीषिभिः ॥। 
पुण्यकर्माणि सर्वाणि तैः कृतानीह जन्मनि । 
तेषां फलप्रवचने शाक्तः रोषोऽपि न क्वचित्‌ ॥ 
अर्थात्‌ प्रथिबीपरके प्रथिव्यादि-पञ्चतक््तमय लिङ्गोंका 
तथा ११३ दिवजीके दिव्य देश-स्थानोंका प्रातःकाल स्मरण 
करनेवालेकी मुक्ति हाथमें रक्खी है और समस्त पुण्यकर्म 
इसी जन्ममें कर लेनेका फल भी उसे मिळता है। अतः शिव- 
भक्तोंको नित्य ही उक्त स्थानोंका स्मरण-ध्यान करना चाहिये । 
(ऐसा करनेसे उन्हे) साक्षात्‌ दिव-सायुज्य, मोक्ष प्राप्त होगा, 
इसमें कोई सन्देह नहीं है । 


Dams s.s:v7 55S SN 
मथुराके रक्षक शिव 


( लेखक--ज्योतिविंद्‌ पं० श्रीराधे्यामजी द्विवेदी ) 


श्रीविष्णुके षोडशकलावतार भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रकी 
जन्मभूमि, त्रजमण्डलकी राजधानी श्रीमधुरापुरी वेष्णवोंकी 
एक प्रधान नगरी गिनी जाती है | 'हरि-भक्तोंकी मथुरा 
अरु हर-भक्तोंकी काशी? ऐसी कहावत प्रसिद्ध है । इतना ही 
नहीं, हरि-भक्तोंकी परमपुनीत इस पुरीकी रक्षा भी हरिके 
परमभक्त श्रीराङ्कर करते हें । मथुराकी चारों दिशाओंमें 
दिकृपालरूपसे विराजते हुए भगवान्‌ शङ्कर इस पुरीकी 
रक्षा करते हैं । पूर्वमें श्रीपिप्पलेश्वरनाथ, दक्षिणम श्रीरङ्गेश्वर- 
नाथ, पश्चिममें क्षेत्रपति श्रीभूतेश्वरनाथ और उत्तरमें 
श्रीगोकर्णेश्वरनाथ हैं । मथुराकी ही नहीं, सच पूछिये तो सारे 
त्रजमण्डलकी रक्षा श्रीशङ्कर करते हैं । आप मथुरामें भूतेश्वर, 
गोवधनमें चक्रेश्वर, कामवनमें कामेश्वर और बृन्दाबनमें 
गोपेश्वररूपसे विराजमान हैं; पर स्थानामावसे यहाँ केवल 
मथुराके चार शिवोंका संक्षेपमें कुछ विवरण दिया जाता है-- 


भूतेश्वर-पश्चिम-दिशाके संरक्षक मधुरापुरीके क्षेत्रपाल 
हैं। जबतक प्राणी भूतेश्वरका दर्शन नहीं करता तबतक 


उसकी मथुरा-यात्रा सफल नहीं होती । वराहपुराणान्तर्गत 
मथुरा-माहात्म्यके चतुर्थ अध्यायमें भूतेश्वर-माहात्म्य है । 
वहाँ लिखा है कि एक बार महादेवजीने एक सह वर्ष- 
पर्यन्त घोर तप किया तब श्रीविष्णुने प्रसन्न होकर वरदान: 
का वचन दिया । श्रीशाङ्करने यही वर माँगा कि “आप 
अपनी मयुरापुरीमे रहनेके किये मुझे जगह दीजिये |? 
्रीविष्णुने सहर्ष वरदान देकर कहा कि “आप वहाँ क्षेत्रपति 
होकर रहिये ।” झिवमहापुराणमें द्वाददा ज्योतिलिङ्गोंके 
माहात्म्ये पश्चात्‌ उपलिङ्गोंके वर्णनमें भी श्रीभूतेश्वरके 
सम्बन्धमें लिखा है कि-- 

केदारेश्वरसञ्जातं भूतेशं यसुनातटे । 

अतः श्रीभूतेश्व रकी उपज्योतिर्लिज्लोमें गणना की जाती 
है । श्रीभूतेश्वरकी प्राचीनताके सम्बन्धमे मथुराके प्रसिद्ध 
इतिहास (Mathura Memoirs ) के लेखक एफ० एस० 
ग्राउस, एम० ए०, सी० आई० ई०, तत्कालीन मजिस्ट्रीट 
(१८८२ ई०) लिखते हैं कि “मधु दानवके पराजयके 


संख्या २ ] 
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पश्चात्‌ आयाँकी नगरी मथुराका तथा भूतेश्वरके मन्दिरका 
निर्माण हुआ । साम्प्रतिक नगरी तीसरी बार निर्माण हुई 
है । इसका केन्द्र किला है, जिसप्रकार दूसरी बार बसी 
हुई मथुराका केन्द्र भूतेश्वर-मन्दिर था और पहली बस्तीका 
मधुवन (४० १२५ ) | आगे चलकर आप पुनः लिखते 
हैं कि 'वेष्णवधर्मके विस्तारके कहीं पहले ब्राह्मणकालके 
प्रारम्भिक समयमें भूतेश्वर ही लोगोंके प्रधान देवता माने 
जाते थे, ऐसी धारणा होती है? (४० १३१ ) | 


की, जिससे प्रसन्न होकर श्रीशिवजीने वरदान दिया और 


इसके फलश्वरूप उसको पुत्रकी प्राप्ति हुई । उसका नाम 
भी गोकर्ण रक्ल्ला गया | 


इसी प्रकार पद्मपुराणान्तर्गत श्रीमद्भागवत-माहात्म्यके 
चतुर्थ-पञ्चम अध्यायमें परमभागवत भक्त श्रीगोकर्णकी 
कथा प्रसिद्ध है, जिसकी भगवद्भक्तिसे प्रसन्न होकर श्रीहरिने 
उनको हदयसे लगाकर अपने समान बनाया-- 


श्रीपिप्पशेश्वर (मथुरा) 

श्रीमोकर्णश्वर-दक्षिण-दिशाके संरक्षक श्रीगोक्णेश्वरनाथ 
महादेव हैं । श्रीवराहपुराणमें कथा है कि वसुकर्ण नामक 
एक वेद्य थे । उनकी स्त्रीका नाम सुशीला था | पर 
सन्तान न होनेसे वह अत्यन्त दुखी होकर एक दिन 
उग्रतपा नामक मुनिके पास गयी । मुनि उसकी दीन 
दशा देखकर बोले--'हे सुन्दरि! तू गोकर्ण महादेवका 
नित्य पूजन कर, इससे तेरी मनःकामना पूर्ण होगी ।? 
तदनन्तर दस वर्षतक उसने श्रीगोकर्ण महादेवकी आराधना 


श्रीगोकणेश्वरनाथ महादेव ( मथुरा ) 
गोकर्ण तु समालिङ्गयाकरोद्‌ खसदृशं हरिः ॥ 
(श्रीमद्धागवतमाहात्म्य ५। ८० ) 
से उनके ग्रामके बसनेवाछे अछूत, 


औँ गी कृपा 
हदय विष्णुके विमानोंमें बैठाकर 


जाण्डालादितक भगवान, 
विष्णुळोकको भेजे गये 
में ये स्थिता जीवा आश्चचाण्डालजातयः । 


तद्‌म्रा 
द्‌ गोक़णेकृपथा तद्रा ॥ 


बिमाने स्थापितासतेऽपि 
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प्रेषिता हरिलोके ते यत्र गच्छन्ति योगिनः । 
( श्रौमद्वागवतमाहात्म्य ५। ८३-८४) 


मथुराके इतिहासळेखक मिस्टर एफ० एस० ग्राउस 
श्रीगोकर्णके विषयमै लिखते हैं कि 'गोंकर्ण महादेवका 
मन्दिर बड़ा प्रधान और महत्त्वपूर्ण है | यह विशाल 
नेत्र, लम्बे-लम्बे वाळ, दाढ़ी-मू छोंसहित एक बृहत्काय मूर्ति 
है । एक हाथमें खप्पर और दूसरेमें पुष्प हैं। मूर्तिका 
पाषाण अत्यन्त शीण हो गया है। मूर्ति निश्चय ही 
अत्यन्त प्राचीन कालकी प्रतीत होती है और सम्भव है, 


श्रीभूतेश्वरनाथ ( मथुरा) 
किसी इण्डो-सिथियन राजाके द्वारा बनायी गयी हो । बौद्ध- 


धर्मानुसार गोकर्ण आठ वीतराग देवपुरुषोंमेंसे एक हैं । इनके 
पास ही श्रीगोकर्णकी पत्नी गार्गी और शार्गीकी प्रतिमाएँ 


हैं | इनके सम्वन्धमें यह इलोक है--- 
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शारि देवि नसस्तुभ्यस्टृपिपलि मनोरमे । 

सुभगे वरद्रे गौरि सर्वदा सिद्धिदायिनि॥ 
(मथुरा-मेमोयस प० १३३-१३४ ) 
श्रीषिप्पकेदवरनाथ- मधुपुरीकी पूर्व-दिशाके संरक्षक 
कालिन्दी तटवर्ती श्रङ्कार-घाटपर श्री पिप्पलेश्वरना विराजमान 
हैं, यह भी अति प्राचीन लिङ्ग हैं । यराहपुराणान्तर्गत 
मथुरा-माहात्म्यमें इनका भी वर्णन है । ये पिष्पलायतन 
ऋषिके स्थापित किये हुए हैं, ऐसी कथा प्रचलित है । 
उत्सवोंपर इस लिङ्गका शङ्कार दर्शनीय होता दै । छोटे 

लिङ्गको श्टरङ्गारद्रारा अति विशाल कर दिया जाता है । 


श्रीरङ्गेश्वरनाथ महादेव ( मथुरा ) 


७ 


श्रीरङ्गेश्वरनाथ--उत्तर-दिशाके रक्षक हें । श्रीरङ्गेश्वरनाथ- 
का कंस-टीलेके पास ही शिवालय है । शिवपुराणमें 
श्रीरगेश्वरनाथका भी उपज्योतिलिङ्गोंमै वर्णन आया है । 
किन्तु ग्राउससाहबके 'मथुरा-मेमोयस? में या अन्यत्र इनके 
सम्बन्धमें विशेष वृत्त नहीं मिलता । - 


er 


श्रीगोपेश्वर 


( लेखक--आचार्य श्रीअनन्तलालजी गोस्वामी ) 


तासामाविरभूच्छौरिः स्मयमानमुखाम्बुजः । पीताम्बरधरः स्रग्वी साक्षान्मन्मथमन्मथः ॥ 


झारदूकी स्वच्छ सुहावनी 

- चाँदनीमै श्रीयमुनापुलिनके 
ब्रजरजके कण, ब्रजराजकुमार- 
की दिव्य-कान्तिकी झलकसे 
जगमगा रहे हैं । मोहनकी 
मुरलीकी मीठी तानसे तीनों 
लोकोंमे ब्रह्मानन्दसे भी अधिक 
अकथनीय, अपूर्व आनन्द- 
का अखण्ड साम्राज्य है । आज 
योगेइवरेइवर श्रीदयामसुन्दर 
गोपिकाओंके विशुद्ध प्रेममय 
माधुर्यभावमें भाबुककी भाँति 
इयामसुन्दररूपसे मध्यमे 
विराजमान हैं। आज महा- 
रासकी पूर्णिमा है । केलास- 
की कन्दराओंमें इयामसुन्दर- 
की मुरलीकी मधुर ध्वनि 
पहुँची और उसने समाधिस्थ 
शान्त रिवके हृदयमें रसकी 
लहरी उत्पन्न कर दी । भोले- 
नाथ अपनेको, प्रिया पार्वती- 
को और कैलासको भूलकर 


१-श्रीदुग्धेश्वरनाथ 
यह शिव-छिङ्ग गोरखपुर-जिलान्तर्गत गोरीबाजार 
रेलवे-स्टेशनसे दस मील दक्षिण रुद्रपुर नामक ग्रामसे एक 
मील उत्तर स्थित है । शिवपुराणके अनुसार यह महाकाल- 
का उपज्योतिर्लिङ्ग है 
महाकालस्य यहिङ्गं दुग्धेशमिति विश्रुतम्‌ 
कहा जाता है कि इस शिव-लिङ्गकी पञ्चकोसी परिक्रमा 


ॐ श्रीवृन्दा वनकी रासस्थलीमे पूज्यपाद श्रीगोपालभट्ट गोखामीजीकी 


श्रीगोपेश्वर महांदेव (वृन्दावन) 
“ 


गोरखपुरके तीन प्रधान शिव-लिङ्ग 


( श्रीमद्भागवत ) 
चल पड़े बावले-से हुए त्रजकी 
ओर ! श्रीमहादेव आज 
मोह्दिनी-वेषमें मोहनकी रास- 
स्यलीमें गोपियोंके यूथमें 
शामिल होकर अतृप्त नेत्रोसे 
विश्वविमोहनकी रूपमाधुरी- 
का मान कर रहे हें । रासेश्वरी 
श्रीराधिकाके साथ नृत्य करते 
हुए श्रीरासविहारीने त्रज- 
वनिताओं और लताओंके 
बीच, गोपी-रूपधारी गौरी- 
नाथका हाथ पकड़ लिया और 
मन्द-मन्द मुसकराते हुए बड़े 
ही सत्कारसे आप बोले-- 
आइये महाराज गोपीश्वर#! 
स्वागत ! बस, तभीसे श्रीगोपी- 
&रजी श्रीमदनमोहनके रास- 
रसामृतका पान त्रजमै ही 
विराजकर आजपर्यन्त कर रहे 
हैं । श्रीशिवका सत्य और 
सुन्दर रूप तो यही है । 
“सत्यं शिवं सुन्दरम्‌? 


थी, जिसमें बहुतसे तीर्थस्थान थे । अव भी उसके अनेकों 
चिह्व विद्यमान हैं । इस ग्रामका नाम रुद्रपुर रक्ले जानेका 
कारण भी यह शिव-लिंग ही माझम होता है। 
श्रीदुग्धेश्वरजीके मन्दिरके पश्चिमकी ओर सहनकोट 
नामक एक बहुत लम्बा-चौड़ा टीला है, जिसकी उँचाई 
कहीं-कहीं तीस फुटतक है । सम्भवतः यह किसी प्राचीन 
राजाका कोट था । इसके पश्चिमकी ओर नदी बहती है । 


त 


गी 1100 त स स 
क्री भजनकुटीसे थोडी ही दूरपर श्रीगोपेश्वरजीका मन्दिर दै । 
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की मूर्ति, अयोध्या 


संख्या २ ] 


मन्दिरका प्रवेशद्वार भी कोटके ठीक सामने पश्चिममुखी है। 
द्वारके चौखटपर प्राचीन लिपिमें कुछ खुदा हुआ है। यहाँ 
अधिक-मासके समय और शिवरात्रिपर बड़े-बड़े मेले लगते हैं। 
मन्दिरके आस-पास बहुत-से नवीन मन्दिर मी बन गये हैं। 
सुना जाता है कि मन्दिरके महन्तोंकी पारस्परिक वेमन- 


स्यता तथा विलासिता आदिके कारण मन्दिरकी उन्नतिमें 
वाधा पहुँचती है। इधर एक जीर्णोद्धार और प्रवन्ध-समिति 
बन गयी है । आशा है इससे अच्छा कार्य होगा | समिति 
दानी सजनोंकी सहायतासे जीर्णोद्धार करवा रही है| एक 


श्री दुग्घेश्वर-संस्क्ृत-पाठशाला भी समितिकी ओरसे चल रही है। 


यह शिव-लिंग जमीनसे करीब आठ फुट नीचे स्थित है 
और इसका सम्बन्ध सीधा जमीनसे ही है। वृद्धलोगोसे 
पता चलता है कि एक समय मूर्तिकी गहराई जाननेके 
लिये जमीन खोदी गयी थी । कई फुट जमीन खोदनेपर 
भी मूर्तिका छोर नहीं मिला । इधर लोगोंको ढुःसञ्न होने 
लगे तथा अन्य प्रकारके देवी विश्न उपस्थित हो गये, 
इससे वह प्रयास छोड़ देना पड़ा । 

कभी-कभी यह मूर्ति अपने आप हिलने लगती है 
और चौबीस घण्टेतक हिती रहती है। चौबीस घण्टे पूरे हो 
जानेपर हिलनी वन्द हो जाती है और फिर मनुष्य अपनी 
सारी शक्ति लगाकर भी इसे नहीं हिला सकता । लोगोंमें 
श्रीढुग्धेश्वरजीके प्रति बहुत श्रद्धा है । 


# अयोध्याके शिवमन्दिर # ६६३ 


२-श्रीमानसरोबरेश्वर 

यह शिव-लिंग, गोरखपुर-शहरमें पुराने गोरखपुरमें 
श्रीगोरखनाथजीके स्थानसे करीब दो-सौ बीघा दक्षिण, रेलवे- 
की गुमटीके निकट मानसरोवर नामक तालावपर स्थित है। 
तालाब पक्का है और उसके दो तरफ जीणांवस्थामें 
कुछ मन्दिर हैं और मुसाफिरोंके ठहरनेके लिये एक मकान है। 

इस तालाबकों राजा मानसिंहजीने बनवाया था। ये 
विशनवंशीय क्षत्रिय राजा थे। इस वंशके अवधमे तेरह राज्य 
हैं जो गोरखपुरके अन्तर्गत मझौली राज्यको अपना प्रधान 
मानते हैं। कहते हैं कि इस वंशकी तीसरी पीढ़ीमें मानसिंह- 
जी हुए थे। इन्होंने गोरख पुरमें अपना किला बनवाया 
और उसके दरवाजेपर मानसरोवर नामक तालाब खुदवाया। 
कहते हैं कि किला बनाते समय भगवान्‌ शिवजीका सम्में 
आदेश पानेपर वहीं जमीनमेंसे शिव लिङ्गको निकालकर 
उसकी स्थापना की | हर साळ शिवरात्रिपर यहाँसे श्रीशिव- 
जीके चित्रको लेकर एक जुस निकलता दै । दशहरेपर 
रामलीला होती दै । 

३-श्रीयुक्तेश्वरनाथ 

यह शिव-लिङ्ग गोरखपुरशहरसे दक्षिण रापती-नदीके 
तीरपर वरदघाटके निकट स्थापित है 1 इसकी स्थापना 
खामी कृष्णानन्द नामक एक महात्मान की थी । बॉसी- 
नरेगने श्रीसुक्तेश्ररनाथजीकी कुपासे पुत्र प्रातकर सन्‌ १९१ श्में 
मन्दिर और बगीचा बनवा दिया । पूजादिके लिये भी 


उन्हींकी ओरसे प्रबन्ध छ 


.. -_$४€- 
अयोध्याके शिवमन्दिर 


९ नागेश्वर-कहते हे कि भगवान्‌ श्रीरघुनाथजीके 
साकेत पधारनेपर अयोध्या प्रायः शून्य सी हो गयी। 
महाराजा कुशने अयोध्यामै आकर पुनः अयोध्याको वसाया । 
एक समय जजक्रीड़ा करते समय राजाका कङ्कण जलमें गिर 
पड़ा और उसे एक नागकन्या ङुमुद्रती ले गयी । कुराको 
इस बातका पता लगा, तव उन्होने नागोंके नाशका विचार 
किया । नाग. डर गये ओर कुमुद्वतीको साथ ले कङ्कण 
लेकर आये तथा क्षमा चाहने लगे । कुशका कोप शान्त 
नहीं हुआ; नाग दिव-भक्त था, अतः भक्तभयहारी भगवान्‌ 
दिवने प्रकट होकर कुशका कोप शान्त किया। कुशाने 


०४ 


भगवान्‌ शिवकी विधिवत्‌ पूजा की और सर्वदा अयोध्या, 
म निवात करलेकी उनसे प्रार्थना की | तबसे शिवजी वहाँ 
विराजने लगे । FURR न ना 
या नागेश्वर नाम पडा । सरवू जान स्नान करके भगवान्‌ 


शिव श्रीनागनाथजीकी पूजा करनेसे ही अयोध्याकी यात्रा 
शिव 


पूर्ण होती दै। 


नरव मन्दिर राजा दर्शनसिंहजीका बनवाया 
RAAT, 


हुआ ह। ८ 
३ राजराजेध 


र-यह भी राजा दर्शनसिंहजीका बनवाया 


RRR 


उदयपुरका एक प्राचीन शिवचित्र 


( लेखक-पं० श्रीगिरिषरलालजी शर्मा ) 


सूर्यवंशी राजा सदासे शिव-भक्त रहे हैं | भगवान्‌ 
श्रीणमचन्द्रने लङ्का-यात्राके समय विजयकी अभिलाषासे 
भक्तिपूर्वक सेतुबन्ध रामेश्वरकी स्थापना की, जो आज 
चार धामोंमें एक प्रधान धाम माना जाता हे । इसी बंदामें 
परमशेव महारावळ बाप्पा उत्पन्न हुए, जिन्होंने भगवान्‌ 
एकलिङ्ग शिवकी आराधनासे मेवाड्का राज्य प्राप्त किया । 
महाराजसाहब अजुनसिंदजी भी इन्हींके वंशज हें । आप 
महाराणा संग्रामसिंहजी द्वितीय ( वि० सं० १७६७-१७९०) 
के चतुर्थ पुत्र एवं शिवरतीके स्वामी थे । माधवराय सिन्धिया 
आदि महापुरुषोंकी लड़ाईमें इनकी वीरताका परिचय मिळता 
है | इनकी प्रशंसामें भीमविलास नामक डिज्ञलकाव्यमें 
कृष्ण कविने एक दोहा लिखा है-- 
लग्ग अजन महाराजके, समर पंचदस घाय ६ 
कहुँ तन देखिय सिरूह कटि, खलवट छाप सुहाय ॥ 


ये जैसे वीर थे, वैसे ही परम शिवभक्त एवं पूर्णयोगी 
भी थे । इन्होने अपनी हवेलीमें अपने इष्टदेव बाणनाथ 
(शिव ) की प्रतिष्ठाकर पूजा आदिका विशेष प्रबन्ध कर 
दिया था । इनके संग्रहाळयमें अनेक पुस्तकों तथा चित्रोंका 


अच्छा संग्रह दै । यह चित्र इनके अनुभवका है । इनके 
प्रधान पाख्य-ग्रन्थ “सनत्कुमारसंहिता, ललितारहस्य, 
नारदपाञ्चरात्र, दक्षिणामूर्तिसंहिता, मतङ्गवृत्ति, कालिकागम, 
सांख्यायनतन्त्र, नारदीय संहिता? आदि थे । 

इन्होंने अपना अन्तिम समय समीप समझ काशीवास 
कर लिया था और वहीं इनका कैलासयास भी हुआ । 


असली चित्रके पीछे निम्नलिखित छोक लिखे 
मिलते हैं 

तदुक्त स्वच्छन्दसंग्रहे-- 
सूयंकोटिप्रतीकाशसतिदीप्ष महद्गणम्‌ । 
तन्मध्ये दशकोटीनां संख्यायोजनपङ्कजम्‌ ॥ 
तस्कर्णिकायासासीनः झान्त्यतीतेइवरः प्रसुः | 
पञ्चवक्त्रो दशभुजो विद्युत्पुञ्जनिआक्कतिः ॥ 
निवृत्तिश्च प्रतिष्ठा च विद्या शान्तिरनुक्रमात्‌ । 
परिवार्य स्थिताश्चैताः शान्स्यतीतस्य सुन्दरि ॥ 
वामभागे समासीना झान्स्यत्तीता सनोन्मनी । 
पञ्चवक्त्रथराः सर्वा दशबाहिन्दुभूषंणाः ॥ 
बिन्डुतरवं समाण्यातं कोटयचु'दश्तैश्रसम्‌ । 
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कल्याण रुट 


शिव-विष्णु और उमा-रमाका प्रेम-सम्मिळन 


शिव-कष्णमूर्ति 


( नंचेसे शिव, ऊपरसे कृष्ण) 


( पष्ट १२३) 


“कल्याण' के पुराने, 


श्रीकृष्णाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ६, सन्‌ १९३२ ई० ( कोड नं० 1184 ) ]-- भगवान्‌ श्रीकृष्णका चरित्र 
इतना मधुर है कि बड़े-बड़े अमलात्मा:परमहंस भी उसमें बार-बार अवगाहन करके अपने आपको धन्य करते रहते हैं। 
इस विशेषाडूमें भगवान्‌ श्रीकृष्णके मधुर एवं ज्ञानपरक चरित्रपर अनेक सन्त-महात्मा, विद्वान्‌ विचारकोंके शोधपूर्ण लेखोंका 
अद्भुत संग्रह है । 

ईश्वराङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ७, सन्‌ १९३३ ई० ( कोड नं० 749 ) 1--यह विशेषाङ्क ईश्वरके स्वरूप, 
अस्तित्व, विशेषता, महत्त्व आदिका सुन्दर परिचायक है । इसमें ईश्वर-विश्वासी भक्तों, विद्वानों, सन्त-विचारकोंके ईश्वरके 
अस्तित्वको सिद्ध करनेवाले शोधपूर्ण लेखोंका अनुपम संग्रह है। 

शिवाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ८, सन्‌ १९३४ ई० ( कोड नं० 635 ) 1--यह शिवतत्त्व तथा शिव-महिमापर 
विशद विवेचनसहित शिवार्चन, पूजन, व्रत एवं उपासनापर तात्त्विक और ज्ञानप्रद मार्ग-दर्शन कराता है। द्वादश ज्योर्तिलङ्गोंका 
सचित्र परिचय तथा भारतके सुप्रसिद्ध शैव-तीर्थोका प्रामाणिक वर्णन इसके अन्यान्य महत्त्वपूर्ण (पठनीय) विषय हैं। 

शक्ति-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष ९, सन्‌ १९३५ ई० (कोड नं० 41 ) ]--इसमें परब्रह्म परमात्माक्ने 
आद्याशक्ति-स्वरूपका तात्त्विक विवेचन, महादेवीकी लीला-कथाएँ एवं सुप्रसिद्ध शाक्त भक्तों और साधकोंके प्रेरणादायी 
जीवन-चरित्र तथा उनकी उपासनापद्धतिपर उत्कृष्ट उपयोगी सामग्री संगृहीत है। 

योगाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष १०, सन्‌ १९३६ ई०-( कोड नं० 616 ) 1--इसमें योगकी व्याख्या तथा 
योगका स्वरूप-परिचय एवं प्रकार और योग-प्रणालियों तथा अङ्ग-उपाङ्गोपर विस्तारसे प्रकाश डाला गया है। साथ ही 
अनेक योगसिद्ध महात्माओं और योग-साधकोंके जीवन-चरित्र तथा साधना-पद्धतियोंपर रोचक, ज्ञानप्रद वर्णन हैं। 

संत-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष १२, सन्‌ १९३८ ई० (कोड नं० 627 ) 1--इसमें उच्चकोटिके अनेक 
संतों--प्राचीन, अर्वाचीन, मध्ययुगीन एवं कुछ विदेशी भगद्विश्वासी महापुरुषों तथा त्यागी-वैरागी महात्माओंके ऐसे आदर्श 
जीवन-चरित्र हँ, जो पारमार्थिक गतिविधियोंके लिये प्रेरित करनेके साथ-साथ उनके सार्वभौमिक सिद्धान्तो, त्याग- 
वैराग्यपूर्ण तपस्वी जीवन-शैलीको उजागर करके उच्चकोटिके पारमार्थिक आदर्श जीवन-मूल्योंको रेखाङ्कित करते हैं। 

साधनाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष १५, सन्‌ १९४१ ई० (कोड नं० 604 )1-यह अङ्क साधनापरक बहुमूल्य 
मार्ग-दर्शनसे ओतप्रोत है। इसमें साधना-तत्त्व, साधनाके विभिन्न स्वरूप, ईश्वरोपासना, योगसाधना, प्रेमाराधना आदि अनेक 
कल्याणकारी साधनों और उनके अङ्ग-उपाङ्गोंका शास्त्रीय विवेचन है। 
४2 9-भागवताडु ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष १६, सन्‌ १९४२ ई० (कोड नं० 1104 )1-इस विशेषाङ्कमे भागवतकी 
महत्तापर विभिन्न विचारकोंके शोधपूर्ण लेखोंके साथ श्रीमद्धागवतकी सम्पूर्ण कथाओंका अनुपम संग्रह है। 

सं० वाल्मीकीय रामायणाङ्क (सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष १८, सन्‌ १९४४ ई० (कोड नं० 1002) ]--इस 
विशेषाङ्कमे श्रीमद्वाल्मीकि रामायणके विभिन्न पक्षोंपर विद्वान्‌ सन्त-महात्माओं, विचारकोंके शोधपूर्ण लेखोंके साथ 
वाल्मीकीय रामायणकी सम्पूर्ण कथाओंका सुन्दर संग्रह किया गया है। > ME 

नारी-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष २२, सन्‌ १९४८ ई० ( कोड नं० 43 ) ] ¬ भारतकी महान्‌ नारियोंके 
प्रेरणादायी आदर्श चरित्र तथा नारीविषयेक विभिन्न समस्याओपर विस्तृत चर्चा और उनका भारतीय आदर्शोचित समाधान 
है। नारीमात्रके लिये आत्मबोध करानेवाला यह अत्यन्त उपयोगी और प्रेरणादायी ग्रन्थ है। ह 

उपनिषद्‌-अङ्क (सचित्र, सजिल्द ) [वर्ष २३, सन्‌ १९४९ ई० (कोड नं? ०59) 1 ps लगु 
उपनिषदों-(ईश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डूक्य, ऐतरेय तैत्तिरीय एवं श्वेताश्वतर) का पूल, पन्छी फाल] 
व्याख्यासहित वर्णन है और अन्य ४५ उपनिषदोंका हिन्दी-भाषान्तर, महत्त्वपूर्ण स्थलॉपर टिप्पणीसहित प्रायः सभीका 
अनुवाद दिया गया है। न टु 

हिन्दू-संस्कृति-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द) [वर्ष २४, सन्‌ १९५० ई त ती और 
संस्कृतिके विभिन्न पक्षो-हिदू-धर्म दर्शन, आचार-विचार, संस्कार, म डा ही प न हत नक] हर 
आदर्शोपर प्रकाश डालनेवाला तथ्यपूर्ण बृहद्‌ (सचित्र) दिग्दर्शन है। भारतीय संस्कृतिके उपासको, 
जिज्ञासुओंके लिये यह अवश्य पठनीय तथा उपयोगी दिशा-निर्देशक है। 


CC 


+ संक्षिप्त स्कन्दपुराणाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष २५, सन्‌ १९५१ ई० (कोड नं० 279 ) ]--इसमें भगवान्‌ 
शिवकी महिमा, सती चरित्र, शिव-पार्वती-विवाह, कुमार कार्तिकेयके जन्मकी:कथा तथा तारकासुर-वध आदिका वर्णन 
है। इसके अतिरिक्त अनेक आख्यान एवं बहुत-से रोचक, ज्ञानप्रद प्रसंग और आदर्श चरित्र भी इसमें वर्णित हें । शिव- 
पूजनकी महिमाके साथ-साथ तीर्थ, व्रत, जप, दानादिका महत्त्व आदि भी इसके विशेषरूपसे पठनीय विषय हैं। 
२४ भक्त-चरिताङ्क ' (सचित्र, सजिल्द) [वर्ष २६, सन्‌ १९५२ ई० (कोड नं० 40 ) 1--इसमें भगवद्विश्वासको 
बढ़ानेवाले भगवद्धक्तों, ईश्वरोपासकों और महात्माओंके जीवन-चरित्र एवं विभिन्न भक्तिपूर्ण भावोंकी ऐसी पवित्र, सरस 
मधुर कथाएँ हैं जो मानव-मनको प्रेम-भक्ति-सुधारससे अनायास सराबोर कर देती हैं। रोचक, ज्ञानप्रद और निरन्तर 
अनुशीलनयोग्य ये भक्तगाथाएँ भगवद्विश्वास और प्रेमानन्द बढानेवाली तथा शान्ति प्रदान करनेवाली होनेसे नित्य पठनीय हैं। 

बालक-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष २७, सन्‌ १९५३ ई० (कोड नं० 573) ]--यह अङ्क बालकोंसे 
सम्बन्धित सभी उपयोगी विषयोंका बृहत्‌ संग्रह है। यह सर्वजनोपयोगी होनेके साथ बालकोंके लिये आदर्श मार्ग-दर्शक 
है। इसमें प्राचीन कालसे अबतकके भारतके महान बालकों एवं विश्वभरके सुविख्यात आदर्श बालकोंके अनुकरणीय 
जीवन-वृत्त एवं आदर्श चरित्र बार-बार पठनीय और प्रेरणाप्रद हैं। 

५१८८ संतवाणी-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष २९, सन्‌ १९५५ ई० (कोड नं० 667 ) ]--संत-महात्माओ और 
अध्यात्मचेता महापुरुषोंके लोककल्याणकारी उपदेश-उद्रोधनों-(वचन और सूक्तियों-) का यह बृहत्‌ संग्रह प्रेरणाप्रद होनेसे 
नित्य पठनीय और सर्वथा संग्रहणीय है। 

सत्कथा-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ३०, सन्‌ १९५६ ई० (कोड नं० 587 ) 1--जीवनमें भगवत्प्रेम, सेवा, 
त्याग, वैराग्य, सत्य, अहिंसा, विनय, प्रेम, उदारता, दानशीलता, दया, धर्म, नीति, सदाचार और शान्तिका प्रकाश भर 
देनेवाली सरल, सुरुचिपूर्ण, सत्प्रेरणादायी छोटी-छोटी सत्कथाओंका यह बृहत्‌ संग्रह सर्वदा अपने पास रखनेयोग्य है । 
` तीर्थाङ्क (सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष ३१, सन्‌ १९५७ ई० (कोड नं० 636 ) 1--इस अङ्कमें तीर्थोकी महिमा, 
उनका स्वरूप, स्थिति एवं तीर्थ-सेवनके महत्त्वपर उत्कृष्ट मार्ग-दर्शन-अध्ययनका विषय है। इसमें देव-पूजन-विधिसहित, 
तीथाँमे पालन करनेयोग्य तथा त्यागनेयोग्य उपयोगी बातोंका भी उल्लेख है। भारतके प्रायः समस्त तीर्थोंका अनुसन्धानात्मक 

ज्ञान करानेवाला यह एक ऐसा संकलन है जो तीर्थाटन-प्रेमियोंके लिये विशेष महत्त्वपूर्ण और संग्रहणीय है। (सन्‌ १९५७ 

के बाद तीर्थोके मार्गो और यातायातके साधनोंमें हुए परिवर्तन इसमें सम्मिलित नहीं हैं।) 

(०८्क्ति-अड्ड_( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ३२, सन्‌ १९५८ ई० (कोड नं० 660 ) ]--इसमें ईश्वरोपासना, 
भगवद्भक्तिका स्वरूप तथा भक्तिके प्रकारों और विभिन्न पक्षोंपर शास्त्रीय दृष्टिसे व्यापक विचार किया गया है। साथ ही 
इसमें अनेक भगवद्भक्तोंके शिक्षाप्रद, अनुकरणीय जीवन-चरित्र भी बड़े ही मर्मस्पर्शी, प्रेरणाप्रद और सर्वदा पठनीय हैं। 

संक्षिप्त योगवासिष्ठङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ३५, सन्‌ १९६१ ई० ( कोड नं० 574 ) ]--योगवासिष्ठके इस 
संक्षिप्त रूपान्तरमें जगतूकी असत्ता और परमात्मसत्ताका प्रतिपादन है। पुरुषार्थ एवं तत्त्व-ज्ञानके निरूपणके साथ-साथ इसमें 
शास्त्रोक्त सदाचार, त्याग-वैराग्युक्त सत्कर्म और आदर्श व्यबहार आदिपर भी सूक्ष्म विवेचन है। 

संक्षिप्त ब्रहमवैवर्तपुराणाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ३७, सन्‌ १९६३ ई० (कोड नं० 631 ) ]--इसमें भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण और उनकी अभिन्नस्वरूपा प्रकृति-ईश्वरी श्रीराधाकी सर्वप्रधानताके साथ गोलोक-लीला तथा अवतार-लीलाका 
विशद वर्णन है। इसके अतिरिक्त इसमें कुछ विशिष्ट ईश्चरकोटिके सर्वशक्तिमान्‌ देवताओंकी एकरूपता, महिमा तथा 
उनकी साधना-उपासनाका भी सुन्दर प्रतिपादन है। 

श्रीभगवन्नाम-महिमा-्ार्थनाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ३९, सन्‌ १९६५ ई० ( कोड नं० 1135) ] यह 
विशेषाङ्क भगवन्राम-महिमा एवं प्रार्थनके अमोघ प्रभावका सुन्दर विश्लेषक है। इसमें विभिन्न सन्त-महात्माओं विद्वान्‌ 
विचारकोंके भगवन्नाम-महिमा एवं प्रार्थनाके चमत्कारोंके सन्दर्भमें शास्त्रीय लेखोंका सुन्दर संग्रह है। इसके अतिरिक्त कुछ 
भक्त-सन्तोंके नाम-जमसे होनेवाले सुन्दर अनुभवोंका भी संकलन किया गया है। 

प्ररलोक और पुनर्जन्माङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ४३, सन्‌ १९६९ ई० ( कोड नं० 572 ) ]—मनुष्यमात्रको 
मानव-चरित्रके पतनकारी आसुरी सम्पदाके दोषोंसे सदा दूर रहने तथा परम विशुद्ध उज्ज्वल चरित्र होकर सर्वदा सत्कर्म 
करते रहनेकी शुभ प्रेरणाके साथ इसमें परलोक तथा पुनर्जन्मके रहस्यों और सिद्धान्तोंपर विस्तृत प्रकाश डाला गया है। 
आत्मकल्याणकामी पुरुषों तथा साधकमात्रके लिये इसका अध्ययन-अनुशीलन अति उपयोगी है। 


गर्ग-संहिता ( सचित्र, सजिल्द)॥ वर्ष ४४-४५, सन्‌ १९७०-७१ ई० ( कोड नं० 517 ) ]--इसमें श्रीराधाकृष्णकी 
दिव्य, मधुर लीलाओंका बडा ही हंदंयहारी वर्णन है। इसकी सरस कथाएँ भक्तिप्रद और भगवान्‌ श्रीकृष्णमें अनुराग 
बढानेवाली हें । ८ 

० श्रीगणेश-अङ्क ( सचित्र, सजिल्दं) [ वर्ष ४८, सन्‌ १९७४ ई० (कोड नं० 657 ) ]--भगवान्‌ गणेश अनादि, 
सर्वपूज्य, आनन्दमय, ब्रह्ममय और सच्चिदानन्दरूप (परमात्मा) हैं। महामहिम गणेशकी इन्हीं सर्वमान्य विशेषाओं और 
सर्वसिद्धि-प्रदायक उपासना-पद्धतिका विस्तृत वर्णन इस विशेषाङ्कमें उपलब्ध है। इसमें श्रीगणेशकी लीला-कथाओंका भी 
बड़ा ही रोचक वर्णन और पूजा-अर्चना आदिपर उपयोगी दिग्दर्शन है। 

» श्रीहनुमान-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष ४९, सन्‌ १९७५ ई० (कोड नं० 42) 1--इसमें श्रीहनुमानूजीका 
आद्योपान्त जीवन-चरित्र और श्रीरामभक्तिके' प्रतापसे सदा अमर बने रहकर उनके द्वारा किये गये क्रिया-कलापोंका 
तात्त्विक और प्रामाणिक चित्रण है । श्रीहनुमान्‌जीको प्रसन्न करनेवाले विविध स्तोत्र, ध्यान एवं पूजन-विधियोंका भी इसमें 
उपयोगी संकलन है। / 

+ सूर्याङ्क (सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ५३, सन्‌ १९७९ ई० ( कोड नं० 791 ) 1--भगवान्‌ सूर्य प्रत्यक्ष देवता हैं। 
इनमें समस्त देवताओंका निवास है। अतः सूर्य सभीके लिये उपास्य और आराध्य हैं। प्रस्तुत अङ्कमें विभिन्न संत- 
महात्माओंके सूर्यतत्त्वपर सुन्दर लेखोंके साथ वेदों, पुराणों, उपनिषदों तथा रामायण इत्यादिमें सूर्य-सन्दर्भ, भगवान्‌ सूर्यके 
उपासनापरक विभिन्न स्तोत्र, देश-विदेशमें सूर्योपासनाके विविध रूप तथा सूर्य-लीलाका सरस वर्णन है। 

सं० भविष्यपुराणाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ६६, सन्‌ १९९२ ई० (कोड नं० 548) ]--यह पुराण विषय- 
वस्तु, वर्णन-शैली एवं काव्य-रचनाकी दृष्टिसे अत्यन्त भव्य, आकर्षक तथा उच्चकोटिका है । इसमें धर्म, सदाचार, नीति, 
उपदेश, आख्यानसहित, व्रत, तीर्थ, दान तथा ज्योतिष एवं विषयोंका अद्भुत संग्रह हुआ है। वेताल- 
विक्रम-संवादके रूपमें संगृहीत कथा-प्रबन्ध इसमें अत्यन्त रमणीय है। इसके अतिरिक्त इस पुराणमें नित्यकर्म, संस्कार, 
सामुद्रिक-लक्षण, शान्ति-पौष्टिक मन्त्र तथा आराधना और ब्रतोंका भी वर्णन है। 


५\शिवोपासनाङ्क (सचित्र, सजिल्द) [ वर्ष ६७, सन्‌ १९९३ ई० (कोड नं० 586 ) —इस अङ्कमें शिवसे 
सम्बन्धित तात्त्विक निबन्थोके साथ शास्त्रोमें वर्णित शिवके विविध स्वर, शिव-उपासनाकी मुख्य विधाए, पञ्चमूर्ति, 
दक्षिणामूर्ति, ज्योतिर्लिङ्ग, नर्मदेश्वर, नटराज, हरिहर आदि विभिन्न स्वरूपोंके विवेचन, आर्ष ग्रन्थोंके आधारपर शिवः 
साधनाकी पद्धति, भारतके विभिन्न प्रदेशोमे अवस्थित शिवमन्दिर तथा शैव ती्थोंका परिचय और विवरण आदि है। BD 
__ श्रीरामभक्ति-अङ्क (सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ६८, सन्‌ १९ ९४ ई० (कोड नं० 628) 1--भगवान्‌ श्रीरामके 
चरित्रका श्रवण, मनन, आचरण तथा पठन-पाठन भवरोग-निवारणक्ा सर्वोत्तम उपचार है। इस अङ्कमें भगवान्‌ श्रीराम 


विवेचनके साथ 
और उनकी अभिन्न शक्ति भगवती सीताके नाम, रूप, लीला-धाम, आदर्श गुण, प्रभाव आदिके तात्त्विक सा 


श्रीरामजन्म आदिका कराया गया है। 9 
भूमिकी महिमा आदिका विस्तृत दिग्दर्शन कोड न० 653 ) 1-- शास्त्र दा स्देवेमयी 


गो-सेवा-अङ्क ९९५ ई० ( 
bin he हर दर poe तथा समस्त तीर्थांकी यात्राका पुण्य प्रात होता 


और सर्वतीर्थमयी कहा गया है। गौके दर्शनसे समस्त देवता ४00 
है। इस विशेषाडूमें गौसे सम्बन्धित आध्यात्मिक और तात्त्विक निबन्धोंके साथ, गौका विश्वरूप, गोसेवाका स्वरूप, गोपालन 
एवं गो-संबर्धनकी मुख्य विधाएँ तथा गोदान आदि अनेक उपयोगी विषयोंका संग्रह हुआ है। A 12228 
भगवल्लीला-अङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [ वर्ष ७२, सन्‌ १९ ९८ ई० (कोड नं० 448 ) कक, विशे pa 
श्रीराम-कृष्णकी लीलाओंके साथ पञ्चदेवोंके विभिन्न अवतारोंकी लीलाओं, भगद्धक्तोंक चरित्र तथा लीला- 
पक्षपर पठनीय एवं प्रेरक सामग्रीका समायोजन किया गया है। हि 
मं (कोड नं० 1189 )]--इस पुराण 
सं० गरुड्पुराणाङ्क ( सचित्र, सजिल्द ) [. वर्ष ७४, सन्‌ २००० ई० 
डपुराणाङ्क ( 


महिमाके साथ यज्ञ, दान, तप तीर्थ 
अलिह सतना विचा ह। ०१,” hr और पारलौकिक फलोंका वर्णन किया गया है। 


आदि शुभ कर्मोमें सर्वसाधारणको प्रवृत्त करनेके लिये अनेक ur हे 
इसके अतिरिक्त आयुर्वेद, नीतिसार आदि विषयोंके वर्णनके साथ मृत जीवके अन्तिम समयमें किये जानेवाले कृ 


विस्तारसे निरूपण किया गया हे। आत्मज्ञानका विवेचन भी इसका मुख्य विषय है। 


HS 
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